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हिन्दी समिति ग्रन्थमाला--१११ 
धर्मशास्त्र का इतिहास 
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प्रकाशक की ओर से. 


ध्रमं एक ऐसा ब्यापक शब्द है; जो सामने आते ही किसी जाति या समाज का इतिहास और उसके जीवन . 
की भूमिका प्रस्तुत करने में समर्थ होता है। ‘ad’ wea में जाति विशेष की सभ्यता, संस्कृति, 
आचार-विचार, रहन-सहन, रीति-रिवाज तथा जीवन-प्रणाली की प्रक्रिया और निदर्शन प्रस्तुत 
होता है । धमं की परिभाषा भी हमारे दार्शनिकों, चिन्तकों और मनीषियों ने अपने-अपने समथ के विचार 
- और चिन्तन के परिणाम-स्वरूप भिन्न-भिन्न रूपों में प्रस्तुत की है। 'धारणाद्‌ धमं इत्योहु: के अनुसार धमे 
जीवन का मूलाधार है। इसी से मनुष्य को प्रेरणा और प्रकाश उपलब्ध होता है। यही धमे जीवन की 
गति, विधि और प्रगति में सहायक होता है। कहने का अर्थ यह है कि धमे वस्तुतः संकुचित नहीं, अपितु 
विशद, महान्‌ और उदात्त भावना से प्रकाशमान होता है। संसार में जितने भी धमं हैं, उनका अपना 
महत्व और स्वत्व तो है ही, किन्तु हिन्दू धमे और हिन्दू जाति की अपनी विशेष महत्ता और सत्ता रही है। | 
हिन्दू धर्म अन्य सभी धमो और जातियों का समादर और सम्मान करने में सदैव अग्रणी रहा है। ' 


इसी हिन्दू धर्मशास्त्र की विशेषताओं तथा इसके अन्तर्गत उपलब्ध विभिन्‍न शाखाओं और क्षेत्रों 
का विशद परिचय एवं सैद्धान्तिक विवरणं प्रस्तुत ग्रंथ “धर्मशास्त्र का इतिहास' में अंकित करने की चेष्टा 
है। इसके सम्मात्य और विद्वान्‌ रचनाकार भारत-रत्न श्री पण्डुरंग.वामन काण अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति के लेखक 
` और प्राच्य इतिहास और साहित्य के मनीषी रहे हैं। उन्होंने संस्कृत और संस्कृति के साहित्य का प्रगाढ | 
अध्ययन तो किया ही, किन्तु उनकी सबसे महत्त्वपूर्ण साधना और सेवा का फल यह है कि हमें इस प्रकार के | 
अनमोल और महत्त्वपूर्ण ग्रंथ उपलब्ध हुए। श्री काण जैसे महाराष्ट्रीय विद्वानों के विद्या-व्यसन और कारय-निष्ठा | 
* की प्रशंसा करनी ही पड़ती है । ऐसे विद्वानों और मनीषियों के प्रति हम कृतज्ञ हैं। उनकी इन कृतियों | 
से जिज्ञासुओं और आनेवाली पीढ़ी को प्रेरणा और प्रकाश मिलेगा, हमारा यह निश्चित मत है। हमें यह 
कहने में भी संकोच नहीं कि “धर्मशास्त्र का इतिहास' हमारे भारतीय जीवन का इतिहास है ओर इसमे हम २. 
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अपने अतीत की गोरवमयी गाथा और नियामक सूत्रों का निर्देश और सन्देश प्राप्त.करते हैं। विद्वान्‌ 
लेखक ने बड़े मनोयोग और श्रम से इस ग्रन्थ का प्रणयन किया है। इसे एक तरह से हिन्दू जाति का 
विश्वकोश कहें हैं तो अन्यथा न होगा । इसमें लेखकने धमं, धर्मेशास्त्र, जाति, वर्ण, उनके HAT, अधिकार, 
संस्कार, आचार-विचार, यज्ञ, दान, प्रतिष्ठा, व्यवहार, तीर्थ, ब्रत, काल आदिका विवेचन करते हुए सामा“ 
जिक परम्परा और उसकी उपलब्धियों का विस्तृत और आवश्यक विवरण प्रस्तुत किया है। वेद, उपनिषद्‌ 
स्मृति, पुराण, रामायण, महा भारत आदि ग्रन्थों से संकेत, सूत्र और सन्दर्भ एकत्र करना कितना कठिन 


है, इसकी कल्पना की जा सकती है। : 
प्रस्तुत पुस्तक इसी 'धमंशास्त्र का इतिहास” का दूसरा भाग है। इस दूसरे भाग का द्वितीय 

संस्करण प्रस्तुत करते हुए हमें सुख और संतोष का अनुभव हो रहा है। हिन्दी समिति को इस बात की 
प्रसन्नता है कि इस महनीय ग्रन्थ का हिन्दी के पाठकों और विद्वानों ने समुचित स्वागत किया है। 

“धर्मशास्त्र का इतिहास' पाँच भागों में .प्रस्तुत feat जा रहा है। इसके तीन भाग 
प्रकाशित हो चुके हैं और शेष दो भाग शीघ्र ही, इस मास के अंत तक, उपलब्ध हो जायेंगे । इन सभी 
भागों की एक संयुक्त अनुक्रमणिका भी हम अलग पुस्तिका के रूप से प्रस्तुत करेंगे । यहाँ यह भी उल्लेखनीय 
है कि कागज की महार्घता और मुद्रण, वेष्टन आदि के दरों में पर्याप्त वृद्धि हो जाने पर भी हमने इसका 
मूल्य पुर्ववत्‌ ही रखा है । हमें विश्वास है, प्रचार और प्रसार की दृष्टि से हमारे इस आयास का स्वागत 
और समादर किया जायेगा । हमारी यह भी चेष्टा होगी कि हम इस प्रकार के महनीय ग्रन्थों का प्रकाशन . 
उचित मूल्य पर ही अपने पाठकों को उपलब्ध करायें । 

हम एक बार पुनः हिन्दी के छात्रों, पाठकों, अध्यापकों, जिज्ञासुओं और “विद्वानों से, 
विशेषतः उन लोगों से जिन्हें भारत और भारतीयता के प्रति विशेष ममत्व और अपनत्व है, यह अनुरोध 
करना चाहेंगे कि वे इस ग्रंथ का अवश्य ही अध्ययन करें। इससे उन्हें बहुत कुछ प्राप्त होगा। इससे अधिक 
कुछ कहा नहीं जा सकता । हमारी अभिलाषा है, यह ग्रंथ प्रत्येक परिवार में सुलभ और समादृत हो । 
सघन्यवाद । 


- काशीनाथ उपाध्याय भ्रमर’ 
वसन्त पञचमी, जनवरी ८, १६७३ Fo ae 


“राजष पुरुषोत्तमदास टण्डन हिन्दी भवन' 
न " : हिन्दी समि 
महात्मा गाँधी मार्ग, लखनऊ 1 ति, उत्तर प्रदेश शासन 
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“एशुपहारमयूष” के संस्करण के लिए सामग्री संकलित करते समय मेरे ध्यान में आया कि जिस प्रकार 
मनं “साहित्यदर्पण” के सस्करण में प्रावकथन के रूप में “अलंकार साहित्य का इतिहास” नामक एक 
प्रकरण लिखा है, उसी पद्धति पर “व्यबहारमयूख'' में भी एक प्रकरण संलग्न कर द्‌", जो निश्चय ही धर्मशास्त्र 
के भारतीय Orel के लिए पूणं लाभप्रद होगा । इस दृष्टि से में जैसे-जैसे धर्मशासत् का अध्ययन करता गया, 
मुझे ऐसा दीख पड़ा कि सामग्री अत्यन्त विस्तृत एवं विशिष्ट है, उसे एक संक्षिप्त परिचय में आबद्ध करने से 
उसका उचित निरूपण न हो सकेगा! साथ ही, उसकी प्रचुरता के समुचित परिज्ञान, सामाजिक मान्यताओं 
के अध्ययन, तुलनात्मक विधिशास्त्र तथा अन्य विविध शास्त्रों के लिए उसकी जो महत्ता है, उसका भी अपेक्षित 
प्रतिपादन न हो सकेगा। निदान, मैंने यह निश्चय किया है कि स्वतन्त्र रूप से धर्मशास्त्र का एक इतिहास ही 
लिपिबद्ध करूँ सर्वप्रथम, मैने यह सोचा, एक जिल्द में आदि काल से अब तक के धमंशास्त्र के कालक्रम 
तथा विभिन्न प्रकरणों से युक्त ऐतिहासिक विकास के निरूपण से यह विषय पूर्ण हो जायगा । किन्तु धर्मेशास्त 
में आने वाले विविध विषयों के निरूपण के बिना यह ग्रन्थ सांगोपांग नहीं माना जा सकता | इस विचार | 
से इसमें बैदिक काल से लेकर आज तक के विधि-विधानों का वर्णेन आवश्यक हो गया | भारतीय सामाजिक 
संस्थानों में ओर सामान्यतः भारतीय इतिहास में जो क्रान्तिकारी परिवतँन हुए हैं तथा भारतीय जनंजीवन 
पर उनके जो प्रभाव पड़े हूँ, वे बड़े गम्भीर हूँ | 
यद्यपि उच्च कोटि के विश्वविद्यालय के विद्वानों ने धमं शास्त्र के विशिष्ट विषयों पर विवेचन _ 
का प्रशस्त कायें किया है; फिर भी, जहाँ तक मैं जानता हूँ, किसी लेखक ने घमंशास्त्र में आये हुए समग्र 
. विषयों के विवेचन का प्रयास नहीं किया। इस दृष्टि से अपने ढंग का यह पहला प्रयास माना जायगा । 
अतः इस महत्त्वपूर्ण कार्य से यह आशा की जाती है कि इससे पूवं के प्रकाशनों की न्यूनताऔं का ज्ञान भी 
सम्भव हो सकेगा | इस पुस्तक में जो त्रुटि, दुरूहता और अदक्षता प्रतीत होती है, उनके लिए लेखनकाल की 
परिस्थिति एवं अन्य कारण अधिक उत्तरदायी हैं। इन बातों की ओर ध्यान दिलाना इसलिए आवश्यक है कि 
इस स्वीकारोबित से मित्रों को मेरी कठिनाइयों का ज्ञान हो जाने से उनका भ्रम दूर होगा और वे इस कार्य 
'की प्रतिकूल एव कटु आलोचना नहीं करेंगे। अन्यथा, आलोचकों का यह सहज अधिकार है कि प्रतिपाद्य 
विषय में की गयी अशुद्धियों और संकी णेताओं की कटू से कटु आलोचना करें । | 
आद्योपान्त इस पुस्तक के लिखते समय एक बडा प्रलोभन यह था कि घमंशास्त्र में व्याख्यात 
प्राचीन एवं मध्यकालीन भारतीय रीति, परम्परा एवं विश्वासों की अन्य जन-समुदाय और देशों की रीति, . 
परम्परा तथा विश्वासों से तुलना की जाय। किन्तु मैंने यथासंभव इस प्रकार की तुलना से दुर रहने का | 
प्रयास किया है। फिर भी, कभी-कभी कतिपय कारणों से मुझे ऐसी तुलनाओं में प्रवृत्त होना पड़ा है। 


अधिकांश लेखक (भारतीय तथा यूरोपीय) इस प्रवृत्ति के हैं कि वे आज का भारत जिन कुप्रथाओं से... 
आक्रान्त है, उनका पुरा उत्तरदायित्व जातिप्रथा एवं धमेशास्त में निदिष्ट जीवन-पद्धति पर डाल देते 5 i 
किन्तु इस विचार से सर्वथा सहमत होना बड़ा कठिन है । अतः मैंने यह दिखाने का प्रयत्न किया है कि विश्व | 


के पूरे जन-समुदाय का स्वभाव साधारणत: एक जैसा है और उसमें निहित सुप्रवृत्तियाँ एवं : दुष्प्रवृत्तियाँ सभी ve 
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देशों में एक-सी ही हैं। किसी भी स्थान विशेष में आरम्भकालिक आचार पूर्ण लाभप्रद रहते हैं, 2 
चल कर सम्प्रदायो में उनके दुरुपयोग एवं विक्ृतियाँ समान रूप से स्थान ग्रहण कर लेती हैं। चाहे 00) : 
विशेष हों या समाज, वे किसी न किसी रूप में जाति-प्रथा या उससे भिन्न प्रथा से आबद्ध रहते आये हैं। 
संस्कृत ग्रन्थों से लिये गये उद्धरणों के सम्बन्ध में दो शब्द कह देना आवश्यक है। जो eos 
अंग्रेजी नहीं जानते, उनके लिए ये उद्धरण इस पुस्तक में दिये गये तकों की भावनाओं को समझने में एक 
सीमा तक सहायक होंगे | इसके अतिरिक्त, भारतवर्ष में इन उद्धरणों के लिएअपेक्षित पुस्तकों को सुलभ 
करने वाले पुस्तकालयों या साधनों का भी अभाव है । उपर्युक्त करणों से सहस्त्नों उद्धरण पादटिप्पणियों में 
उल्लिखित हुए हैं। अधिकांश उद्धरण प्रकाशित पुस्तकों से लिये गये हैं एवं बहुत थोड़े-से अवतरण 
पाण्डुलिपियों और ताम्र-लेखों से उद्धत हैं शिलालेखों, ताम्रपतोों के अभिलेखों के अवतरणों के सम्बन्ध में 
भी उसी प्रकार का संकेत अभिप्रेत हँ। इन तथ्यों से एक बात और प्रमाणित होती है कि धर्मशास्त्र में 
विहित विधियों से जो कई हजार वर्षो से जनसमुदाय द्वारा आचरित हुई हैँ तथा शासकों द्वारा विधि के रूप 
` में स्वीकृत हुई है, यह निश्चित होता है कि ऐसे नियम पंडितम्मच्य विद्वानों या कल्पना-शास्त्तियों द्वारा 
संकलित काल्पनिक नियम मात्र नहीं रहे हैं; वे व्यवहाय रहे हैं। 

_ जिन पुस्तकों के उद्धरण मुझे लगातार देने पड़े हैं. और जिनसे में पर्याप्त लाभान्वित हुआ 
हँ, उनमें से कुछ ग्रंथों का उल्लेख आवश्यक है। यया-डमफीच्ड को ‘alan अनुक्रमणिका”, प्रोफेसर 
मैकडानल ओर कीथ की 'वैदिक अनुक्रमणिकाएँ' और मैक्समूलर द्वारा सम्पादित 'प्राच्य घमं पुस्तकें | 

इसके अतिरिक्त मैं असाधारण विंद्रान.डा० जाली को स्मरण करता हूँ जिनकी पुस्तक को मैंने 
अपने सामने आदशं के रूप में रखा या ।मेंने निम्नलिखित प्रमुख पंडितों की कृतियों से भी बहुमूल्य 
सहायता प्राप्त की है, जो इस क्षेत्रमें मुझ से पहले कार्य कर चुके हैं। जैसे डा० बुलर, राव साहव Ato 
एन० माण्डलीक, प्रोफेसर हापकिन्स्‌, श्री एम० एम० चक्रवर्ती तथा Alo Ho पो० जायसवाल । मैं 'बाद' 
"के परमहंस केवलानन्द स्वामी के सतत साहाहूय और निर्देश (विशेषतः श्रौत भाग) के लिए, पुना के 
चिन्तामणि दातार द्वारा दशे पौणंमास के परामर्श और श्रौत के अन्य अध्यायों के प्रति सतक करने के 
लिए, श्री केशव लक्ष्मण (ओगेल द्वारा अनुक्रमणिका भाग पर कार्य करने के लिए और तकंतीर्थ रघुनाथ 
` शास्ती कोकजे द्वारा सम्पूर्ण पुस्तक को पढ़कर सुझाव और संशोधन देने के लिएअसाधारण आभार मानता 
हूँ। में इंडिया आफिस पुस्तकालय (लंदन) के अधिकारियों का और डा० एस० के० वेल्वल्कर, महा- 
_ महीपाध्याय प्रोफेसर कुप्पुस्वामी शास्त्री, प्रोफेसर रंगस्वामो आयंगर, प्रोफेसर पी ० पी ०एन० शास्त्री, डा० 
` ` अवतोष भट्टाचायं, डा० आल्सडो प्रोफेसर एच० डी० वेलणकर (विल्सन कालेज बम्बई) का बहुत 
ae pee युरो अपने अधिकार में सुरक्षित संस्कृत की पाण्डुलिपियों के बहुमूल्य संकलनों के 
अवलोकनको हर संभव सुविधाएँ प्रदान कीं । विभिन्न प्रकार के निईशन में सहायता के लिए मैं. अपने 
Rt ree ee 
Fee “5 oS Se 000 Ta द्‌ में दर ने 
` विदानो से प्रार्थना करता हूँ ।* ) | र दोर के लिए में 


ल न के जज दा ` = पाण्डुरंग वामन'काणे 
मूल प्रन्य के परचम तथा ढितीय खण्ड के प्राबंकथनों से संकलित Set om 
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तृतीय खण्ड 5 
अध्याय विषय पृष्ठ 
७ राजधर्म | 

१. प्रस्तावना “= Cy 
२. राज्य के सात अंग ! 5 se श्व 
३. राजा क कत्तव्य और उत्तरदायित्व me goq 
४. मन्त्रिगण ae re ६२३ 
५. राष्ट्र | | ॒ owe ६३४ 
६. दुर्ग (किला या राजधानी) ` So ee ६६३ 
७. कोष - ु ु eee te ६६७ 
८. बल (सेना) | | ve eG 
६. सुहृद्‌ या faa | ee 
१०. राजधम के अध्ययन का उद्देश्य एवं राज्य के ध्येय = 2 ue ६88 


० व्यवहार न्याय-पद्धति 

११. व्यवहार का अर्थ, व्यवहार-पद, न्यायालयों के प्रकार आदि wee 
१२. भुक्ति (भोग) 

१३. साक्षीगण 


"१४. दिव्य RA ह | 
१५. सिद्धि (निर्णय) - : : 5. 
१६. समय (संविदा, करार) | ve 
१७. अस्वामिविक्रय | a: 
१८. सम्भूय-समुत्यान (साझेदारी) | =e 
१६. दत्तानपाकर्म = = 
२०. वेतनस्यानपाकर्म, अम्युपत्याशुथूषा एवं स्वाभिपाल विवाद यू 
२१. संविद्‌-व्यतिक्रम एवं अन्य व्यवहार पद Fe 
२२. सीमाविवाद Je 
२३. वाक्यपारुष्य एवं दण्डपारुष्य ` ae 
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- २५. दत्तक (गोद लिया हुआ पुत्त) ८६१ 
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३२० परम्पराएँ एवं आधुनिक परम्परागत व्यवहार । बल ove 8५२ 
३३. परम्पराएँ एवं धर्मशास्त ग्रन्थ ase ०० Sey 
३४. कलिवज्यं (कलियुग में वजित कृत्य) oe oN त 


' ३५. आधुनिक भारतीय व्यवहार-शास्त में आचार Be “° १०११ 
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उद्धरण-संकेत 


अग्नि० = अग्निपुराण 

अ०वे० या अथर्व०=अथर्ववेद 

अनु० या अनुशासन० = अनुशासन पर्वं 

अन्त्येष्टि० = नारायण की अन्त्ये ष्टिपद्धति 

Yo Ho दी ० =अन्त्यकर्मदी पक 

अर्थशास्त्र, कौटिल्य० = कौटिलीय अर्थशास्त्र 

आए To Fo या आपस्तम्बग्‌ ० = आपस्तम्बगृह्यसूत्न 

आ० To Fo या आपस्तम्बधर्म ° = आपस्तम्बधमं सूत्र 

आप० Ho Wo या आपस्तम्बम० = आपस्तम्बमन्त्र पाठ 

आ० श्रौ० Yo या आपस्तम्बश्रौ ० = आपस्तम्बश्रौतसून्न 

आशव oT oF ०या आश्वलायनगु ० = आश्वलायनगृह्मसूत्त 

आश्व० To Fo या आश्वलायन To To = आशवलायन- 
गृह्यप रिशिष्ट 

Wo या ऋग्‌ ० = ऋग्वेद, ऋग्वेदसंहिता 

ऐ० आ या ऐतरेय आ० =एतरेयारण्यक 

Qo ब्रा० या एतरेय Ato = एतरेय ब्राह्मण 

Ho Jo या कठोप० = कठोपनिषद्‌ 

कलिवज्यं० = कलिवज्यं विनिर्णय 

ACTS या कल्पतरु, Ho Ho = ल्द्ष्मी धर का कृत्यकल्पतरु 

कात्या० To Alo = कात्यायन स्मृतिसारोद्धार 

क्वा० Alo Fo या कात्यायनश्रौ ० = कात्यायनश्रौतसूत् 

क्वाम० या कामन्दक = कामन्दकीय नीतिसार . 

कौ० या कौटिल्य० या कौटिलींय० = कौटिलीय अर्थशास्त्र 

क्रौ०= कौटिल्य का अर्थशास्त्र (Sto राम शास्त्री का 
संस्करण) 

क्रो० ब्रा० उप० या कोषीतकिन्रा० = कौषीतकिब्राह्मण 
उपनिषद्‌ 

Hoyo या गंग्राभ० या गंगाभक्ति = गंगाभक्तितरंगिणी 

गंगावा० या गंगावाक्या० = गंगावाक्यावली | 

Toso = गरुडपुराण 

To रा० या गृहस्थ० = गृहस्थरत्नाकर 

गौ० या गौ? ध० Ho या गौतमधरमं ० = गौतमधमंसूत्त 

Tio fro Yo या गौतमपि० = गौतमपिंतुमेधसूत् 
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agai = हेमाद्रि की चतुवंगं चिन्तामणिं या केवल हेमाद्रि 
Blo उप० या छान्दोग्य-उप० = छान्दोग्योपनिषद्‌ 
जीमूत० = जीमूतवाहून 

So या जैमिनि० = जैमिनिपूर्वेमीमांसासूत्र 

Wo उप० = जैमिनीयोपनिषद्‌ 

Wo न्या० मा० = जैमिनीयन्यावमालाविस्तर 

ताण्ड्य० = TS AAS ATT 

ती० क० या ती० कल्प० = ती थेकल्पतरु 

तीर्थं प्र० या ती० so = तीर्यप्रकाश 

ती० चि० या तीर्थचि० = वाचस्पति की तीर्थचिन्तामणि 
To आ० या तैत्तिरीया० = तैत्तिरीयारण्यक 

त० उ० या तेत्तिरीयोप० = तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 

To Alo = तैति रीय ब्राह्मण 

To सं० = तेत्तिरीयसं हिता 

विस्थली० या त्रि०से० = भट्टोजि का त्रिस्थली सेतुसारसंग्रह 
त्रिस्थली० = नारायण भट्ट का त्रिस्थली सेतु 

नारद० या Alo Ho = नारदस्मृति 

नारदीय० या नारद० = नारदीयपुराण 

नीतिवा० या नीतिवाक्या० = नीतिवाक्यामृत 

निणंय० या fro fre = निणृयसिन्धु 

पद्म० "- पद्मपराण 

परा० मा० =पराशरमाधवीय 

पाणिनि या to = पाणिनि की अष्टाध्यायी 

पार० To या पारस्करगू० = पारस्करगृह्यसूत 

go मी० Yo या पूरवंमी ० = पूर्वंमीमांसासूत्र 

प्रा० त० या प्राय० तएव० =प्रायश्चित्ततएव 

प्रा० प्र, प्राय० No या प्रायश्चित्तप्र ० = प्रायश्चित्तप्रकरण 
प्राय० प्रका० या प्रा० प्रकाश = प्रायश्चित्त प्रकाश 


| वि०; sto वि० या प्रायश्चित्तवि० = प्रायश्चित्त- 


‘Sto स० या प्राय० स०=प्रायश्चित्तमयूख 


विवेक 


प्रा० सा० या प्राय० सा० = प्रायश्चित्तसार्‌ 
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बु० भू० = बुधभूषण 

Fo या बृहस्पति० = बृहस्पतिस्मृति 

Fo उ० या बृह० उप० = बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 

qo सं० या बृहत्संहिता 

ato Jo Fo या बोघायनगृह्मसूत् 

बौ० qo yo या बौधा० Fo या बोघायनधम = बौधायन- 

wiga 

बौ० sito Yo या बौधा० Alo Yo = बौधायनश्रौतसूत्र 
Fo, ब्रह्म० या ब्रह्मपु० = ब्रह्मपुराण 
Ws =ब्रह्माण्डपुराण 

भवि० ३० था भविष्य० = भविष्यपुराण 

मत्स्य० = मत्स्यपुराण 
Ho Wo या मद० Wo = मदनपारिजात 

मनु या मन्‌०=-मनुस्मृति 
` सानव० या मानवगृह्म० = मानवगृह्यसूत्र 

मिता० = मिताक्षरा (विज्ञानेश्वर. कृत याज्ञवल्क्यस्मृति- 


: टीका) 
. मी० को या मीमांसाकौ०-मीमांसाकौस्तुभ 
(खण्डदेव) 
Hare या मेधातिथि=मनुस्मति पर मेधातिथि की टीका 


या मनुस्मृति के टीकाकार मेधातिथि 


-उप० --मत्र्युपनिषद्‌ 


स० प्र० = ' Cd मु 


विष्णु० = विष्णुपुराण न मरे 

विष्णु या.वि० Ho सू० = विष्णुधमसुत्न 

dto मि० = वीरमित्रौदय 

do स्मा० या वैखानस० =वैखानसस्मार्तेसूत 

व्यव० To या व्यवहार० = रघुनन्दन का 
व्यवहारत'व 

व्य० नि० या व्यवहारनि० = व्यवहारनिरणंय ` 

व्य० प्रण या व्यवहार प्र० = मित्र मिश्च का त्र्यवहारप्रकाश 

Bo म० या व्यवहार म०=नीलकण्ठ का व्यवहारमयूख 

व्य० मा० या व्यवहार मा०=जीमूतवाहुन की व्यवहार” 
मातृका. 

व्यव० Alo = व्यवहारसार 

Wo ATO. या शतपथन्ना० = शतपथत्राह्मण 

शातातप== शातातपस्मृति 

शां० To या शांखायनगु ०=शांखायनगृह्यसूल 

Mio ATS या शांखायनब्रा० = शांखायनब्राह्मण 

Wo Ato Yo यां शांखायनश्रौत० = शांखायनश्रौतसूत्र ` 

शान्ति० = शान्तिपचं _ 

शुक्र० या शुक्रनीति०=शुक्रनीतिसार 

Wo कौ० या शुद्धिको० = शुद्धिकौमुदी 

Wo Fo या शुद्धिकल्प० = शुद्धिकल्पतरु (शुद्धि पर) 

शु० प्र० या शुद्धिप्र ० = शुद्धिप्रका श 

शृद्रकम = शूद्रकमलाकर 

श्रा० क० ल° या श्रोद्धकल्प० = श्राद्वकल्पलता 

श्रा० क्रि कौ० . या श्राद्वक्रिया० --भ्राद्धक्तिया- 
कौम्‌दी rye es 

श्रा० प्र० या श्राद्धप्र० = श्रादप्रकाश | 

श्रा० वि० या श्राद्धविवेक +- श्राद्ध विवेक | 

सं० श्रो० सु० या सत्या० ato = सत्याषाढ्श्रौतसूत्र 

स० वि० या सरस्वतीवि० = सरस्वतीविलांस 

Wo ब्रा० या साम० Alo = सामंविधांन ब्राह्मण 

स्कन्द या स्कन्दपु० =स्कन्दपुराण ` 

स्मु० च० या स्मृतिच० = स्मृ तिचन्द्रिका 

स्मृ० Yo या स्मृतिमु० = स्मृतिमुक्ताफल 

सं० कौ० या संस्कारकौ० = संस्कारकौस्तुभ 
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प्रसिद्ध एवं महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों तथा लेखको का काल-निर्धारणं 


[इनमें से बहुतों का काल सम्भावित, कल्पनात्मक एवं विचाराधीन है | 


१ 


टा भई: 2 


७ © ० A 
‘fo पु०= ईसा के पूर्व; fo उ०=ईसा के उपरान्त] “रन तक 
४०००--१००० (ई० पू०) : यह वैदिक संहिताओं, ब्राह्मणों एवं उपनिषदों का काल है। ऋग्वेद, अथवे- 


वेद एवं तैत्तिरीय संहिता तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण की कुछ ऋचाएं ४००० 
ई० पू० के बहुत पहल की भी हों सकती हैं, और कुछ उपनिषद्‌ (जिनमें कुछ 

वे भी हें जिन्हें विद्वान्‌ लोग अत्यन्त प्राचीन मानते हैं) १००० ई० पू० के _ 
पश्चात्कालीन भी हो सकती हैं । (कुछ विद्वान्‌ प्रस्तुत लेखक की इस मान्यता 

को कि वैदिक संहिताएँ ४००० ई० Jo प्राचीन हैं, नहीं स्वीकार करते।) 


GOo——Yoo (ई० पू०) यास्क की . रचना निरुक्त । ie 

८००--४०० (ई० पू०) * ४ प्रमुख श्रौतसूत्र. (यथा आपस्तम्ब, आश्वलायन, बौधायन, कात्यायन, 
Mo सत्याषाढ आदि) एवं कुछ गृह्यसूत्र (यथा आपस्तम्ब एवं आश्वलायन) । | 

६००-३०० (ई yo) : गौतम, आपस्तम्व, बौधायन, वसिष्ठ के धमंसूत्र एवं पारस्कर तथा कुछ | 

क अन्य लोगों के TATA । म 

६००-३०० (ई० पुर) ` : पाणिनि। | 

५००-२०० (ई० Yo) . ४ जैमिनि का ,पूर्वंमीमांसासूत्र | 

Yoo——Roo (ई० पू०) - 2 भगवद्गीता । 

३०० (ई Jo) -: पाणिनि के सूत्रों पर वातिक लिखने वाले बररुचि कात्यायन। 


३०० (fo पू०) १००(ई० yo) : कौटिल्य का अर्थशास्त्र (अपेक्षाकृत पहली सीमा के आसपास) । 
(ई० go) १०० (ई० ३०) : पतञ्जलि का'महाभाष्य (सम्भवतः अपेक्षाकृत प्रथम सीसा के आसपास, 
२०० (ई० To) १०० (Ro ३०) : मनुस्मृति ॥ | 


१००--३०० (ई० उ०) 3 याज्ञवल्क्यस्मृति । 

१००-३०० (ई० उ०) : विष्णुधमं सूत्रः । 

१००-४०० (ई० उ०) ` : नारदस्मृति । 

२००--५०० (Fo Yo) : वेखानस-स्मातंसूत्र । ः 

२००--५०० (ई० उ०) : जेमिनि के पूर्वमीमांसासूत्र के भाष्यकार शबर 
आसपास) । rye ie 


३००--४०० (ई० Jo) व्यवहार आदि पर बृहस्पतिस्मृति ( भ 


कुछ विद्यमान पुराण, यथा--वायु०, विष्णु» माकण्डय०, AKAs क 
: कात्यायनस्मृति (अभी तक प्राप्त नहीं हो सकी है) । 
: वराहमिहिर; पंचसिद्धान्तिका, बृहत्संहिता, बृहज्जातक आदि के लेखक । 
: कादम्बरी एवं हषंचरित के लेखक बाण । 
: पाणिनि की अष्टाध्यायी पर 'काशिका'-व्याख्याकार वामन--जयादित्य । 


३००-६०० (go Zo) 
४००---६०० (ई० उ०) 
५००--५५० (ई० yo) 
६००-६५० (ई० go) 
६५०-६६५ (ई० To) 


६५०-७०० (ई० Yo) : कुमारिल का तन्त्रवातिक। 
६००-६०० (ई० उ०) : अधिकांश स्मृतियाँ, यथा--पराशर, शंख, देवल तथा कुछ पुराण, यथा-- - 
अग्नि०, गरुड़ ० | 
७८८-८२० (fo go) ; महान्‌ अद्दैतवादी दाशंनिक शंकराचार्य | 
८००--८५० (ई० go) : याज्ञवल्क्यस्मृति के टी काकार विश्वरूप | 
८०५-६०० (fo Go) . _: मनुस्मृति के टीकाकार मेधातिथि | 
६६६ (ई० उ०) : वराहमिहिर के 'बृहज्जातक' के टीकाकार उत्पल। 
१०००-१०५० (ई० उ०) ` : बहुत से ग्रन्थों के लेखक धारेश्वर भोज । 
१०८०-११०० (ई० उ०) : याज्ञवल्क्यस्मृति की टीका मिताक्षरा के लेखक विज्ञानेश्वर | 
१०८०-११०१ (ई० उ०) : मनुस्मृति के टीकाकार गोविन्दराज । 
११००-११३० (ई० उ०) : 'कत्पतर' या कृत्यकल्पतरु’ नामक विशाल धर्मशास्त्र-विषयक निबन्ध के लेखक 
, । लक्ष्मी घर । 
११००--११५० (ई० Jo) ` ¦ दायभाग, कालविवेक एवं व्यवहारमातृका के लेखक जीमूतवाहन । 
| ११००-११५० (ई० उ०) . ` : प्रायश्चित्तप्रकरण एवं अन्य ग्रन्थों के रचयिता भवदेव भट्ट । 
£ ilee——418° (ई० go) अपराक, शिलाहार राजा ने याज्ञवल्क्यस्मति पर एक टीका लिखी । 
१११४-११५३ (fo उ०) :भास्कराचायं, जो 'सिद्धान्तशिरोमणि' के, जिसका लीलावती एक अंश है 
‘So प्रणेता हँ । , 
_ ११२७-११३८ (Ro Jo) : सोमेश्वर देव का मानसोल्लास या अभिलषितार्थचिन्तामणि । 
_ ११५०-११६० (ई० go) कल्हण की राजतरंगिणी। 
११५०-११५० (ई० उ) ` हारलता एव पितृदयिता के प्रणेता अनिरुद्ध भट्ट । 
1११५०--१२०० (ई०३०) : श्रीघर का स्मृत्यर्थंसार । 


०० (ई० उ०) : मनुस्मृति के टीकाकार कुल्लूक । 

( १ गोतम एवं आपस्तम्बघमंसूत्रों तथा कछ गृह्यासूतौं के टीकाकार 

एकार 
| देवण भट्ट की स्मृतिचन्द्रिका । oe 
३०१ 2 धनञ्जय के पुत्र, एवं ब्राह्मणसर्वस्व के प्रणेता हलायध 
) ames हेमाद्रि की चतुवंगेचिन्तामणि । : : 

... ` वरदराज का व्यवहारनिणंय। 

पिर “पितृभक्ति समयप्रदीप एवं अन्य ग्रन्थों के प्रणेता श्रीदत्त । 
विवादरत्नाकर, क्रियारत्नाकर आदि के रचयिता | 
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१३०५-१३५० (go go) 
१३००--१३८० (ई० To) 


१३६०--१३६० (Fo Fo) 


१३६०--१४४८ (Fo Yo) 


१३७५--१४४० (Fo Jo) 
१३७५--१५०० (Fo Fo) 


१४००--१५०० (ई० उ०) 
१४००--१४५० (ई० Yo) 
१४२५--१४५० (Fo Fo) 
१४२५--१४६० (Fo Fo) 
१४२५---१४६० (Fo Yo) 
१४५०--१५०० (Fo To) 
१४६०--१५१२ (Fo Fo) 
१ृ४३०--१५१५ (Ro Fo) 


१५००--१५२५ (ई० Fo) 
१५००-१५४० (ई० Jo) 
१५१३-१५८० (ई० Jo) 
१५२०-१५७५ (ई० उ०) 
१५२०-१५८६ (ई० उ०) 


१५६०--१६२० (Ro उ०) 
१५६०-१६३० (Ro Jo) 


१६१०--१६४० (ई० उ० ) 


 दलपति का न्‌ूसिंहुप्रसाद जिसके 


* et aisesesea >> क्र, 
१ ए०९८%:५०::००००५०१ 


“१३ न Sle” 


वैदिक संहिताओं एवं ब्राह्मणों के भाष्यो के संग्रहकर्ता सायण | 


: पराशरस्मृति की टीका पराशरमाधवीय तथा अन्य ग्रन्थों के रचयिता एवं 


सायण के भाई माधवाचाय। 


: मदनपाल एवं उसके Ta के संरक्षण में मदनपारिजात एवं महार्णवप्रकाश 


संगृहीत किये गये । 


: गंगावाक्यावली आदि ग्रन्यो के प्रणेता विद्यापति के जन्म एवं मरण की 


तिथियाँ । देखियेः इण्डियन ऐंण्टीक्वेरी (जिल्द १४, To १६०-१६१), 
जहाँ देवसिह के पुत्न शिवसिंह द्वारा विद्यापति को प्रदत्त विसपी नामक ग्राम- 
दान के शिलालेख में चार तिथियों का विवरण उपस्थित किया गया है (यथा, 
शक १३२१, संवत्‌ १४५५, ल० Fo २८३ एवं सन्‌ sow) | 
: याज्ञवल्क्य की टीका दीपकलिका, प्रायश्चित्तविवेक, दुर्गोत्सवविवेक एवं 
अन्य ग्रन्थों के लेखक शूलपाणि | 
: विशाल निबन्ध धर्मतत्त्वकलानिधि (श्राद्ध, व्यवहार आदि के प्रकाशों में 
विभाजित) के लेखक एवं नागमल्ल के पुत्र पृथ्वी चन्द्र । 


: तन्त्रबातिक के टीकाकार सोमेश्‍वर की न्यायसुधा। 

१ मिसरू मिश्च का विवादचन्द्र । 

१ मदनसिंह देव राजा द्वारा संगुहीत विशाल निबन्ध मंदनरत्न | 

$ शुद्धिविवेक, श्राद्धविवेक आदि के लेखक रुद्रधर | 

: शुद्धि चन्तामणि, तीर्थचिन्तामणि आदि के रचयिता वाचस्पति। 


४ दण्डविवेक, गंगाकृत्यविवेक आदि के रचयिता वर्धमान । 
४ दलपति का व्यवहारसार, जो नृसिहप्रसाद का एकं भाग है। | 
भाग हैँ- श्वाद्धसार, जिया, 

प्रायश्चित्ततार आदि | NP 

: प्रतापरुद्रदेव राजा के संरक्षण में संगृहीत सरस्वती विलास । 
शुद्धिकौमुदी, ्राद्धक्रियाकौमदी आदि के प्रणेता गोविन्दानन्द। 
प्रयोगरत्न, अन्त्येष्टिपद्धति, त्रिस्थलीसेतु के लेखक नारायण Ace! 
श्राद्धतत्त्व, तीर्थतत्त्व, शुद्धितत्व, प्रायश्चित्ततत््व आदि तत्त्वों के लेखक 
रघुनन्दन । a 
टोडरमल के संरक्षण में टोडरानन्द ने कई सौख्यों में शुद्धि, तीथे, प्राय 
कर्मविपाक एवं अन्य १४ विषयों पर ग्रन्थ लिखे । ee 
देतनिर्णय या धर्मद्रेतनिर्णय के लेखक शंकर भट्ट । | 
वैजयन्ती (विष्णुधमंसुत्र की टीका), आाद्धकल्पलता, 
दत्तकमीमांसा के लेखक नन्द पण्डित | 
निणेयसिन्धु तथा विवांदताण्ड व, शूद्रकमलाकर 
कमलाकर भट्ट | 


CC-0.Panini Kanya | aha Vid) 


१६१०--१६४० (ई० उ०). 
१६१०--१६४४ (ई० उ०) 
३६५०-१६८० (३० उ०) 
१७००--१७४० (६० उ०) 


१७००--१७५४० (ई० उ०) 


१७६० 
१७३०-१८२० (ई० उ०). 
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fara. मिश्र काःखीरमिल्लोंदय;: जिसके भाग है तीर्थ प्रकाश, प्रायश्न्रेत्ते- प्रकाशं; 
श्राद्धप्रकाशःआदि। - ¦ | 
प्रायश्चित्त; शधि, श्राद्ध आदिःविषयों पर १२ मथूंखों में (यथा--नीतिमयूख, छ 
व्यवहारमयख आदि) रचित, भागवतभास्कर क लेखक नीलकण्ठः 
राजधमंकोस्तुभ के प्रणेता अनन्तदेव । 
वेद्यनाथ का स्सृतिमुक्ताफल | Sey ५७३ 
तीथन्दुशेखर,- प्राय श्चित्ेन्दुशेखर, श्राद्धन्दुशेखर आदि लगभग ५० ग्रन्थों 

$ ५ को लेखक नागेश.भटूट, या. नागोजिभट्ठ । 

घर्सिन्धु के लेखक काशीनाथ उपाध्याय । 

2: मित्ताक्षरा पर 'बालम्भट्टी':नामक टीका के लेखक बालम्भट्ट | 


७ WIR SENET 5 
अंग्रेजी नामों के संकेत 


40% ९ ; x 3 (प ५ 
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- 


= आइने अकबरी (अबुल फजल कृत) 


आकर्यालॉजिकल सर्वे आव वेस्टन इण्डिया 


_ Saree ब्रांच, रॉयल एशियादिक सोसाइटी Pl मल 
, =भण्डारकर ओरिएण्टल रिसचं इंस्टीट्यूट, पुन... _ 


= कार्पस इंस्क्रिप्शंस इण्डिकेरम्‌ 7 कि 20 2 
= एपिग्रैफिया इण्डिका (एपि० इण्डि०) "22 न 


+ छ इण्डियन एण्टिक्वेरी (इण्डि० एण्टि०) 

* . इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली . . 

० - जेल आव दि.अमेरिकत ओरिएण्टल सोसाइटी . : 22 लक 
` =: जर्नेल आव दि एशियाटिक सोसाइटी आव बेंगाल |! 


sit आव दि बिहार एण्ड उड़ीसा रिसचे सोसाइटी ' ' 
=जर्नेल आथ दि रॉयल एशियाटिक सोसाइटी (लन्दन) 
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अध्याय १ 


प्रस्तावना 


अति.प्राचीन काल से धमँशास्त् के अन्तर्गत राजधम की चर्चा होती रही है । आपस्तम्बधमंसुत (२।४।२५। 
१) ने संक्षिप्त ढंग से राजधमं-विषयक बातों का उल्लेख किया है । महाभारत के शान्तिपवं में विस्तार के साथ राज- 
धर्म पर विवेचन उपस्थित किया गया है (अध्याय ५६ से १३० तक अति विस्तारपूर्वक तथा कुछ अंशों में अध्याय १२१ 
. से १७२ तक) । मनुस्मृति ने भी सातवें अध्याय के आरम्भ में राजधर्म पर चर्चा करने की बात उठायी है। शासन 
की कला एवं उसके शास्त्र पर ईसवी सन्‌ की कई शताब्दियों पूर्व से ही साहित्यिक परम्पराएँ गँजती रही हैं और 
विचार-विमशं होते रहे Fi अनुशासनपबे (३४।८) ने बृहस्पति एवं उशना के शास्त्रों का उल्लेख किया है । शान्तिः 
पर्वे (५८।१-३) ने वृहस्पति, भरद्वाज, गौरशिरा, काव्य, महेन्द्र, मनु प्राचेतस एवं विशालाक्ष नामक राजघर्म-व्याख्या- 
ताओं के नाम गिनाये Fi शान्तिपर्व (१०२।३१-३२) ने शम्बर एवं आचायों के मतों के विरोध की ओर संकेत किया 
है । कौटिल्य के अर्थशास्त्र में पाँच सम्प्रदायों के नामों का, अर्थात्‌--मानवों, बाहंस्पत्यों, औशनसों, पाराशरों एवं 
आम्मियों का उल्लेख हुआ है; सात आचायों, भर्थात्‌--बाहुदन्ती पुत्र, दीर्घ चारायण, घोटकमुख, कणिक भारद्वाज, 
कात्यायन, किञ्जल्क एवं पिंशुनपुत्र के नाम एक-एक बार आये हैं (XIN एवं Vis); भारद्वाज, कौणपदन्त, पराशर, 
पिशुन, वातव्याधि एवं विशालाक्ष के सिद्धान्तों की चर्चा कई बार हुई है। कौटिल्य ने आचार्यों के मतों का उल्लेख कम- : 
से-कम ५३ वार.किया है। शान्तिपर्व (१०३।४४) ने राजधर्मं के एक भाष्य की ओर संकेत किया है। स्पष्ट है कि _ 
उस काल में शासन-कला एवं शासन-शास्त्र की बातें पद्धतियों का रूप पकड़ चुकी थीं । महाभारत, रामायण, मन एवं | 
कौटिल्य में उल्लिखित विचार बहुत दिनों से चले आ रहे थे, यथा-सप्तांग राज्य, षाड्गुण्य (सन्धि, विग्रह आदि छः 
गुण-विशेष), तीन शक्ति, चार उपाय (साम-दान-भेद-दण्ड), अष्टवर्ग एवं पंचवर्ग (मनु ७१५५), १८ तथा १५ 
तीर्थ (शान्तिपर्वे ५।३८) आदि के नाम रूढि बन चुके थे (अयोध्याकाण्ड १००॥६८-६८) | 
राजघ को सभी धर्मों का तत्त्व या सार कहा गया है (शान्तिपर्व १४१।४-१०, ५६।३) 19 राजा के कतेव्यों 
की ओर कतिपय धर्मशास्त्न-प्रन्थों मे प्रभूत संकेत मिलते हैं (देखिए गौतम १०।७-८, आपस्तम्बधमंसूत्र २।५।१०।१३- 
१६, वसिष्ठ 4819-2, विष्णु ३।२-३, नारद-प्रकी णंक ५-७ एवं ३३-३४, शात्तिपव ७७।३३ एवं ५७।१५, मत्स्यपुराण 
२१५।६३, माकंण्डेयपुराण २७।२८ एवं २८।३६)॥ इन ग्रन्थों के अवलोकन से पता चलता है कि राजधमे विश्व का सबसे 
बड़ा उद्देश्य था और इसके अन्तर्गत आचार, व्यवहार, प्रायश्चित्त आदि के सभी नियम आ जाते थे। राजा को | 


१. एव धर्मान्‌ राजघमंषु सर्वान्‌ सर्वावस्थं संप्रलोतान्निबोध । ""``सर्वा विद्या राजधमंबु युक्ताः aa लोका 
राजधमं प्रविष्टाः । सर्वे TAL राजधमंप्रधानाः। शास्तिपवं ६३।२५, २६, २६; राजमूला महाभाग योगक्षेससुः 
वृष्टयः । प्रजासु व्याधयश्चैव मरणं च याति च॥ ङतं त्रेता द्वापर च कलिश्च भरतर्षभ | राजमुला इति 
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धमंशास्त्र का इतिहास 


५८० 

अपने युग का निर्माता कहा गया है। राजा ही स्वर्ण-युग का प्रवर्तक है या देश में विपत्तियाँ, युद्ध या ws 
लाने वाला है ( उद्योगपर्व १३९१६; शान्तिपवं ६६७8, ४१६ तथा ४, ४६६३ पहन दा 
४१॥६०) १ 1 


धर्मशास्त्र के अन्तरगत राजधरम एक विशिष्ट महत्त्व रखने वाला विषय तो था ही, इंसीलिए सभी धर्म शास्त्र- 

कारों ने इसका सांगोपांग विवेचन किया है, किन्तु इस विषय की महत्ता इस वात से और अधिक प्रकट हो जाती है 

कि आदि काल से ही इस विषय पर पृथक्‌ रूप से पुस्तके आदि लिखी जाती रही हैं। शाग्तिपवं ( अध्याय ५४) में आया 

है कि आरम्भ में कृतयुग में न तो राजा था और न दण्ड-व्यवस्था थी, जिसके फलस्वरूप मानवो में मोह, मत्सर आदि 

का प्रवेश हो गया । अतः धरम को पूर्ण नाश से बचाने के लिए ब्रह्मा ने धमं, अर्थ, काम एवं मोक्ष (५६।३० एव ७४) 

पर एक लाख अध्यायों वाला एक महान्‌ ग्रन्थ लिखा । इस ग्रन्थ के नीति (शासन-शास्त) नामक भाग को शंकर . 

विशालाक्ष ने संक्षिप्त करके दस सहरू अध्यायो में लिखा (५४।८०), जिसे वैशालाक्ष की संज्ञा मिली । पुनः इसे इन्द्र ने 

पढ़कर पाँच सहस्र अध्यायों में रखा और उसे बाहुदन्तक की संज्ञा दी गयी (५६।८३) । आगे चलकर बाहुदन्तक को 

बृहस्पति ने तीन सहस्न अध्यायों में संक्षिप्त किया, जिसे लोगों ने बाहेस्पत्य नाम से पुकारा । पुनः बाहुँस्पत्य को काव्य 

(उशना) ने एक सहस्त अध्यायों में रखा । कामसूत्र (१।५-८) ने भी इसी से मिलती-जुलती एक गाथा कही है--प्रजा- 

पति ने एक लाख अध्यायों में एक महाग्रन्थ लिखा, जिसे मनु ने धर्म-शास्त्र के रूप में, वृहस्पति ने अर्थ-शास्त्र के रूप 

में तथा नन्दी ने काम-शास्त्र के रूप में एक-एक age अध्यायों में संक्षिप्त किया । शान्तिपवं (६६।३ २-७४) ने 

८ ब्रहमा के राजधर्मं का जो निष्कर्ष उपस्थित किया'है वह आश्चयंजनक ढंग से कौटिल्य के अर्थशास्त्र के प्रमुख 

विषयों से मेल खाता है। , 

4 * नीतिप्रकाशिका (१1२१-२२) में आया है कि ब्रह्मा, महेश्वर, स्कन्द, इन्द्र, प्राचेतस मनु, बृहस्पति, शुक्र, 

भारद्वाज, वेदव्यास एवं गौरशिरा राजधम के व्याख्याता थे; ब्रह्मा ने एक लाख अध्यायो वाला राजशास्ल लिखा, 

जिसे उपर्युक्त लोगों ने क्रम से संक्षिप्त किया ओर गौरशिरा एवं व्यास ने उसे क्रम से पाँच सौ एवं तीन सौ अध्यायो 

में रखा | शृक्रनीतिसार (१।२-४) में आया है कि ब्रह्मा ने एक लाख श्लोकों में नीतिशास्त्र लिखा, जिसे आगे चल- 
कर वसिष्ठ तथा अन्य लोगों ने (शुक्र ने भी) संक्षिप्त किया । 5203. 

' शासन-शास्त्र के लिए कतिपय शब्दों एवं नामों का प्रयोग हुआ है । सर्वोत्तम एवं उपयुवत नाम राजशास्त्र 

है जिसका प्रयोग महाभारत ने किया है । महाभारत ने वृहस्पति, भरद्वाज तथा अन्य लेखकों को “राजशास्त्र-प्रणेतार:” 

कहा है। नीतिप्रकाशिका (१।२१-२२) ने शासन पर लिखने वाले मानव एवं देव लेखकों को “राजशास्त्राणां प्रणेतारः” 

उपाधि दी है। अश्वघोष ने अपने बुद्धचरित (१४६) में इसी नाम का प्रयोग किया B13 प्रो० एड्गर्टन द्वारा सम्पा- 

: पञ्चतन्त्र के प्रथम श्लोक में मनु, बृहस्पति, शुक्र, पराशर एवं उनके पुत्र, चाणक्य तथा अन्य लोगों को नुपशास्त्र 

लेखक कहा गया है। इसका एक अन्य नाम है दण्डनीति । शान्तिपर्व (५४।७६) ने इस शब्द का अर्थं किया है-- 

विश्व दण्ड के द्वारा अच्छे मागं पर लाया जाता है, या यह शास्त दण्ड देने की व्यवस्था करता है, इसी से इसे 


श 


अगप्रवर्तको राजा धर्माधम प्रशिक्षणात्‌ । युगानां न प्रजानां न दोषः किन्तु नुपस्य तु॥ शुक्रनीतिसार 


यद्राजशास्त्रं भूगुरंगिरा वा न चत्रतुवंशकरावषों तो। तयो: तुस्त 
eae त व सुतो तो च ससजंतुस्तत्कालेन शुक्रश्च 


a sete ~ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
राजघमं (अर्थशास्त्र या दण्डनीति) ५८१ 


दण्डनीति की संज्ञा मिली है और यह तीनों लोकों में छाया हुआ है ।”४ शान्तिपवं ने दण्डनीति को 'राजधमं' से मिला 
दिया है (६३।२८) । कौटिल्य (१।४) ने व्याख्या उपस्थित की है-- दण्ड वह साधन है जिसके द्वारा आन्वीक्षिकी, 
त्रयी (तीनों वेदों) एवं वार्ता का स्थायित्व एवं रक्षण अथवा योगक्षेम होता है, जिसमें दण्ड-नियमों की व्याख्या होती 
है वह दण्डनीति है; जिसके द्वारा अलब्ध की प्राप्ति होती है, लब्ध का परिरक्षण होता है, रक्षित का विवर्धन होता है 
और विवधित (बढ़ी हुई सम्पत्ति) का सुपाढों में बेंटवारा होता है।” इसी अर्थ से मिलती उक्ति महाभारत में भी | 
पायी जाती है (शान्तिपवं ६४।१०२)। नीतिसार (२।१५) का कहना है कि दम (नियन्त्रण या शासन) को दण्ड 
कहा जाता है, राजा को “दण्ड” की संज्ञा इसीलिए मिली है कि उसमें नियन्त्रण केन्द्रित 'है, दण्ड की नीति या नियमों 
को दण्डनीति कहा जाता है और नीति. यह संज्ञा इसलिए है कि वह (लोगों को) ने चलती है।* शान्तिपवं (६४। 
१०४) का कहना है कि दण्डनीति क्षत्रिय (राजा) का विशिष्ट व्यापार है। वनपर्व (१५०।३२) में आया है कि _ 
बिना दण्डनीति के सारा विश्व अपने बन्धन तोड़ डालेगा (और देखिए शान्तिपवं १५।२५, ६३।२८, ६४।७४) । ` 
दण्डनीति सम्पूर्ण विश्व का आश्रय है और यह देवी सरस्वती द्वारा उत्पन्न की गयी है (शान्तिपवं १२२।२५) । 
अर्थशास्त्र ” शब्द 'देण्डनीति' का पर्याय माना जाता रहा है। आपस्तम्बघमंसूत्र (२।५।१०।१६) में राजा से 
कहा गया है कि वह धर्म एवं अथं में पारंगत ब्राह्मण को पुरोहित के पद पर नियुक्त क रे। स्पष्ट है, आपस्तम्ब ने यहाँ 
धर्मशास्त्र एवं अर्थशास्त्र की ओर संकेत किया है । अनुशासनपवं .(३४।१०-११) में आया है कि बृहस्पति आदि ने 
अर्थंशास्त्रों का प्रणयन किया था । द्रोणपवं (६।१) ने मानवीय अर्थेविद्या का उल्लेख किया है।* शान्तिपर्वे ने अर्थशास्त्र : 
के पालन की बात बड़े गम्भीर शब्दों में चलायी है (७१।१४ एवं ३०२।१०४) । रामायण (२।१००।१४) में आया 
है कि राम के उपाध्याय सुधन्वा अर्थशास्त्र के पण्डित थे। कौटिल्य ने आरम्भ में अपने अर्थशास्त्र को सभी अर्थेशास्तो 
का सार माना है और अन्त में इसे पृथिवी की प्राप्ति एवं उसके सं रक्षण का साधन घोषित किया है। कौटिल्य ने दण्डनीतिं 
के जो चार प्रमुख उद्देश्य रखे हैं, यथा (१) अलब्ध की प्राप्ति,(२) लब्ध का परिरक्षण,(३) रक्षित का विवधंन एवं 
(४) विवधित का सुपात्रों में विभाजन, उन्हें मनु महाराज (मनुस्मृति ७४४-१००) सदैव क्षत्तियों के समक्ष रखते 
हैं । यही बात शान्तिपर्वं (१०२।५७, Wolk), याज्ञवल्क्य (१।३१७), नीतिसार (9195) आदि में भी पायी जाती 
है। कौटिल्य ने अन्त में (१५।१) लिखा है--“अर्थ सम्पूर्ण मानवों का जीवन या वृत्ति है, अर्थात्‌ मानवों से भरी हुई 
पृथिवी अर्थ है। वह शास्त्र, जो पृथिवी की प्राप्ति एवं संरक्षण का साधन है, अथंशारत्न Sl” मानव अपना जीवन-निर्वाह 
पुथिवी से करते हैं और सम्पत्ति पुथिवी से ही उगती है । महाभारत एवं रामायण से (कुछ शताब्दियों) उपरान्त के 5 
लेखकों ने 'दण्डनी ति' एवं “अर्थ शास्त्र” को समानार्थक माना है। दण्डी ने 'दशकुमारचरित (८) में लिखा है कि विष्णु- 
गुप्त ने मौय राजा के लिए छः सहर श्लोकों में दण्डनीति का प्रणयन किया, किन्तु कौटिल्य ने आरम्भ में ही अपने ग्रन्थ 


` ७, दण्डेन नीयते चेयं दण्ड नयति या पुनः। दण्डनीतिरिति ख्याता त्रील्लोकानभिवर्तते ॥ शान्तिपर्व 
(५४।७८) ; दण्डनीतिः स्वघ्ेभ्यश्चातुवंण्यं नियच्छति । प्रयुक्ता स्वामिना सम्यगधर्मेभ्यो नियच्छति ॥ शास्ति ._ 
।७६। ह न 
हु ५. दसो दण्ड इति सुपातस्तात्स्श्याद दण्डो सहीपतिः। तस्य नोतिदंण्डनीति नेयनाच्नीतिरुच्यते॥ नोतिसार . 
२।१९ एवं THE १।१५७। >  । ; न रे जे 
gg देखिए जायसवाल कृत “मनु एण्ड याज्ञवल्क्य , पृ० ५ ७, १६, २५, २६, ४१, ४२, ५०, GU 
इसमें जायसवाल ने 'मनु' एवं 'अर्थ' को व्याख्या उपस्थित की है। 
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को अर्थशास्त्र की संज्ञा दी है। दण्डी ने कौटिल्य द्वारा उल्लिखित कुछ अर्थशास्त्रकारों के नाम भी लिखे हैं। अमरकोश 
ने दोनों को समानार्थक ठहराया है । मनु (७।४३) की टीका में मेधातिथि ने 'दण्डनीति' की व्याख्या करते हुए लिखा 
“है कि यह चाणक्य एवं अन्य लोगों द्वारा प्रणीत थी । याज्ञवल्त्रय (१।३११) की टीका मिताक्षरा में दण्डनीति को 
अथंशास्त्र के अर्थं में लिया गया है । शुक्रनीतिसार(४।३।५६) में माया है-“अर्थंशास्त्र.वह है, जिसमें राजाओं के 
आचरण आदि के विषय में ऐसा अनुशासन एवं शिक्षण हो जो श्रुति एवं स्मृति से भिन्न हो और जिसमें बड़ी दक्षता 
के साथ सम्पत्ति-प्राप्ति के लिए शिक्षा दी गयी हो 1” 

“अर्थशास्त्र” एवं ‘दण्डनीति’ शब्द दो दृष्टिकोणों से शासन-शास्त्र के लिए प्रयुवत हुए हैं । कामसूत्र (१।२०) में 
अर्थं की परिभाषा शिक्षा, भूमि, स्वर्ग, पशु, धान्य, बरतन-भाण्ड एवं मित्र तथा वाञ्छित वस्तुओं के परिवर्धन से समन्वित 
की गयी है । अतः जव सभी प्रकार के धन एवं सम्पत्ति के उद्गम एवं वृत्ति के निरूपण को शास्त्र की संज्ञा दी गयी तो इनके 
विषय-विवेचन को 'अथंशास्त्र' कहा गया, इसी प्रकार प्रजा-शासन एवं अपराध-दण्ड को विशिष्टता दी गयी तो शासनः 
शास्त्र को दण्डनीति' के नाम से कहा गया । यद्यपि कोटिलीय अर्थशास्त्र-जैसे ग्रन्थों में धमं को प्रभूत महत्ता दी गयी 
है, किन्तु वे प्रधानतः केन्द्रीय एवं स्थानीय शासन, करग्रहण, साम एवं अन्य उपायों के प्रयोग, सन्धि, विग्रह तथा 
कर्मचारियों एवं दण्ड की नियुक्ति से सम्वन्धित हूँ । अतः अर्थ शारत्र प्रमुखतः दृष्टार्थस्मृति है, जैसा कि भविष्यपुराण 
में कहा गया है (अपराक द्वारा उद्धृत, पृष्ठ ६२६, स्मृतिचन्द्रिका, To २४ एवं वीरमित्रोदय, परिभाषा, To १४) । 
मेधातिथि ने मनु (७।१) की टीका में घम को कर्तव्य धर्मशब्दः कतेव्यतावचनः) के अर्थ में लिया है, राजा के कर्तव्य 

क्था तो दृष्टाथं (अर्थात्‌ जिनके प्रभाव सांसारिक हों और देखे जा सके) हैं या अदृष्टार्थ (जिन्हें देखा न जा सके किन्त 

' उनका आध्यात्मिक महत्त्व हो), यथा अग्निहोत्र। मेधातिथि ने स्पष्ट लिखा है कि राजनीति के नियम धर्मशास्त्र के 

Sta meat के आधार पर नहीं बने हैं, प्रत्युत बे मुख्यतः सांसारिक कार्यों के अनुभवों पर आधारित है । 
शासन-शास्त्र की एक अन्य संज्ञा है नीतिशास्त्र या राजनीतिशास्त्र (शान्तिपवं ५४।७४ ह्‌ 
` नीतिसार (१६) ने उस विष्णगप्त को आ ene al 1) । कामन्दक के 
एत का नमस्कार किया है जिसने अर्थशास्त्र-ग्रन्थों के महाण 

अमृत निकाला । पञ्चतन्त्र ने अर्थशास्त्र एवं न पता को एकसरे महाणंव से नीतिशास्त्र रूपी 

२१) ने अर्थशास्त्र को राजनीतिशास्त्र तथा धर्मशास्त्र का ee = sat माना है। मिताक्षरा (याज्चवल्क्य २। 

है (रघुवंश १७1६८, भगवद्गीता,-'नी ति? १०।३ अंग माना है। “राजनीति' शब्द कतिपय ग्रन्थों में आया 

Pe yaa 5 ` (1३०, आश्रमवासिपव॑ ६।५, मनु ७१७७, शान्तिपर्व १११७३, १३०। 
: aie ग एग 159 २६ तथा ड्रोणपवं १५२।२४ आदि)। एक बन्य शब्द है : 

Om (१।२) ने 'नय' एवं 'अनय' (बुरी नीति) को दण्डनी gaa, जिसका अर्थ है 'नीति की पद्धति 

` इह नय शब्द कतिपय साहित्यिक ग्रन्थों मे दण्डनीति के अन्तर्गत विवेचना करने का विषय ठहराया है। 


3 ) भी कहा गया है । किन्तु 
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अर्थशास्त्र को उपवेद की संज्ञा दी गयी है। विष्णपुराण (३।६।२८), वायुपुराण (६१।७६), . ब्रह्माण्डपुराण 
(३५।८८।८&) आदि ने आयुर्वेद, धनुर्वेद, गान्धवंवेद एवं अर्थशास्त्र को चार उपवेद कहा है। 
यद्यपि सिद्धान्त रूप से अर्थ शास्त्र को धर्ममार्ग पर चलना चाहिए, किन्तु व्यावहारिक रूप में महाभारत एवं 
कौटिल्य ने कतिपय स्थलों पर नैतिकता के सिद्धान्तों की अवहेलना करने की बात कही है। शान्तिपवं (१४०) में 
ऐसी वाते आयी हैं, जिन्हें हम किसी रूप में नैतिक अथवा घामिक नहीं कह सकते। दो-एक उदाहरण अवलोकचीय 
हुँ-'बोलने में मधुर एवं विनम्र होना चाहिए, किन्तु भीतर (हृदय में) तीक्षण छुरी के सदृश होना चाहिए (शान्तिः 
पर्व १४०।१२) ; धन-सम्पत्ति की लालसा रखने वाले को हाथ जोड़ना चाहिए, शपथ खानी चाहिए, मधुर वाणी 
का प्रयोग करना चाहिए, चरण-चुम्बन करना चाहिए, यहाँ तक कि आँसू भी बहाने चाहिए; एक व्यक्ति अपने शतु को 
कंधे पर भी ढोये, किन्तु काम हो जाने पर मिट्टी के बरतन के समान उसे प्रस्तर-खण्ड पर पटक कर तोड़-फोड़ देना 
(मार डालना) चाहिए (शान्ति० १४०।१७।१८), आदि। इन बातों को पढ़कर पाठक महाभारत के विषय में विचित्र 
MUG बना सकते हैं, किन्तु ये बातें आपत्तियों के समय करणीय मानी गयी हैं। युधिष्ठिर ने स्वयं इन बातों का 
विरोध किया और भीष्म पितामह से कहा कि ये बातें घोर अनैतिक हैं। ये बातें सम्भवतः भारद्राज-जेसे लेखको की 
उवितयों से सम्बन्धित हैं। स्वयं भीष्म ने आगे चलकर कहा है कि ये बातें शठे शाठ्यं समचरेत्‌' के नियम से सम्ब- 
न्धित हैं, सामान्यतः राजा ऋजु मार्ग का अनुसरण करता है। किन्तु दुष्ट, अनैतिक एवं क्रूर शत्रुओं से वैसा करना 
नीति-विरुद्ध नहीं है। भीष्म ने कहा है कि सदा नैतिक बातों का पालन नहीं करना चाहिए, सुविचारणा एव तकं का 
आश्रय लेना श्रेयस्कर होता है (शान्ति० Yio, १७) | महाभारत ने स्थान-स्थान पर धर्मशास्त्र एवं अर्थशास्त्र के 
सिद्धान्तों का समन्वय उपस्थित किया है। 
कौटिल्य ने लिखा है कि अर्थशास्त्रकारों ने क्रर, स्वार्थान्ध एवं अनैतिक सम्मतियाँ देने में कोई संकोच नहीं . 
किया है। उन्होंने लिखा है कि भारद्वाज के अनुसार राजकुमार लोग ककंट (केकड़ा) हैं जो अपने माता-पिता को खा 
डालते हैं, अतः यदि वे अपने पिता को न प्यार करें तो उन्हें गुप्तरूप से समाप्त कर देना चाहिए । किन्तु विशालाक्ष - 
ने भारद्वाज की इस उक्ति की भत्संना की है और कहा है कि इस प्रकार राजकुमारों को समाप्त कर देना अनुचित, 
क्ूरताःप्रदशंन एवं क्षत्तिय-कूल-नाशक है, ऐसे राजक्‌मारों को एक ही स्थान पर बन्दी वनाकर रखना कहीं श्रेयस्कर है। 
बातव्याधि ने लिखा है कि राजकूमारों को अति काम-वासना में लगा देना चाहिए । कौटिल्य ने इस सम्मति की भत्संना 
की है। उन्होंने लिखा है कि गर्भाधान एवं उत्पत्ति के विषय में उचित अवधानता रखी जानी चाहिए एवं घमं की 
` शक्षा-दीक्षा देनी चाहिए । भारद्वाज को उद्धत कर कौटिल्य ने एक अन्य विचित्र नियम की ओर भी ध्यान ATES 
किया है, जो उनके अर्थशास्त्र-प्रणयन के पूर्व कतिपय अर्थशास्त्रकारों द्वारा प्रतिपादित किया गया था। भारद्वाज ने 
लिखा था कि राजा की मृत्यु के समय मन्त्रीको चाहिए कि वहु राजकुमारों को एक-दूसरे के विरोध में खड़ा कर दे और 
आगे चलकर अन्य सम्बन्धियों को भी SATE दे। इस प्रकार सबका गुप्त रूप से हनन करके या उन्हें दबाकर उसे 


स्वयं राज्य पर अधिकार कर लेना चाहिए । कौटिल्य इस मत के विरोधी हैं। किन्तु स्वयं उन्होंने अधामिक या दुष्ट छ 
लोगों के नाश के लिए विष, दवाओं तथा मन्तर-प्रयोगों का प्रतिपादन किया है (औपनिषदिक, १४) । कौटिल्यनेभी | 
अनैतिक एवं क्रर नीतियों के पालने की बात चलायी है (११०, ५।१, ५॥२)। खाली कोश को भरने के लिए उन्होंने १ 
राजा से कहा है किवह मन्दिरों की सम्पत्ति भी हड़प सकता है । स्वयं कौटिल्य ने दुरभिसंधियों की चर्चा की है और | 


राजा की सुपुष्ट स्थिति की स्थापना के लिए शत्रुओं, राजकुमारों, सम्बन्धियों या विरोधी राजपुरुषों के गुप्त हतत की 
बात चलायी है। | 
राजधर्म-सम्बन्धी संस्कृत-साहित्य बहुत विशाल है। आपस्तम्ब-जैसे कतिपय घमंसूलरों में भी संक्षेपतः इसकी 


= 
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चर्चा हुई है, किन्तु निम्नलिखित ग्रन्थों को प्रभूत महत्त्व मिला है--महाभारत (वनपवं १५०, सभा ५; उद्योग ३३-३४, 
शान्ति १-१३०, आश्रमवासिक ५-७), रामायण (अयोध्या, १५, ६७, १००; युद्ध, 1७-15, ६३), मतुस्मृति (७-६), 
कौटिल्य का अर्थशास्त्र (यह ग्रन्थ राजधर्मे पर सबसे महतवपरण है), याज्ञवल्कय (१।३०४-३६७), वृद्ध-हारीत-स्मृति 
(७।१८८-२७१) बृहत्पराशर (१० To २७७-२८५), विष्णु-धर्मसूत्र (३), कामन्दक का नीतिसार, अग्निपुराण 
(२१०-२४२), गरुडपुराण (१०८-११५), मत्स्यपुराण (२१५५२४३), विष्णुधर्मोत्तर (२), माकण्डयपूराण 
(२४), कालिका go (८७), वैशम्पायन की नीतिप्रकाशिका, शुक्रनीतिसार, सोमेश्‍वर की अभिलषितार्थ चिन्तामणि 
या मानसोल्लास (प्रथम चार विशतियाँ), भोज का युवितकल्पतरु, सोमदेव (5५४ ई०) का नीतिवाक्यामृत, बृहस्पति- 
सूत्र, लक्ष्मीधर के कृत्यकल्पतर का राजनीति-काण्ड, चण्डेश्वर का राजनीतिरत्नाकर, मित्र मिश्र का राजनी तिप्रकाश, 
नीलकण्ठ का नीतिमयूख, अनन्तदेव का राजधर्मकौस्तुभ, राजकुमार सम्भाजी का बुधभूषण तथा. केशव पण्डित की 

दण्डनीति | कौटिलीय अर्थशास्त्र के प्रकाशन के उपरान्त अर्थशास्त्र-सम्बन्धी अनेक ग्रन्थ प्रकाशित हुए हैं, जिनकी 


तालिका देना यहाँ आवश्यक नहीं है। 


Se RNR 
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राज्य के सात अंग 


प्रायः सभी राजनीति-शास्त्रज्ञों ने राज्य के सात अंग बतलाये हैं, यथा (१) स्वासी (शासक या सम्राट), 
(२) अमात्य, (३) जनपद या राष्ट्र (राज्य की भूमि एवं प्रजा), (४) gt! (सुरक्षित नगर या राजधानी), 
(५) कोश (शासक के कोश में द्रव्यराशि), (६).दण्ड (सेना) एवं (७) भिन्न ।' अंगों को प्रकृति भी कहा जाता 
है। राजनीति के ग्रन्थों में cafe’ शब्द राज्यों के मण्डल के अंगों का. भी द्योतक कहा गया है (देखिए भनु ७।१५६ एबं 
कौटिल्य ६२) । इस. शब्द का सम्बन्ध मन्त्रियों से भी है (देखिए शुक्रनीतिसार २७७०-७३) । कहीं-कहीं इसका अर्थ 
‘gar भी है (देखिए खारवेल का अभिलेख; नारद, प्रकीर्णक ५; रघुवंश ८।१८)। इन अंगों के क्रम एवं नामों में कहीं- 
कहीं बहुत अन्तर पाया गया है। जनपद के लिए जन या राष्ट्र शब्दों का भी प्रयोग हुआ है। दण्ड के लिए बल तथा दुर्गे 
के लिए पुर का प्रयोग हुआ है। आश्रमवासिकपर्व (५।८) ने राज्य के आठ अंग गिनाये हैं । राजनीतिज्ञों ने शासक 
(राजा) को सप्तांगों में सर्वेश्रेष्ठ माना है। कौटिल्य ने तो राजा को ही संक्षेप में राज्य कह डाला है।* किन्तु कौटिल्य 
का यह सूत्र फ्रांस के राजा चौदहवें लुई के “ल इतात स एस्त म्वाइ” (में ही राज्य हूँ) नामक सूत्र के समान नहीं है। 
कौटिल्य (८१) ने स्पष्ट लिखा है कि राजा ही मन्त्रियों, कर्मचारियों एवं अधीक्षकों की नियुक्तियाँ करता है; वही अन्य 
प्रकृतियों पर विपत्तियाँ घहराने पर दुःखमोचन या साहाय्य का प्रबन्ध करता है, अर्थात्‌ वही नियुक्त मन्त्रियो पर्‌ विपत्ति 


१. स्वाम्यमात्यजनपददुर्गकोशदण्डमित्राणि प्रकृतयः । कौटिल्य ६।१, Jo २५७; स्वाम्यमात्या जनो 
दुर्ग कोशो दण्डस्तर्थव च। मित्राण्येताः प्रकृतयो राज्यं सप्ताङ्मुच्यते ॥ याज्ञवल्क्य १1३५३; स्वाम्यमात्यौ पुर 
राष्ट्र कोशदण्डौ सुहृत्तथा । सप्त प्रकृतयो हयेताः सप्ताङ्कः राज्यमुच्यते ॥ सनु 5२६४ स्वाम्यमात्यदुर्गकोशदण्ड 
. राष्ट्रमित्राणि प्रकृतयः । विष्णुधमं सुत्र ३३३३; स्वाम्यमात्यसुहृद्‌ दुर्गकोशदण्डजनाः । गौतमसूत्र (सरस्वतीविलास 
द्वारा उद्धत, To ४५) । और भी देखिए शान्तिपवं ६४६४-६५, मत्स्यपुराण २२५।११ एवं २३५, अग्लिपुराण 
२३३।१२, कामन्दक १।१६ एवं ४।१-२। ‘wala’ शब्द का अर्थं अपराकं (पृष्ठ ५८८) ने सुन्दर ढंग से किया 
है--यतः कार्यमुत्पद्यतेऽवतिष्ठते नियमेन भवति सा प्रकृतिः। यथा हिरण्यं कुण्डलस्य । राज्यं च विना स्वाम्य _ 
दिमिरनोत्पद्यते, उत्पञ्चमपि न तैविना चिरकालमनुवतंते। ततो भवन्ति स्वाम्यादयो राज्याङ्गानि । 

` २. राजा राज्यमिति प्रकृतिसंक्षेपः । कौटि० ८१२; तत्कूटस्थानीयो हि स्वामीति । कौ० ०१; सप्ताङ्ग- 
मुच्यते राज्यं तत्र मूर्धा नूपः स्मृतः। दृगमात्यः सुहृच्छोत्रं सुख कोशो बलं नः ॥ हस्तौ पादौ ढुगेराष्ट्री० क 
नीति० १।६१-६२; सप्ताङ्गस्यापि राज्यस्य सूलं स्वामी प्रकीतितः । राजनीतिप्रं०, Yo १३३; सप्ताङ्गस्यास्य राज्यस्य ४ 


त्रिदण्डस्येव तिष्ठतः । अन्योन्यगुणयुक्तस्य कः केन गुणतोऽधिकः ॥ तेषु तेषु हि कालेषु तत्तदङ्ग विशिष्यते। यन यत्‌ क 


सिध्यते कार्य तत्प्रावान्याय कल्पते ॥ शान्तिपवं; सनु (41२४६-२८७) ने भो सर्वथा यही बात wat? । परस्परोप 
कारीदं सप्ताङ्ग राज्यमुच्यते (मत्स्यपुराण २३४।१) । कक 
२ 
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आने पर अन्य मन्त्रियों की नियुक्ति करता है; यदि राजा सम्पत्तिमान्‌ अथवा समृद्धिशाली है तो वह अपनी प्रकृत्तियों को 
त्तियों गौरवं जो राजा को है, अतः राजा सुस्थिर एवं अक्षय शक्ति का केन्द्र 
समृद्धि प्रदान करता है । प्रकृतियों को वही गौरव प्राप्त है है Ni 
है। शुक्रनीतिसार(२।४) ने लिखा है कि यदि राजा मनमाना काय करता है तो इससे विपत्तियाँ घहराती हैं, म 
की हानि होती है और अन्त में राज्य का नाश होता है। 
शक्रनीतिसार (१।६१-६२) ने राज्य के सप्तांगों की तुलना शरीर के अंगों से की है, यथा--राजा सिर है, 
मन्त्री लोग ata हैं, मित्र कान हैं, कोश मुख है, बल (सेना) मन है, दुर्ग (राजधानी) एवं राष्ट्र हाथ एवं पैर हैं। काम- 
न्दक (४।१-२) ने लिखा है कि सातौं अंग एक-दूसरे के पुरक हैं; यदि एक भी अंग दोषपूर्ण हुआ तो राज्य ठीक से चल 
नहीं सकता। शात्तिपव॑ ने भी सभी अंगों की महत्ता स्वीकृत की है। मनु एवं महाभारत ने राज्य के अंगों में स्वाभाविक 
एकता देखी है। समी अंगों को लक्ष्य की प्राप्ति के लिए एक-दूसरे के साथ मिलकर कार्यशील होता ही होगा । सभी अंग - 
महत्त्वपूर्ण हैं, कोई दूसरे से हीन नहीं है, एक की महत्ता अपने स्थान पर है, वह दूसरे से बढ़कर नहीं है (मनु द।२६५)। . 
केवल जन-समूह से ही राज्य का निर्माण नहीं होता, प्रत्युत राज्य के लिए जन-समूह का भौगोलिक सीमाओं 
(राष्ट्र) के भीतर रहना परमावश्यक हैं, जन-समूह को किसी स्वामी के अनुशासन के अनुसार चलना होगा, राज्य के 
लिए एक विशिष्ट शासन-कृम (अमात्य) होगा, उसके लिए एक सुव्यवस्थित आथिक व्यवस्था होगी (कोश), रक्षा 
) a 00९ २66११ राएप क लने महत्वपूर्ण दस्य है (१) स्वामी, (२) are 


५८६ 


व्यवस्था, (३) निश्चित भूमि एवं जन-संख्या । ये चारों तत्त्व अति प्राचीन सूत्रकारों को भी विदित थे । देखिए 
गतम ११।१(राजा), आप० २।६।२५।१० (अमात्य), आप० २।१०।२५।११ (विषय, नगर, ग्राम), गोतम ११।५-८ 
~ (प्रजा) । अब हम सप्तांगों का क्रमानुसार वर्णन उपस्थित करेंगे । 


स्वामी (१) 


कतिपय ग्रन्थो में स्वामी या शासक की आवशयकता पर बल दिया गया है। ऐ तरेय,ब्राहमण (१।१४) में आया 

है कि देवों ने राजा के न रहने पर अपनी दुदंशा देखी और तभी एकमत -से उसका चुनाव किया । इससे प्रकट होता है 

` कि सामरिक आवश्यकताओं ने स्वामित्व या नृपत्व को जन्म दिया। मनु (७।३= शुक्रनीतिसार १।७१) ने लिखा है-- 
। जब सभी भयाकुल हो इधर-उधर दौड़ने लगे और विश्व में कोई स्वामी नहीं था तब विधाता ने इस विश्व की रक्षा के 
= लिए राजा का प्रणयन किया ।” मनु ने मात्स्य न्याय (“बडी मछलियाँ छोटी मछलियों को निगल जाती हैं”, अर्थात्‌ 
sc “बली ge को दवा बैठता है”, या “जिसकी लाठी उसकी Ta” बाले सिद्धान्त) की ओर भी सकेत किया है (मन्‌ 
७1१४ एवं २०) । इस मात्स्य न्याय की विवेचना कौटिल्य, महाभारत तथा अन्य लोगों ने भी की है। शतपथब्राहमण 

| ११३२४) में आया है-““जब कभी अकाल पड़ता है तो बलवान्‌ दुल को दबा बैठता है, क्योंकि पानी ही न्याय है।” 
te जव वर्षा नही होती तब न्याय का राज्य समाप्त हो जाता है और मात्स्य न्याय कार्यशील हो 
Re है---“जब दण्ड का प्रयोग नहीं होता तब मात्स्य न्याय की दशा उत्पन्न हो जाती है, क्योंकि 
oe झोगों ने मनु वसनत ace दुर्वे को खा ae है।” कौटिल्य ने यह भी कहा है कि मात्स्य न्याय से अभिभूत होकर 
a र am | राजा बनाया। यही बात रामायण (२,अध्याय ६७) ,शान्तिपर्व (१५।३० एवं ६७।१६ ), 


क (दण्डः) cil Me मात्त्यन्यायमुवुमावयति । बलीयानबलं हि ग्रसते दण्डधराभावे । to 
 मात्स्यन्यायाभिभूता ए प्रजा मनु वेवस्वत राजानं चक्रे । कौ० १।१३; मत्स्या इव जना नित्यं भक्षयन्ति 


_._ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
स्वामी या राजा ; न्‍ Laie 


कामन्दक (२।४०), मत्स्यपूराण (२२५।४), मानसोल्लास (२।१६, श्लोक १२६५) म भी अपने ढंग से कही गयी है। 
बहुत-से weal में दण्ड की प्रशस्तियां गायी गयी हैं। राजा को दण्डधर की उपाधि दी गयी है (शान्ति० ६७।१६, काम- 
न्दक १।१ एवं गौतम ११।२८) । मत्स्यपुराण (२२५।१७), अग्निपुराण (२२६।१६) तथा शान्तिपर्व (१५८) में 
आया है कि दण्ड नाम इसलिए पड़ा है कि यह अनियन्त्रित लोगों को दबाता है और अभद्र तथा अनीतिमान्‌ को दण्डित 
करता है। ४ दण्ड को मनु (७।२५ == विष्णुध मेंसूत्र ३३९५ = मत्स्य०२२५।८) , याज्ञ (१1३५४ );शान्ति० (१२१।१५) 
ने देवत्व की स्थिति प्रदान की है।* दण्ड सब पर राज्य करता है, सबकी रक्षा करता है; यह न्याय के रक्षको के सो जाने 
पर भी जगा रहता है; बुद्धिमान्‌ लोग इसे धमं कहते हैं. (मनु ७१०५--शान्ति० १५।२ = मत्स्य० २२५१४-१५) 1 
स्पष्ट है; राज्य की इच्छा एवं दण्ड-शक्ति व्यक्ति एवं राष्ट्र को घमं की सीमाओं के भीतर रखती हैं, आज्ञा के उल्लंघन 
पर दण्ड देती हैं तथा सबका कल्याण करती हैं । देवगण, दानवगण, गन्धवंगण, राक्षसगण तथा नागगण भी मानवों 
के आनन्द के योग्य हो जाते हैं, क्योंकि वे दण्ड से दबा दिये जाते हैं। (मनु ७१३) । भगवद्गीता (१०1३८) में आया 
है—“मैं उन लोगों के हाथों का दण्ड हूँ जो दूसरे को नियन्त्रित करते हैं, मै विजेताओं की नीति (राजनीति) हूँ ।” दण्ड 
के प्रभावों एवं प्रशस्तियों के विषय में विस्तृत अध्ययन के लिए देखिए मनु (७।१४-३१), मत्स्य ० (२२५४-१७), 
कामन्दक (२।३८-४४) । किन्तु दण्ड का प्रयोग सीमा के भीतर ही होना चाहिए । न तो इसे अति कठिन होना चाहिए 
और न अति कोमल, प्रत्युत इसे अपराध के अनुसार होना चाहिए (कौटिल्य १।४, कामन्दक २।३७, मनु ७1१६, शान्ति० 
१५।१, १६।२१, १०३।३४) । शान्तिपर्वं (५७।४१) में आया है कि सवँप्रथम राजा की प्राप्ति करनी चाहिए, तब 
पत्नी और इसके उपरान्त धन का संचयःकरना चाहिए, क्योंकि राजा के अभाव में न तो पत्नी रह सकेगी और न धन 
प्राप्त हो सकेगा। स्पष्ट है कि Hera, धन की संस्थापनाएँ एवं दुबँल-रक्षा राजा के अस्तित्व के साथ सन्निहित हैं। 
कात्यायन (राजनी तिप्रकाश, प्‌ ३०) का कहना है कि राजा असहायों का' रक्षक, गृहहीनों का आश्रय, पुत्नहीनों का 
ga एवं पिताहीनों का पिता है । 

` राजकीय व्यापार की महत्ता को योतित करने केलिए कुछ ग्रन्थों ने लिखा है कि राआ में देवों के अंश होते 
हैं। उदाहरणार्थ, मनु का कहना है--“विधाता ने इन्द्र, मरुत, यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, चन्द्र एवं कूबर के प्रमुख अंशों से 
युक्त राजा की रचना की, अंतः वह (राजा) राजमहिमा के कारण सभी जीवों में आगे बढ़ जाता है (मनु ७४-५, 
तुलना कीजिए मनु ६।६६), बालक राजा का भी, यह सोचकर कि वह भी मानव ही है, अपमान नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि वह नररूप में देवता ही है ( मनु ७।८, शान्ति०-६८।४० ) । यही बात दूसरे ढंग -से गौतम (११।३२) एवं ` 
आपस्तम्ब० (१।११।३१।५) ने भी कही है। और भी देखिए मनु (७1३-४), शुक्रनीतिसार (१७७१-७२), मत्स्यः 


परस्परम । अयोध्या० ६७।३१; दण्डश्चेन्न भवेहलोके विनश्येयुरिमाः प्रजाः। जले मत्स्यानिवासक्यन्दुर्बलं बल- 
वत्तराः॥। शान्ति० १५।३०; राजा चेन्न भवेल्लोके पृथिव्यां दण्डघारकः । जले...बलवत्तराः ॥ शास्ति० ६७-१६} | 
दण्डाभावे परिध्वंसी मात्स्यो स्यायः प्रवतंते । कामन्दक २।४० | 

४. यस्माददान्तान्दमयत्य शिष्टान्दण्डयत्यपि। दमनाद्‌ दण्डनाच्चंव तस्माद्‌ दण्डं fags at: ॥ शान्ति०१५।४, 
अग्नि २२६।१६, मत्स्य) २२५।१७ । ७८ 

५. यत्र श्यामो लोहिताक्षो दण्डश्चरति पापहा। प्रजास्तत्र न मुह्यन्ति नेता चेत्साधु पश्यति॥ Ay (७२५ 
-- मत्स्य ० २२५।८=विष्णु० ३४५), शान्ति० (१२१।१५-१६) ने यह लिखा हे-नीलोत्पलदलश्यामश्चतुः 
इंष्टृश्चतुर्भुजः ।...एतद्रूपं बिभर्त्युग्रं दण्डो नित्यं दुरासदः ॥ . इ 
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XG | | 
३०३-३११) ने उपर्युक्त देवों के साथ पृथिवी को जोड़कर उनकी विशिष्टताअ 


प्राण (२२६।१) आदि। मनु (४। 2) ने : 
का वर्णन करके राजा के राज-गौरव का उल्लेख किया है। यही बात मत्स्य० (२२६६-१२) ने भी कही है। अग्नि 


प्राण (२२ ६1१७-२०) में आया है. कि राजा सूर्य, चन्द्र, वायु, यम, वरुण, अग्नि, कुबेर, पृथिवी क विष्णु के SF 

करता है, अतः उसमें इनके अंश पाये जाते हैं (और देखिए शुक्रनीतिसार १1७ ३-७६) | इन व से ऐसा न 
समझना चाहिए कि राजा को दैवी अधिकार प्राप्त हैं अथवा उसको उत्पत्ति दैवी है, प्रत्युत एसा समझना चाहिए कि 

राजा में इन देवों के कायं पाये जाते हैं। नारदस्मृति (प्रकीणंक-अध्याय, श्लोक २०-३१) में बहुत-से मनोरम वचन 

. मिलते हैं ।६ इसके अनुसार राजा में अग्नि, इन्द्र, सोम, यम एवं कुबेर के कायं पाये जाते हैं। यही बात माकण्डयपुराण 
(२७२१-२६) में भी कही गयी है (और देखिए शान्ति० ६७।४) । शान्तिपर्व (६६) में आया है कि अन्य देवता 

अलस्य हैं किन्तु राजा को हम देख सकते हैं। वायुपुराण (५७।७२) का कहना है कि अतीत एवं भविष्य के मन्वन्तरों 
में चक्रवर्ती राजा उत्पन्न हुए एवं होंगे और उनमें विष्णु का अंश होगा। मत्स्यपुराण (२२६।१-१२) एवं भागवत- 
पुराण (४।१४।२६-२७) में भी राजा के देवांशों की चर्चा को गयी है। इन्हीं सिद्धान्तों के आधार पर कालान्तर के 

क्षत्रिय राजक्‌लों ने अपने को सूर्य तथा चन्द्र के वंशों से सम्बन्धित कहा है। बाद के क्षत्रियों ने अपने को इसी प्रकार 
अर्निकूल से उत्पन्न माना है। इसी कारण संस्कृत नाटकों में राजा को 'देव' कहकर सम्बोधित किया गया है । अशोक 
“ने अपने को "देवानां प्रिय' कहा है और कनिष्क तथा हुविष्क कुषाण राजाओं ने अपने को Gaya’ घोषित किया है। 
कौटिल्य (१।१३) ने गप्तचरों द्वारा पौरों एवं जानपदों में राजा को इन्द्र एवं यम के समान दण्ड एवं कृपा देने वाला 
| घोषित कराने को कहा है। और देखिए रामायण (३।१।१५-१४ एवं ७।७६।३७-४५), मार्कण्डेयपुराण (२४२३ 
२८), विष्णुधर्मोत्तर (२।२।६) आदि । प्रत्येक राजा विष्णु है। पंचंतन्त्र (१।१२०, १० १४) में आया है-- 
“मनु ने ऐसा घोषित किया है कि राजा देवों के अंश से बना है।”° राजकीय व्यापारों की ` प्रशस्ति के विषय में ` 
जानकारी के लिए विशेष रूप से देखिए मन्‌ (७।६-१७), शान्ति० (६३।२४-३० एवं ६८), कामन्दक (१।४।११) 

एवं राजनीतिभ्रकाश (To १७-३१) । pies: ‘ 
उपयुक्त विवेचनों के आधार पर ऐसा नहीं समझना चाहिए कि राजा को दैवी अधिकार प्राप्त थे, या प्रत्येक 

राजा को, चाहे वह बुरा ही क्यों न हो, देवत्व प्राप्त था और वह मनमाना कंर सकता था। राजनीतिप्रकाश (Fo 

| ८३) ने सना के हट जाने पर राजकुमार के अभिषेक के समय के लिए कहा है कि.“स्वयं प्रजा विष्णु -है।” दूसरी 
बात यह है कि ब्राहमर्णो के विषय में राजा के अधिकार सीमित थे | गौतमधमंसूत्र (११।१।७ एवं ८) में आया है-- 
,१ '्राहमणों के अतिरिक्त सब पर राजा शासन-करता है, ब्राह्मणों को छोड़कर सभी अन्य लोगों को नीचे आसन पर बैठ- 


rR राजेति सञ्चरत्येष भूमो साक्षात्सह्रदुक । । विगुणोऽपयेव ट ता 
राजानो धारयन्त्यमितौजसः । अग्नेरिन्द्रस्य हाह सिन पुज्य एव प्रजापतिः॥ पञ्च रूपाणि 


बुचिश्चेवाशुचिः सम्यक्‌ कथं राजा न देवतम्‌ ॥। नारदस्मृरि 


5 १ ६ । यहाँ तत्त्व का अथ है सुरेशत्व । 
७, सर्वदेवभयों राजा मनुना संप्रकोतितः 
a “तस्मात्त देवबत्पश्येत्‌” आया है । 


कुछ 


1 तस्मात्तमेव सेनेत न व्यलीकेन कहिचित्‌ ॥ पञ्चतन्त्र (१) । 
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कर राजा का सम्मान करना चाहिए, क्योंकि राजा. का आसन सबसे ऊँचा होता है । ब्राह्मणों को भी चाहिए कि वे 
राजा का सम्मान करेँ।”० एतरेयन्राहमण (३७।५) के काल से ही ब्राह्मणों एवं राजा की एकरूपता की तथा राजा द्वारा 
ब्राहमण की सम्मति का आदर करने की परम्परा चली आती रही है (ऐतरेयब्राहटमण ४०।१, गौतम० ८1१, ११।२७)। 
शुक्रनीतिसार (१।७०) में आया है कि वह राजा जो प्रजा को कष्ट देता है या धमं के नाश का कारण बनता है, अवश्य 
ही राक्षसों का अंश होता है। मनु (७।१११-११२) ने कहा है कि जो राजा प्रजा को पीड़ा देता है वह अपना जीवन, 
कुटुम्ब एवं राज्य खो देता है । प्राचीन साहित्य में ऐसे राजाओं को गाथाएं पायी जाती हैं जो अपने अत्याचार के फल- 
स्वरूप मार डाळे गये थे। राजा वेन को ब्राह्मणों ने मार डाला क्योंकि वह देवद्रोही था, अपने लिए यज्ञ कराना चाहता 

~था और अधर्मपालक थ! (शान्ति० ५६-४३-१५, भागवतपुराण ४।१४) । यही बात (अर्थात्‌ प्रजापीडक, अत्याचारी 
एवं भ्रष्ट राजाओं के मार डालने वाली बात) अनुशासनपवं में भी पायी जाती है।१° मनु (७४२७-२८) का कहना है 
कि यदि दण्ड के सिद्धान्त भली भाँति कार्यान्वित हों तो तीनों gesrat की उन्नति होती. है, किन्तु यदि व्यभिचारी, दुष्ट 
एवं अन्यायी राजा दण्ड धारण करे तो वह दण्ड उसी पर घूम जाता है और उसके सम्बन्धियों के साथ उसका नाश कर 
देत] है। कामन्दक (२।३८) ने लिखा है कि मूर्खतापूर्वक दण्ड धारण करने से मुनि लोगों का भी नाश हो जाता है। 
शान्तिपवं (२।१६) में घोषित हुआ है कि झूठ एवं दुष्ट मन्त्रियों वाले तथा अधामिक राजा को मार डालना चाहिए। 
तैत्तिरीयसंहिता (२।३।१), शतपथब्राहमण (१२।४।३।१ एवं ३) ने भी ऐसा ही संकेत किया है ओर लिखा है कि दुष्ट 
राजा निकाल बाहर किये जाते रहे हैं, यथा--दुष्टरीतु पौंसायन, जिसके कूल का राज्य दस पीढ़ियों से चला आ रहा था, 
राज्य से निकाल दिया गया। राज्य से हीनहो जाने के बाद ही सोत्रामणि इष्टि राज्य की पुनः प्राप्ति के 
लिए की जाती रही है। शान्ति० (१२।६ एवं 5), मनु (७।२७ एवं ३४) तथा याज्ञ० (१।३५६) ने राजगद्दी छीन 
लेने की बात कही है। शुक्रतीति० (२।२७४-२७५) ने भी दुष्ट राजाओं को गद्दी से उतार देने और गुणवान्‌ व्यक्ति के _ 
राज्याभिषेक की चर्चा की है। नारद (प्रकीणंक, २५) ने लिखा है कि पूर्वं जन्मों के सत्कमों के कारण ही राजपद मिलता 

- है। ag कर्मवाद का सिद्धान्त है और इसका प्रतिपादन शुक्रतीति० (१।२०) ने भी किया है (ओर देखिए 
मनु ७।१११-११२, शान्ति० ७८।३६) | यदि ब्राहमण लोग अत्याचारी राजा को हटाकर मार डाल तो इस 
कर्म से पाप नहीं लगता ( शुक्रनीतिसार ४।७।३३२-३३३ ) । यशस्तिलक ( ३, To ४३१ ) ने प्रजा द्वारा 
मारे गये राजाओं के उदाहरण दिये हैं, यथा--कलिग का राजा, जिसने एक नाई को अपना प्रधान सेनापति 
बनाया था । 


१ 


; ८. राजा सर्वस्येष्टे ब्राह्मणवज॑म्‌। तमुपर्यासौनमधस्तादुपासी रच्चन्ये ब्राह्मणेभ्यः । तेप्येनं सन्येरन्‌ 1 गौ० 
११।१।७-८। गौ० (११७७) .को सनु (७१६) को व्याख्या में मेधातिथि ने उद्धृत किया है और यही कार्य राजनोति- 
- प्रकाश (Fo १७) ने भी किया है। न 
&. यो हि धर्मपरो राजा देवांशोन्यश्च रक्षसाम्‌ । अंशभूतो घर्मेलोपी प्रजापोडाकर। AAT ॥ शुक्रनीति | 
११७०; नीचहीनो दीघं दशो वृद्धसेवी सुनीतियुक्‌ । गुणिजुष्टस्तु यो राजा स ज्ञेयो देवतांशकः ॥ विपरीतस्तु रक्षोश 
स वै नरकमाजनम | नपांशसदशा नित्यं तत्सहायगणाः किल ॥ शुक्रनीति० १।८६-८७। 
१०. अरक्षितार हन्तारं विलोप्तारमनायकम्‌,। तं वे राजकलि हन्युः परजाः सन्नह्य निघ णस्‌ ॥ अहं वो रक्षिः 
त्युक्त्वा यो न रक्षति भूमिपः। स॒ सहत्या निहन्तव्यः इवेव सोन्माद आतुरः ॥ अनुशरसन० (६१।३२-२३) 
असत्पापिष्ठसचिवो वध्यो लोकस्य ध्ंहा । शान्ति० ५२।१९ । 
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राजनीति-शास्त्र-सम्बन्धरी सभी ग्नो में राजाओं के अधिकारों एवं विशेषाधिकारों की अपेक्षा उनके Re 

एवं उत्तरद्मयित्वों पर विशेष बल दिया गया है। कुछ ग्रन्थों में राजा प्रजा का नौकर कहा गया है, He रक्षा aa ss : 

` चतन रूप में कर दिया जाता है (देखिए, बौधायनधमंसूत्र 19019; शुक्रनीति ११८०; Fo ; शान्ति० 
७१।१०) ।११ एक ओर तो ऐसा कहा गया हैं कि राजाको देवत्व प्राप्त है और दूसरी ओर बुरा कर्म करने पर उसे सिंहा- 
सन-ध्युत करने या मार डालने की व्ववस्था दी गयी है। ऐसी विपरीत धारणाओं के मूल में दो दृष्टिकोण हैं ॥ ग्रन्थ- 
कारों ने वर्णों एवं आश्रमों की स्थिति को अक्षुण्ण रखने के लिए तथा आने वाले कालों में सामाजिक कुव्यवस्थाएँ नउत्पन्त 
हों, इसलिए राजा को देवत्व प्रदाभ किया, जिससे कि लोग उसकी आज्ञाओं के अनुसार चलते रहें । यह बात सामान्य 
लोगों के लिए कही गयी दै! किन्तु बुरे राजाओं एवं मन्तियों के अत्याचार का भी भय था ही। अतः राजा तथा उसके 
मन्द्रियों को नाश एवं मृत्यु की धमकी भी दे दी गयी थी। हे 

कौटिलीय (५।३) में ये शब्द आये हैँ--“समानविद्येम्यस्तिगुणवेतनो राजा राजसूयादिषु क्रतुषु", अर्थात्‌ 

राजसूय तथा अन्य पवित्र यज्ञों में राजा को तत्समान विद्वानों की अपेक्षा तिगुना वेतन मिलता है। Sto जायसवाल (हिन्दू 
पाँलिटी, भाग २, To १३६) ने इस कथन के आधार पर राजा को भी मन्तियो एवं प्रधान सेनापति के समान वेतनभोगी 
की संज्ञा दी है। किन्तु वास्तव में बात ऐसी नहीं है, क्योंकि कोटिल्य ने यहाँ पर राजा के विषय में नहीं, प्रत्युत उसके 
प्रतिनिधि या सहायक की ओर संकेत किया है, जब कि राजा अश्वमे ध-जैसे लम्बी अवधि वाले यज्ञों में संलग्न रहा करता 
था। आपस्तम्बश्रौतसूत्र (२२।३।१-२), वोधायनश्रौतसूत्र (IXY) एवं सत्यांषाढ श्रौतसूत्र (१४।१।२४-२५) में 
स्पष्ट आया है कि अश्वमेध यज्ञ में, जब कि वह दो वर्षों तक चलता रहता था, अध्वर्यू नामक पुरोहित उसके स्थान पर 
कार्य करता था । अतः ऊपर जो बात राजा के वेतन के विषय में कही गयी है वह अध्वर्यू के लिए सिद्ध होती है, जो कि 
यज्ञादि में राजा का प्रतिनिधि होता था । कौटिल्य (१०।२) ने लिखा है कि सदाचारी राजा को किसी युद्ध के आरम्भ 
में अपने सैनिकों को इस प्रकार प्रेरित करना चाहिए--“मे भी तुम लोगों की भाँति वेसनभोगी हूँ, इस राज्य का उपभोग 

मुशे ठुमलोगों के साथ ही करना है, तुम्हें मेरे हारा बताये गये शत्रु को हराना है।” यहाँ पर प्रकारान्तर से इस सिद्धान्त 

. का प्रतिपादन किया गया है कि राजा वेतनभोगी है या राज्य का नौकर है। | 

ve निरुक्त (२।३) में “राजन्‌ शब्द “राज धातु से निष्पन्न बताया गया है जिसका अर्थ है 'चमकना', किन्तु ` 

महाभारत (शान्ति० ५६।१२४५) ने राजा को “रंज्‌' धातु से निष्पन्न बताया है जिसका अर्थ है 'प्रसन्न करना', अर्थात्‌ 

` वहीं राजा हैं जो गरजा को पसनन एवं सुखी या संतुष्ट रखता है। कालिदास (रघुवंश ४।१२) जैसे कवियों ने महाभारत 

का अर्थ स्वीकृत किया है और क्षत्रिय शब्द को 'क्षत' तथा 'ै' धातु से निष्पन्न बताया है, जिसका अथं है 'वह जो नाश 

_ या ब्रण से रक्षा करता है! (शान्ति० ५४।१२६, रघुवंश २।५३) । aS दै 

पि हमारे प्रामाणिक weit में राजत्व के उद्गम के विषय में चार सिद्धान्त घोषित किये गये हैं। ऋग्वेद (१०1 

2 cae > 5 ee चुनाव की ओर संकेत मिलता है, ऐसा डा० जायसवाल का कहना है । किन्तु 

Mem पात्र टोक नहीं है। “सभी लोग तुम्हें (राजा की भाँति) चाहें” (ऋग्वेद १०।१७३।१) उसके लिए आया 


५६० 
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a Me असप्रकारादुिताद्‌ भने षड्भागसंज्ञितात्‌ । बलिः स तस्य विहितः प्रजापालनवेतनम्‌ ॥ नारद. 
। oes शुल्केन 'दण्डनाथापराधिनास्‌ । शास्त्रानीतेन लिप्सेथा वेतनेन घनागमम ॥ 
ao दास्यत्वे प्रजानां च नुपः कृतः । ब्रह्मणा स्वासिरूपस्तु पालनाथ हि सर्वदा ॥ 
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राजत्व का उद्गम ५३१ 
है जो पहले से ही राजा है। अथवंवेद(३।४।२) में राजा के निर्वाचन की ओर संकेत मिलता है--”लोग (विशः) राज्य 
करने के लिए तुम्हें चुनते हैं, ये दिशाएं ये पंचदेवियां तुम्हें चुनती हैं।” भद्र लोग, राजा-निर्माता या राजा के कर्ता, सुत, . 
- ग्राम-मुखिया, दक्ष रथकार, कुशल धातु-निर्माता राजा को चुनते थे, ऐसी ध्वनि अथवं (३।५।६ एवं ७) में मिलती है।1 * 
अन्य वैदिक ग्रन्थों एवं तैत्तिरीय ब्राहमण (१।७।३) में राजा के निर्माता (राज-कर्ता) को 'रत्निन्‌' कहा गया है, “रत्नी 
लोग राष्ट्र (राज्य) राजा को देते हैं” (रत्निनामेतानि हवींषि भवन्ति। एते वै राष्ट्रस्य प्रदातार:---तै ० ATo १।७।३)। 
इससे स्पष्ट होता है कि ऐसी धारणा थी कि राजा भद्र लोगों, उच्च कमं चारियों तथा सामान्य लोगों से राज्य पाता था। 
अयोध्याकाण्ड (१ एवं २) में राजा दशरथ ने राम को युवराज पद देने के लिए सामन्तों, नागरिकों, ग्रामिकों आदि की 
सभा बुलायी थी और उन सभी लोगों ने प्रसन्नतापू्वंक अपना अभिमत राम के पक्ष में दिया | इससे स्पष्ट है कि कालान्तर 
में राजत्व-पद आनुवंशिक हो गया था, किन्तु सामान्य लोगों का अभिमत लेने की परम्परा अभी जाग्रत थी। किन्तु उप- 
युक्त कथनों से यह नहीं प्रकट होता कि राजा लोगों द्वारा निर्वाचित सदस्यों की संसद्‌ द्वारा निर्वाचित होता था। केवल 
ˆ इतना ही व्यक्त होता है कि लोग यों ही स्वेच्छया एकत्र हो सभा में अपनी सम्मति दे देते थे । रामायण (२।६७) में 
आया है कि दशरथ के दिवंगत हो जाने पर माकं ण्डेय एवं वामदेव जैसे मुनियों ने अमात्यों के साथ कुलपुरोहित वसिष्ठ के 
समक्ष यह उद्घोषित किया कि राम एवं लक्ष्मण वन को चले गये, भरत एवं शतुष्न केकय देश में हैं, अतः इक्ष्वाकुकुल 
के किसी वंशज को राजा चुनना चाहिए। इन मुनियों एवं अमात्यों को “राज-कर्तारः' कहा गया है (७६1१) । आदिपवं 
(४४।६) में आया है कि परीक्षित की मृत्यु के उपरान्त राजधानी के सभी नागरिकों ने एक स्वरसे जनमेजय नामक बालक 
को राजा चुना और जनमेजय ने अपने मन्तियों एवं पुरोहित की सहायता से राज्य किया । राजा के निर्वाचन के विषय 
में ऐतिहासिक उदाहरण भी प्राप्त होते हैं। AAT राजा रुद्रदामा सुराष्ट्र के लोगों द्वारा निर्वाचित हुआ था। कोटिल्य ' 
(११।१) के शब्दों में सुराष्ट्र में एक समय गणतन्त्र था । रुद्रदामा के अभिलेख में आया है कि उसने राज्य-प्राप्ति पर 
शपथ भी ली थी (देखिए एपिग्रफिया इण्डिका, भाग ८, To ३६) । पाल-वंश के संस्थापक गोपाल का भी निर्वाचन 
हुआ था। लगता है, मुख्य मंत्रियों एवं ब्राहमणों द्वारा राजा का नाम घोषित होता था और वे ही लोग ““राज-कर्तारः” कहे 
जाते थे । प्रसिद्ध चीनी यात्री युवान wate (eat सांग) ने लिखा है कि राज्यवर्धन की मुत्यु केछप रान्त मुख्य मन्त्री 
भण्डी ने मन्त्रियों की सभा की और मन्त्रियों एवं व्यायाधिकारियों ने हषं को राजा बनाया । इसी प्रकार जब परमेश्वर 
बर्मा द्वितीय की मृत्यु के उपरान्त पल्लव-राज्य में अराजकता फैल गयी तब प्रजा ने राजा चुना। राजतरंगिणी 
(५।४६१-४६३) में आया है कि यशस्कर पहले एक दरिद्र व्यक्ति था, ब्राहमणों ने उसे राजा बनाया | 

कहीं-कहीं रूसो द्वारा उद्घोषित 'सामाजिक समझौते' वाले सिद्धान्त की प्रतिध्वनि भी मिल जाती है। वर्तमान 
काल में सामाजिकं समझौते वाला सिद्धान्त दो स्वरूपों में उपस्थित किया जाता है-। पहला वह है जिसके द्रास शासन 
एवं जनता में स्पष्ट अभिमत की कल्पना की गयी है और दूसरा वह है जिसके द्वारा यह व्यक्त होता है कि एक ऐसे 
राजनीतिक समाज का निर्माण हुआ जो व्यक्तियों का पारस्परिक समझौता था और जिसमें राजा का कोई हाथ नहीं 
` था । सामाजिक समझौते वाला सिद्धान्त यह व्यक्त करता है कि शासन या सरकार जनता की स्वीकृति पर निर्भर 
रहती है। कौटिल्य (१।१३) ने उस किंवदन्ती की ओर संकेत किया है जिससे प्रकट होता है कि वैवस्वत मनु लोगों 
द्वारा राजा बनायां गया और रक्षा करने के कारण लोगों ने उसको आय का छठा भाग कर देना स्वीकार किया। 


~ 


ह टर, 


१२. त्वां विशो वृणतां राज्याय त्वासिमाः प्रदिशः पञ्च देवो: । अयवं० LY, ये राजानो राजकृतः FAT a र 
ग्रासण्यदच ये ।.उपस्तीन प्ण सहयं तवं सर्वात्‌ कण्वभितो जनान्‌ ॥ अथवं० ३।५।७। SR 
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घमंशास्त्र का इतिहास 
मन ने जनता के समक्ष कोई प्रण किया कि नहीं। शान्तिपर्व (अध्याय ५४) में 
आया है कि किस प्रकार प्रथम राजा वैन्य (44) ने देवों एवं मुन्रियों के समक्ष शपथ ली कि वह bes की रक्षा 
करेगा, राजनी ति-शास्त्र द्वारा निर्धारित कतंब्यों का पालन करेगा और अपने मन की कभी न करेगा | 
राजा के देवत्व अधिकार वाले सिद्धान्त की ध्वनि ऋग्वेद में भी है। Sil Gis) में पुरुकुत्स के ne 
त्सद्दस्यु का वर्णन है । इस मन्त के कुछ विचार विलक्षण हैं। राजा त्रसद्दस्यु कहता है“ देव लोग aS की Eee 
पर Faz हैं, किन्तु में लोगों का राजा हूं; मैं इन्द्र एवं वरुण हूं, a विशाल एवं गम्भीर स्वग एवं पृथिवी हूँ; में अदि 
का पुत हूँ ।” यहाँ पर राजा अपने को वैदिक देवों में सर्वश्रेष्ठ देवों के समान कहता है । अथववेद (६।८७। १-२) में आया 
हे--“हे राजा, तुम्हें सभी लोग चाहें, तुम्हारे हाथों सें राज्य न छीना जा fe तुम इन्द्र के समान इस विश्व मे सुस्थिर 
रहो और तुम राज्य धारण किये रहो ।' शतपथ्राहमण (५।१।५।१४) में, वाजपेय य बाण चलाते समय ऐसा कहा 
गया है--“राजन्य प्रजापति का है, वह अकेला है, किन्तु बहुतों पर राज्य करता है । यहाँ पर राजा की स्थिति का 
वर्णन प्रजापति के प्रतिनिधि रूप में है। विश्वरूप (याज्ञवल्क्य १1३५०) ने एक लम्बे वैदिक अंश (आगम) को 
उद्धृत कर ऐसा लिखा है--देवों ने प्रजापति से कहा; हम लोग सोम, सूयं, इन्द्र, विष्णु, वैश्रवण (कुबेर) एवं यम से 
क्रमानसार महत्ता, दीप्ति, शक्ति, विजय, औदायं एवं नियन्त्रण लेकर मानव रूप में राजा के लिए व्यवस्था करेंगे ।* 
जब इस प्रकार राजा बन गया तों उसने देवों से अपने मि के खूप में धर्म की याचना की जिससे कि वह लोगों की ` 
। रक्षा कर सके, और तब देवों ने धर्म (अर्थात्‌ दण्ड) को मित्र के रूप में उसे दिया । | 
| राजत्व के उद्गम के सिद्धन्तों की जो चर्चा महाभारत में हुई है, हम उसकी समीक्षा करेंगे । शान्तिपर्व ने 


५8२ 
किन्तु कौटिल्य ने यह नहीं लिखा है कि 


` इस विषय में दो स्थलों पर चर्चा की है (अध्याय ५४ एवं ६७) । ५४वें अध्याय में युधिष्ठिर ने महान्‌ योद्धा एवं - ' 


राजनीतिज्ञ भीष्म से पुछा कि 'राजा' की उपाधि का उद्गम क्या है और किस प्रकार अन्य मनुष्यों की भाँति ही दैहिक 

एवं मानस शक्तियों वाला एक मनुष्य सब पर शासन करता है। ये दो प्रश्‍न नहीं हैं प्रत्युत एक ही प्रश्‍न के दो पहलू 

हैं। भीष्म ने उत्तर के रूप में कहा कि आरम्भ में कृतयुग (पूणता की स्थिति)था; न राजा था, न राज्य; और न दण्ड 

था और न दण्ड देने वाला । क्रमशः लोगों में मोह उत्पन्न हुआ ओर तब लोभ, कामुक प्रेरणाओं एवं उद्दाम प्रवृत्तियों 

का उदय हुआ और वेद एवं धर्म का विनाश हो गया | देवों को आहुतियाँ मिलनी बन्द हो गयीं और वे ब्रह्मा के पास 

गये । ब्रह्मा ने एक महान्‌ ग्रन्थ का प्रणयन किया, जिसमें विश्व के कल्याण के हेतु जीवन के अस्तित्व के चार लक्ष्य प्रति- 

पादित किये गये और वहज्ञान का उत्तमांश घोषित हुआ। इसके उपरान्त देव-गण विष्णु के पास गये और उनसे मनुष्यों 

मं सर्वोत्तम व्यक्ति को राजा बनाने की प्रार्थना की। विष्णु ने अपने मन से विरजा नामक पुत्र उत्पन्न किया जिसने राजा 
बनता स्वीकार नहीं किया। विरजा की पाँचवीं पीढ़ी में वेन उत्पन्न हुआ जिसने धर्म का नाश कर दिया और ब्राह्मणों ` 
> नै उसे मार डाला । ब्राह्मणों ने फिर उसकी बायीं भुजा को मथकर सुन्दर, सुसज्जित तथा वेद-वेदांगों एवं दण्डनीति 
 सेंपारंगत पृथु को उत्पन्न किया देवों एवं ऋषियों ने उसे सुनिश्चित धमं के पालन के लिए उद्वेलित किया, अपनी 
._ इद्धं पर नियन्त्रण करने तथा शपथ लेने को कहा। उसे ही देवों एवं ऋषियों ने जन-रक्षण के लिए राज-पद दिया । 
See स्वयं विष्णु ने उससे कहा हि राजा, तुम्हारी आज्ञा के विरोध में कोई नहीं जायगा।” ऐसा कहकर विष्णु पथु में 
` समा गये (श्लोक १२८) ओर इसीलिए लोग राजाओं को देवतुल्य मानकर उनके समक्ष माथा नवाते हैं। इस वृत्तान्त 


= 


bi की चाभिरोहस्व भनसा कमणा गिरा । पालयिष्याम्यहं भौम ब्रह्म त्थेवाह — ॥ यश्चात्र 
ही म्यत लिलया पाभयः । तमशङ्कः करिष्यानि स्ववशो न कदाचन ॥ शान्ति ५४।१०६-१०८। 
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राजत्व का उद्गम ु | ५5३ 


से पता चलता है कि पृथु को जो शपथ दिलायी गयी वह मानवों के समक्ष न होकर देवों के समक्ष हुई और उसने 
लोगों के समक्ष कोई प्रण नहीं किया । सम्भवतः देवों के समक्ष ली गयो शपथ मनुष्यों के लिए भी ज्यों की त्यों मान 
ली गयी । किन्तु जो वृत्तान्तः ऊपर आया है, उससे पता चलता है कि राजा का उद्गम दैवी था । 

६७वाँ अध्याय उपर्युक्त विषय में संक्षिप्त वृत्तान्त देता है। जगता है, यह विवेचन किसी पूर्ववर्ती ग्रन्थ या 
लेखक से सम्बन्धित था । इसमें आया है कि राज्य के लिए सबसे बड़ी बात है राजा प्राप्त करना, क्योंकि राजा-विहीन 
देश में धर्म, जीवन एवं सम्पत्ति का नाश हो जाता है, इसीलिए देवों ने जन-रक्षाथं राजा की नियुक्ति की । इस अध्याय 
में आया है कि लोग एकत्र हुए और उन्होंने इस आशय के नियम बनाये कि जो कोई निन्दा, मारपीट, बलात्कार तथा 
- नियम भंग करेगा वह त्याज्य होगा । वे सभी ब्रह्मा के पास गये और उनसे ऐसे शासक की नियुक्ति के लिए प्रार्थना की 
जो उनकी रक्षा कर सके और उनसे आदर-सम्मान प्राप्त कर सके | ब्रह्मा ने मनु की नियुक्ति की, किन्तु उन्होंने प्रथ- 
मतः यह कहकर अस्वीकार किया कि शासन एक कठिन व्यापार है, विशेषतः मनुष्यों के बीच जो कि सदा कपटी होते 
हैं, मै मनुष्यों के पापमय कर्मो से बड़ा भयभीत हूँ । मनुष्यों ने मनु से न डरने को कहा और कहा. कि पाप केवल 
पापकर्मियों को ही प्रभावित करेगा (मन्‌ को नहीं) । उन्होंने अन्न का दसवाँ, पशु का पाँचवाँ, धमं का चौथा भाग.आदि 
देने का वचन दिया, तब मनु मान गये। उन्होंने विश्‍व का परिभ्रमण किया, दुष्कमियों को भयाक्रान्त किया और उन्हें 
धर्म के अनुसार चलने को बाध्य किया | कौटिल्य ने मनु एवं मानव से सम्बन्धित यह बात अपने अर्थशास्त्र में भी परि- . 
कल्पित की है (१।१३) । मनु ने अपनी ओर से कोई प्रण नहीं किया, यद्यपि मनुष्यों ने कर देने तथा अपने पापों को 
स्वयं भोगने का प्रतिवचन दिया था। इसमें सन्देह नहीं है कि दोनों अध्यायो के वत्तान्तों में कुछ अन्तर अवश्य है। 
६७वें अध्याय में आरम्भि क कृतयुग, विशाल ग्रन्थ, शपथ आदि का उल्लेख नहीं है। इतना ही नहीं, एक अध्याय में 
प्रथम राजा वैन्य है तो दूसरे में मनु । दोनों घारणाएँ काल्पनिक एवं देवताख्यानःसम्बन्धी हैं, किन्तु दोनों में मुख्य 
तथ्य एक ही है। दोनों में राजा की प्राप्ति देवों से ही हुई है, विशेषतः उस समय जब कि जनों में राजा नहीं था ओर 
चारों ओर अनैतिकता का साम्राज्य था । ६७वें अध्याय में दैवी अधिकार एवं राजा और लोगों के बीच आरस्भिक 
समझौते का सम्मिश्रण पाया जाता है। अस्तु; राजत्व के उद्गम के विषय में दोनों अध्याय एक ही बात की ओर 
संकेत करते हैं, अर्थात्‌ राजत्व का उद्गम देवी था। शान्तिपर्व (६७।४) में आया है--“सम्पत्ति एवं समृद्धि के 
अभिकांक्षी को इन्द्र के सम्मान के समान ही राजा का सम्मान करना चाहिए ।” Yea अध्याय (श्लोक १३%) में आया 
है कि दैवी गुणों के कारण ही लोग राजा के नियन्त्रण में रहते हैं । शान्तिपर्व के दोनों अध्यायों में राजा एवं मनुष्यों 
के बीच समझौते पर कोई स्पष्ट या सम्यक्‌ सिद्धान्त नहीं है। 

` नारदस्मृति (प्रकीणंक, २०, २२, २६, ५२) ने स्पष्ट रूप से दैवी अधिकार का प्रतिपादन किया है--“पृथिवी 

- पर स्वयं इन्द्र राजा के रूप में विचरण करता है। उसकी आज्ञाओं का उल्लंघन करके मनुष्य कहीं नहीं रह सकते | 
` राजा सर्वशक्तिमान्‌ है, वही रक्षक है, वह सब पर कृपालु है, अतः यह निश्चित नियम है कि राजा जो कुछ करता 
है वह ठीक या सम्यक्‌ ही रहता है। जिस प्रकार दुर्बेल पति को भी उसकी पत्नी की ओर से सम्मान मिलता है, उसी 
प्रकार गुणहीन शासक को भी प्रजा द्वारा सम्मान मिलना चाहिए 1” 

अपनी प्रसिद्ध पुस्तक ‘at डिवाइन राइटर आव किग्स' (सन्‌ १६३४,प० ५-९) में श्री जे० एन० फिरिगस 
ने दैवी अधिकार के सिद्धान्त के लिए चार प्रमेय स्वीकृत किये हैं--(१) राजत्व दैवी है अर्थात्‌ इसकी संस्थापना 
में दैवी हाथ है, (२) राजत्व पर आनुवंशिक अधिकार है, (३) राजा पूर्णरूपेण स्वतन्त्र है, वह केवल परमात्मा | 
के प्रति उत्तरदायी है, (४) बिना किसी आग्रह के तथा पूर्ण आज्ञाकारिता के साथ राजाज्ञा माननी होगी, ऐसा. 
ईश्वर द्वारा निर्धारित है, अर्थात्‌ किसी भी दशा में राजा का विरोध करना पाप है” । यूरोप में यह सिद्धान्त १६वीं . 


३ 
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३४ घर्मशासत्र का इतिहास त 
एवं १७वीं शताब्दियों में भली भाँति प्रचलित था, ज््योंकि उन दिनों वहाँ धमं शास्त्र एवं राजनीति-शास्त्र एक-साथ 
मिलकर चल रहे थे | । | टो उ 
अब हम यह देखेंगे कि उपक सिद्धान्त एवं हिन्दू सिद्धान्त में किस रूप में समानता एवं विरोध है। प्रथम 
प्रभेय के.विषय में यह कहना है कि मनुस्मृति, महाभारत आदि ग्रन्थों ने राजा को या तो साक्षात्‌ ईश्वर माना हैया 
ईश्वर का प्रतिनिधि, जो देवों के समान ही कर्म करता है। दूसरे प्रमेय के विषय में यह कहना है कि सभी संस्कृतः 
` ग्र्थों ने राजत्वन्त्राप्ति के आनुवंशिक अधिकार की घोषणा की है। किन्तु कुछ अपवाद भी पाये जाते हैं, जिनके विषय में 
आगे लिखा जायगा। हमारे प्राचीन ग्रन्थों ने तीसरे एवं चौथे प्रमेयों को पूर्णरूप से स्वीकार नहीं किया है । उनका 
कहना है कि राजा मनमानी नहीं कर सकता, उसको धमं के अनुसार चलना होगा, नवीन नियमों के निर्माण में उसकी 
शक्ति सीमित है; इतना ही नहीं, यदि वह धमं के नियमों के अनुसार नहीं चलेगा तो उसे गद्दी से उतार दिया जायगा,. 
उसकी आज्ञाओं का उल्लंघन किया जायगा या वह मार डाला जायगा (देखिए ऊपर शुक्रनीति एवं अनुशासन० 
के उद्धृत अंश) । मनु (७।१११-११२) एवं नारद (प्रकीणंक, १२ एवं ३२) की एतत्सम्बन्धी घोषणाएं भी 
विचारणीय हैं। 
ऐसा कहना कि “देवी अधिकार” वाला सिद्धान्त “सामाजिक समझोता” वाले सिद्धान्त के विरोध में उत्पन्न 
हुआ, सवंथा भ्रामक है । प्रथम सिद्धान्त प्राचीन काल में स्वभावतः प्रचलित हो सकता था, किन्तु दूसरा सिद्धान्त 
| राजनीतिक विचार के प्रगतिशील स्तर का द्योतक है। वास्तव में दोनों सिद्धान्त अनर्गल हैं, निरर्थकता एवं अनगंलता 
॥ में दोनों के पलड़े समान हैं। देवी अधिकार वाले सिद्धान्त को एक अन्य अति प्राचीन सिद्धान्त दबा बैठता है। १८वीं 
७ शताब्दी में अमेरिका वालों ने अंग्रेजों के विरोध में स्वर ऊंचा उठाया कि “कर ग्रहण एवं प्रतिनिधित्व साथ-साथ 
चलते हैं।” प्राचीन हिन्दू राजनी तिज्ञों एवं धमेशास्तकारों ने कहा--/'कर्‌ ग्रहण एवं रक्षण साथ-साथ चलते हैं।'” 
बोधायनप्रमंसूत्र (१।१०।१) का कहना है--“जो राजा छठे भाग (कर-ग्रहण) के लिए रखा जाता है, उसे चाहिए 
कि वह प्रजा की रक्षा करे।” इसी प्रकार की बातें अन्य संदर्भो में कई लेखको द्वारा कही गयी हैं (देखिए याज्ञ ० १1३३४, 
11३३७; शान्तिपर्व ५७४४-४५; शुक्रनीति० १1१२१; बसिष्ठ १।४४-४६; गौतम० 99199; विष्णुधर्मसूत्र ३।२८; 
` उद्योगपवे १३२।१२, शान्ति० ७२।२०, आश्चमवासि० ३।४०, अनुशासन० ६१।३४ एवं ३६; कामन्दक० २।१०) । 
कर न देने वाळे ऋषियों-मुनियों की रक्षा ,भी राजा को. करनी पड़ती थी, क्योंकि वह उनके पुण्यों का भागी 
fice) a देखिए रामायण (३।६।१४), कालिदास (शकुन्तला २१३), आदिपव (29318), शान्तिपे 
रब रेल ह cca राजाज्ञा-पालन के विषय में निम्नलिखित तथ्य उपस्थित हो जाते हैं--(१) राजा में 
मर ३ » स्वतन्त्रता एवं सम्पत्ति की रक्षा के लिए राजा या शासक को बड़ी महत्ता है, (३) दण्ड, 
. अंग हैं। अन्तिम वात के विषय में देखिए मनु (41२६४) की ety Sena a ae ae 5 
Sg “साहित्य में “राजा” शब्द उसके लिए आया है जो किसी 
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में ब्राह्मणों, क्षत्रियों एवं वैश्यों की भी चर्चा हुई है । इससे प्रकट होता है कि राजसूय करने वाला राजा किसी भी 
जाति का हो सकता है । 
बहुत से ्राहमण-बंशों ने राज्य एवं साम्राज्य स्थापित किये थे । शु ग-साञ्जाज्य का संस्थापक पुष्यमित्र ब्राहमण 
जाति का था (।रवंश ३।२।३५) । शु गों के उपरान्त कण्व ब्राह्मणों ने तथा उनके उपरान्त वाकाटक, कदम्ब आदि 
ब्राहमण-राजाओं ने राज्य किये । हमने इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग में ब्राहमणों की चर्चा करते हुए देख लिया है कि आपत्काल 
में वे लोग अस्त्र-शस्त्र ग्रहण कर सकते थे। मनु (१२।१००)ने लिखा है कि वेदज्ञ ब्राहमण राजा, सेनापति या दण्डाधि- 
पति हो सकता है। जैमिनि (21313) की व्याख्या में कुमारिल ने लिखा है कि सभी जातियों के लोंग शासक होते 
देखे गये हैं। पाल-वंश का संस्थापक गोपाल शूद्र था। मनु (४।६१) ने लिखा है कि शूद्र द्वारा शासित देश में ब्राह्मणों 
को नहीं रहना चाहिए । शान्तिपर्व में आया है कि जो भी कोई दस्युओं अथवा डाकुओं से जनता की रक्षा करता है. 
और स्मृति-नियमों के अनुसार दण्ड-वहन करता है, उसे राजा समझना चाहिए-। हरिवंश (३।३।६) तथा कुछ पुराणों : 
में आया है कि कलियुग में अधिकतर शूद्र राजा होंगे और वे अश्वमेध यज्ञ करेंगे (देखिए मत्स्य० १४४।४० एवं 
४३ एवं लिग० Yolo एवं ४२)। युवान च्वाँग ने अपने यात्भावृत्तान्त में उल्लेख किया है कि सातवीं शताब्दी के पूर्वां 
में सिध पर शूद्र राजा का राज्य था । 
यह एक सामान्य नियम-सा था कि केवल पुरुषवगं ही राजा हो सकता है । बहुत थोड़े ही अपवाद पाये 
जाते हैं । शान्ति० (३३।४३ एवं ४५) में आया है कि विजित देश के सिहासन पर राजा के भाई, पुत्र या पौत्र को 
बेठाना चाहिए किन्तु राजकुमार के न रहने पर भूतपूर्व राजा को पुत्री को यह पद मिलना चाहिए । राजतरंगिणी. 
(५।२४५ एव ६३३२) ने सुगन्धा (६०४-६०६ ई०) एवं दिहा (६८०-५१ ई०) के कुख्यात शासन का वर्णन किया 
है । तेरहवीं शताब्दी के गंजाम ताम्रपत्र ने शुभाकर के मर जाने पर उसकी रानी तथा पुत्री दण्डी महादेवी के राज्यः 
. पद सुशोभित करने का वर्णन किया है और दण्डी महादेवी को “परमभ ट्टारिका--महाराजाधिराजपरमेशवरी” की 
उपाधि दी है। रघुवंश (२४।५५ एवं ५७) में आया है कि अर्निवर्ण राजा की विधवा रानी गद्दी पर आसीन हुई और 
वंशपरम्परा से चले आते हुए मन्त्रियों की सहायता से शासन-कार्य किया । ला 
विजय एवं निर्वाचन के कतिपय उदाहरणों को छोड़कर राजत्व बहुधा आनुवंशिक था ओर ज्येष्ठ पुत्र को ही . 
गही मिलती थी । शतंपथ ब्राहमण (१२।४।३।१ एवं ३) ने दस पीढ़ियों तक चले आते हुए राजत्व का उल्लेख किया है। 
राजा के मर जाने या राज्स-पद से च्युत हो जाने पर सामान्यतः उसका ज्येष्ठ पुत्र ही राज्य-पद का अधिकारी होता : 
था । वैदिक काल में भी ज्येष्ठ पुत्रों एवं पुत्रियों के अधिकारों की रक्षा की जाती थी । यही बात स्मृतियों के समयों 
: में भी थी । ऋग्वेद (१।५।६, ३।५०।३) ने इन्द्र के ज्यैष्दय पद की ओर कई बार संकेत किया है । तैत्तिरीय संहिता 
(५।२।७) में भी यह बात लिखी हुई है कि पिता की सारी सम्पत्ति ज्येष्ठ ger को मिलती है । ऐतरेयब्राहमण (१६।४) 
नें लिखा है कि देवों ने इन्द्र के ज्यैष्दय पद को अस्वीकृत कर दिया था, भतः इन्द्र ने बृहस्पति द्वारा दवादशाह यज्ञ 
सम्पादित कर अपनी पूर्व स्थिति प्राप्त की निक्त (२।१०) में देवापि एवं शन्तनु की कथा आयी-है । छोटे भाई « 
शन्तन ने राज्य प्राप्त कर लिया अतः देवापि ने तप करना आरम्भ किया । शन्तनु के राज्य में १२ वर्षों तक वृष्टि नहीं 
` हुई क्योंकि देवगण रुष्ट हो गये थे। शन्तरु से ब्राहमणों ने कहा-“आपने बड़े भाई का अधिकार हर लिया है, इसी से | 


यह गति है।” शन्तनु ने अपने बड़े भाई देवापि को राज्य-पद देना चाहा | देवापि ने पुरोहित-पद स्वीकार कर यज्ञ | 


आरम्भ कराया । जल बरसाने के लिए देवाण ने मन्त प्रकट किये, जो 'ऋरवेद के १०।%८ के रूप में हमारे समक्ष उप 


स्थित हैं। इस कथानक से स्पष्ट है कि निरुक्त के लेखक यास्क के पूर्व बड़े भाई के अधिकारों को छीन लेना एक पाप समझा द 


जातां था । उसी कथानक को दूसरे रूप में बृहद्देवता (७१५६-१५७ एवं ८।१-६). ने उल्लिखित किया है। जब ययाति : 2 


< 
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ने अपने बड़े gat में यदु आदि के स्थान पर पुरु को अपना उत्तराधिकारी बनाना चाहा तो ब्राह्मणों एवं नागरिकों 
ने कहा--"ज्येष्ठ पतन के स्थान पर छोटा पुत्न कंसे राज्य कर सकता है?” अर्जुन ने भीमसेन की भर्त्सना की है-- 
» #ध॒र्म का पालन करने वाले अपने बड़े भाई के विरुद्ध कौन जा सकता है?” (सभापवं ६८।८) । रामायण 
(२।३।४०) में आया है कि दशरथ ने राम को अपनी सबसे बड़ी रानी का ज्येष्ठ पुग्न समझकर उत्तराधिकार सौंपा था 
और वसिष्ठ ने भी राम से कहा है-“इक्वाकुओं में ज्येष्ठ पुत्र को गद्दी मिलती है, ज्येष्ठ के रहते छोटों को राजा नहीं 
बनाया जाता” (रामायण २।११०।३६) । यही बात अयोध्याकाण्ड में कई स्थलों पर आयी है (८5२३-२४, १०१ । 
२) । कौटिल्य (१।१७) ने लिखा है कि आपत्काल को छोड़कर लोग ज्येष्ठ को ही राजा बनाना श्रेयस्कर समझते 
हुँ । मनु (1१०४) ने लिखा है कि ज्येष्ठ पुत्र की उत्पत्ति के उपरान्त मनुष्य .पितृ-ऋण से ST हो जाता है, अतः 
ज्येष्ठ पुत्र अपने पिता से सब कुछ प्राप्त करता है। राजधमंकौस्तुभ (Jo ३३४-२३५) ने कालिकापुराण एवं 
रामायण को उद्धृत कर निम्न प्रमेय उद्घोषित किये हैं--(१) ग्यारह प्रकार के गौण पुत्रों के स्थान पर औरस पुत्र 
को प्राथमिकता मिलती है, चाहे वह अवस्था में बड़ा हो या छोटा; (२) यदि (अपनी ही जाति की) छोटी रानी का 
पुत्न अवस्था में बड़ी रानी के पुत्न से बड़ा हो तो उसे प्राथमिकता मिलती है; (३) यदि एक ही जाति की दो रानियों 
को एक ही समय पुत्र उत्पन्न हो तो बड़ी रानी के पुत्र को प्राथमिकता मिलती है; (४) यदि बड़ी रानी को जुड़वाँ 
> पुत्र उत्पन्न हों तो पहले उत्पन्न होने वाळे पुत्र को प्राथमिकता प्राप्त होती है। 
| : यदि ज्येष्ठ पुत्र अन्धा या पागल हो तो उसके स्थान पर उसका छोटा भाई राजा होता है (मनु 81२०१) । 
। महाभारत में आया है कि अन्धे होने के कारण धृतराष्ट्र को राज्य नहीं मिला (आदिपर्व १०६।२५, उद्योगपर्व १४७। 
३६) । शुक्रनीतिसार (१।३४३-३४४) में आया है कि यदि ज्येष्ठ पुत्र बधिर, कोढ़ी, गूंगा, अन्धा या नपुंसक हो तो 
उसके स्थान पर उसका छोटा भाई या पुत्र राज्याधिकार प्राप्त करता है। और देखिए शुक्रनीतिसार (१।३४६-३४८)। 
राजधर्मकोस्तुभ ने कुछ अतिरिक्त प्रमेय भी उपस्थित किये हैं--(१) यदि ज्येष्ठ पुत्र किसी शारीरिक या मानसिक 
दोष के कारण राजान हो सके तो उसके Ga का अधिकार अखण्डित रहता है (आदिपर्व १००।४२ का उद्धरण भी 
- a eee (याज्ञ १३०४) एवं राजनीतिप्रकाश (To ४०) ने भी कही है। (२) 
on मम का मत ae टा ड राजपद पाये तो उसकी मृत्यु पर उसी का ज्येष्ठ पत्र उत्तराधिकारी होता 
2 पुत्र दुर्योधन को) Breas (परि रिच्छेद ae Seas 2 5 fare si प्क 
Mr ,.- भाई, सौतेला भाई, चाचा उसी वंश लाकर a i a ee eile Mol दै au 
` धर अधिकार कर लिया हो । पुरुष, पुत्र, कोई अन्य जन जो निर्वाचित हुआ होया जिसने राज्य 
= eal Soe Dt s ह पिकत दी है। इस विषय में कतिपय ऐतिहासिक उदा- 
` के वरण के औचित्य को आगे चलकर सिद्ध कर दिया | = उन समुद्रगुप्त को ही राजा बनाया, जिसने अपने पिता 
ही अपना उत्तराधिकारी चुना था। ययाति ने पुरु को चुना तकि ए रत 7 मत छोर उता चाजगुप्त दवितीय को 
' कारी था और था कतंव्यशील (आदिपर्व, ७४वाँ सा मे बाना; 
छोटा बच्चा”भी राजा बना दिया जाता था Gaba मा इस भ्रकार से आनुवंशिक था कि एक 
अच्छे राजा के गुणों के विषय में सभी नयं मे चच 
२-४४), याज्ञ० ilies पर oo cent शान्ति० (५ चर stfeer (519), 
१ ९।६-२४,१ ४1३५), मानसोल्लास (२, १।१-४, eel ड Cm एवं ७०), कामन्दक (१। 
wena “८६), विष्णुधर्मोत्तर (213) 1 


pecs = ae pected CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


राजा के गुण र 7 ५5७ 


याज्ञ० (१।३०६-३११) के अनुसार राजा को शक्तिमान्‌, दयालु, इसरों के अतीत कर्मों का जानकार, तप, ज्ञान एवं 
अनुभव वालों पर आशित, अनुशासित मन वाला, अच्छे एवं वुरे भाग्य में समान स्वभाव रहने वाला, अच्छे मातूकूल 

एवं पितुकूल वाला, सत्यवादी, मन एवं देह से पवित्न,कार्य पटु, शक्तिशाली, स्मृतिमात्‌, वचन एवं कमे में मुदु, वर्णाश्चम 

धरम के नियमों का पालक, दुष्कमों से दूर रहने बाला, मेधावी, साहसी, रहस्य गोपनीय रखने में चतुर (भारुचि एवं अप- 

राकं के अनुसार शत्रुओं के भेदों को जानने में चतुर), राज्य के दुर्बल स्थलों की रक्षा करने वाला, तर्कशास्त्र, शासन- 

, शास्त्र, अर्थशास्त्र एवं तीनों वेदों मे प्रशिक्षित होना चाहिए। उसे ब्राहमणों के प्रति सहनशील, मित्रं के प्रति सरल, शत्रुओं ___. 
के प्रति क्रूर एवं सेवकों तथा प्रजा के प्रति पितृवत्‌ होना चाहिए। मनु (७1३२) ने भो ऐसा ही कहा है। इस प्रकार के 

गुण अंतरंग (भीतरी तथा अपेक्षाकृत आवश्यक) कहे जाते हैं। याज्ञ ने १।३१२ से आगे बहिरंग गुणों का वर्णन किया 

है, यथा-मन्त्रियों का चुनाव, पुरोहित एवं यज्ञ कराने वाले याजकों का चुनाव, योग्य ब्राह्मणों को दान, रक्षा आदि। 

. कौटिल्य (६।१) ने राजा के गुणों की सूची कई दृष्टिकोणों से उपस्थित की है। उसमें सबसे पहले ऐसे गुणों का वर्णन | 

है जिनके द्वारा राजा लोगों के हृदय को जीत सके, यथा-कुलीनता, धर्मपरायणता, प्रफुल्लता, बड़ों-बूढ़ों से सम्मति 

_ छेने की प्रवृत्ति, सदाचारिता, सत्यवादिता, वचनबद्धता, कृतज्ञता, विशाल चित्तता, उत्साह, अप्रमाद, सामन्तो को वश में 
रखने की क्षमता, दृढ-संकल्पता, स्वानुशासनश्रियता, अच्छे सन्त्रियों का रखना आदि। इन गुणों को आभिगामिक गुण 

कहा गया है (देखिए दशकुमारचरित, ८) । राजा के बुढिविषयक गुण ये हैं--सीखने की अभिकांक्षा, अध्ययन 

एवं समझने की प्रवृत्ति तथा धारण करने की शक्ति, सुविचारणा, वाद-विवाद के उपरान्त सिद्धान्तों के प्रति श्रद्धा । 

यही बात कामन्दक (४।२२) ने भी कही है। कोटिल्य (६।१) द्वारा प्रयुक्त शब्द 'शक्यसामन्त' अर्निपुराण(२३८। 

४) में भी आया है। उत्साह-सम्बन्धी गुण ये हैं--पराक्रम, दूसरे के पराक्रम के प्रति असहिष्णुता, कार्य त्रपलता.एवं 

उद्योग । कामन्दक (४२३) ने भी यही लिखा हैं । इन बातों के निरूपण के उपरान्त कौटिल्य ने राजा की आत्म- 
सम्पत्‌ (उसके अपने विशिष्ट गुणों) की चर्चा की है। गौतम (११।२।४-६) के अनुसार राजा को शास्त्रविहित कार्ये | 
करना चाहिए, सत्य निर्णय देना चाहिए, बाहर-भीतर से पवित्र होना चाहिए, इन्द्रियों पर नियंत्रण रखना चाहिए, _ 
अच्छे नौकरों वाला होना चाहिए, नीति-विषयक उपादानों का ज्ञान रखना चाहिए, प्रजा कौ समान दृष्टि से देखना 
चाहिए और प्रजा-कल्याण करना चाहिए । शंख-लिखित ने कौटिल्य एवं याज्ञवल्क्य की लम्बी सूची के समान RS 
अधिक या कम बातें कही हैं। शान्ति० (७०) ने राजा के ३६ गुणों की सूचीं दी है, यथा--उसे परुष वचन नहीं बोलना 
चाहिए, उसे ध्म निष्ठ होना चाहिए, दुष्टता से दूर रहना चाहिए, हठी नहीं होना चाहिए, प्रिय वचन बोलना चाहिए 

आदि । कामन्दक (१।२१-२२) ने १४ गुण बताये हैं, यथा--दण्ड-नीति का अध्ययन, मेधा, गम्भीरता, aga, 
साहसिकता, ग्रहण सामथ्यं, क्षमता, वाग्विदरधता, दृढता, आपत्काल-सहिष्णुता, प्रभविष्णुता, पवित्रता, दयालुता, 
उदारता, सत्यवादिता, इतज्ञता, कुलीनता, चारित्र्य एवं आत्मनिम्रह । कामन्दक (४।२४) ने लिखा है कि राजा के 

लिए दानशीलता, सत्यवादिता एवं पराक्रम ऐसे तीन गुण हैं जो उसे अन्य गुणों की प्राप्ति में सहायता देते st 
मानसोल्लास (२।१।२-७) ने ४४ गुण बताये हैं जो कौटिल्य की सूची से बहुत-कुछ मिलते हैं, किन्तु इसने पाँच विशिष्ट | 
गुणों की भी चर्चा की है, यथा--सत्यवा दिता, पराक्रम, क्षमाशीलता, दानशीलता एवं दूसरे की योग्यता को समझने 

की क्षमता । अरिनिपुराण (२३६।२-५) ने २१ गुणों का वर्णन किया है, यथा--कूलीनता, चारित्र्य आदि । परशुः 
रामप्रताप में ६६ गुणों की चर्चा हुई है । सभापवं (५।१०७-१०६) एवं रामायण (२॥१० ०१६५-६७) चे.१४ दोषों 
से बचने के लिए उपदेश दिया है, यथा-नास्तिकता, असत्यवादिता, क्रोध, अनवधानता, प्रमाद, समझदारों से च 
मिलना, आलस्य, पाँचौं इन्द्रियं के सुखो में लगा रहना, मन्तियों से सम्मति न लेना, राजनीति-ज्ञान-विहीनों से सम्मति _ 
लेना, निर्णीत बातों के अनुसार न चलना, गुप्त नीति का पालन न करना, शुभ कार्य न करना, एक ही समय सभी रकार | a 


- 
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५8८ धमंशास्त्र का इतिहास 
की बातों को अंगीकार करना । इस विषय में और देखिए वनपर्व (२५१।५) । सभापवं (५१२५) में आया है कि 
राजा के लिए छः विपत्तियाँ ये हैं-दिन में सोता, आलस्य, कायरता, रोष, सुकुमारता एवं दीघंसूत्नता । 
घर्मेशास्तीय एवं अर्थशास्तीय ग्रन्थों ने राजा की शिक्षा-दीक्षा के विषय में बहुत विस्तार किया है। गौतम 
(११३) ने लिखा है कि राजा को त्रयी (तीनों वेदों) एवं आन्वीक्षिकी की शिक्षा लेची चाहिए । आन्वीक्षिकी की 
व्याख्या कई प्रकार से की गयी है। कौटिल्य (१1२) का कहना है कि आन्वीक्षिकी के अन्तरगत सांख्य, योग एवं लोकायत 
के विचार आते हैं । इसके अध्ययन से मन, वचन एवं क में रीड ता एवं वैलक्षण्य आ जाता है। आन्वीक्षिकी से सभी 
विद्याओं पर प्रकाश पड़ता है। यह धमं का मूल है! अमरकोश, विश्वरूप (याज्ञ ० १1३०६), हरदत्त (गौतम 1412) 
आदि के अनुसार आन्वी क्षिकी का अथं है तकंशास्त्र। कामन्दक (२।७ एवं ११), मिताक्षरा (याज्ञ ० १३११), 
शुक्रनीति (१1१५८) के अनुसार यह 'आत्मविद्या' है। राजनीतिप्रकाश (To ११८). एवं शुक्रनीति (91943) 
ने कहा है कि यह तकंशास्त्र है जो आत्मविद्या की ओर ले जाता है। नीतिमयूख (To ३४) ;ने आन्वीक्षिकी के अन्तगंत् 
तकंशास्त्र एवं वेदान्त को रखा है और त्यी के अन्तगंत मीमांसा एवं स्मृतिप्रों को रखा है। बृहस्पतिसूत्र (२।५-६) 
ने राजा को सम्मति दी है कि वह अर्थ की प्राप्ति के लिए लोकायतिक के सिद्धान्तों का अनुसरण करे और कामसाधन 
तथा अत्य इच्छाओ की प्राप्ति के लिए वह कापालिक शास्त्र के अनुसार चले ।१४ : 
| राजा की शिक्षा के लिए उपयुक्त विद्या के विषय में कई मत हैं। मनुस्मृति (७1४३ ) शान्ति०(५४।३३), . 
कोटिल्य (१२), याज्ञ० (१३११), कामन्दक (२।२), शुक्रनीति (१।१५२), अरिन० (२३८।८) के अनुसार 
j राजा की शिक्षा के विषय चार हैं, यथा--आल्वीक्षिकी, त्रयी, वार्ता एवं दण्डनीति । कौटिल्य ने टिप्पणी की 
है कि मानवों के सम्प्रदाय के अनुसार विद्याएँ तीन हैं और आन्वीक्षिकी यी की एक विशिष्ट शाखा है; बाहस्पत्यो के 
सम्प्रदाय के अनुसार विद्याएँ केवल दो हैं, यथा- वार्ता एवं दण्डनीति, क्योंकि त्रयी से सांसारिक ज्ञान की प्राप्ति के 
आगे आवरण आ जाता है; औशनसों के सम्प्रदाय के अनुसार राजा के लिए केवल दण्डनी ति ही पर्याप्त है, क्योंकि अन्य 
विद्याएँ इसके साथ संलग्न हैं। स्पष्ट है, औशनसों एवं TET के मत से राजा के लिए धर्म-गरन्यों एवं आत्मविद्या | 
का डाल oo है, उसे शासन-शास्त्र का व्यावहारिक अथवा लौकिक ज्ञान रखना चाहिए। दशक्‌मारचरित 
(5) ने चारविद्याएँ ग्रहण के योग्य मानी हैं, यया--““चतन्नो राजविद्या:; यी वार्तान्वीक्षिकी दण्डनीतिः” जो कौटिल्य 
. के मतानुसार ही हैं। बाहेस्पत्यसूत् (१।३) ने राजा के लिए केवल दण्डनीति (दण्डनी तिरेव विद्या ee 
: : ; : es na ने tab की है कि घमं एवं इसके विरोधी तत्त्व तीन वेदों (ऋग्वेद, सामवेद Sh |) ह | 
ae एन इतिहासबेद (इतिहास एवं पुराण) अन्य बैद हुँ, ये तया छ: अंग (बेदांग) त्यी के अन्तर्गत आ जाते हैं। 


सर 1४ es ja किन्तु 'आन्वीक्षिकी' व्याकरण-सम्मत है । 
पाणिनि ७।३।४१ को व्यस्य मे) । कतिपय संकेत लते हैं, यया--पतंजलि-महाभाष्य- (जिल्द ३, go ३२४ 
देखिए ae र “2 । आगे चलकर यह सिद्धान्त नास्तिकवाद का द्योतक माना जाने लगा । 
; तन्त्रवातक ( जैमिनि १।३।३ ); रामायण 


ae is अंग्रेजी में--जे० आर० ए० एस्‌० (१६१७, Fo १७५, टिप्पणी २ 
es Pe का इतिहास (भा०-२, अध्याय ७, टिप्पणी); बी० ओ० आर 'स्टिच्यूट, 
_ oR १० ३०६-३६७ जहाँ लोकायतों के firey सें क्‌छ ऐतिहासिक से : 
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i राजा की शिक्षा ु - ५६६ 
. शुक्रनीति (१।१५५) का कहना है कि १४ विद्याएँ (याज्ञ०१।३ में उल्लिखित) त्रयी के अन्तर्गत आ जाती Zl गौतम | 
(99198) ने वेदों, धमं शास्त्रों, वेदांगों, उपवेदों एवं पुराणों पर बल दिया है। रामायण में आया है कि राम एवं उनके 
भाई वेदों, वेदांगों, धनुर्वेद, गांधवंवेद, राजविद्या आदि में पारंगत थे (१।१८।२४ एवं २६, २।१।२०५ २।२।३४-३५, 
५।३५।१३-१४) । वनपर्व (२७७।४) में आया है कि राजकुमार वेदों एवं उनके पुत सिद्धान्तो तथा धनुर्वेद में प्रवीण 
थे। और देखिए आदिपवं (२२१।७२-७४), अनुशासनपवं (१०४।१४६-१४७) | खारवेल के हाथीगुम्फा अभिलेख 
' में आया है कि खारवेल लेखा (राजकीय लिखा-पढ़ी ), रूप (मुद्रा-शास्त्र), गणना, न्याय-शास्त्र, गान्धर्ववेद (संगीत) 
में शिक्षित हुआ था । और देखिए रुद्रदामा का अभिलेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ८, पृ० ४४) एवं समुद्रगुप्त का 
अभिलेख (गुप्त अभिलेख सं० १, To १२, १५-१६),। राजकुमार की शिक्षा के आदर्श पाठ्यक्रम के लिए देखिए 
Slo वेनीप्रसाद का ग्रन्थ “थ्योरी आव गवर्नेमेण्ट इन एंशेण्ट इण्डिया”, To २१८, जहाँ उन्होंने बौद्ध ग्रन्थ, अश्वघोष - 
के सुत्रालंकार का उद्धरण दिया है । नीतिवाक्यामृत (१० १६१) ने भी राजकुमार द्वारा प्राप्त किये जाने वाले : 
गुणों की एक तालिका प्रस्तुत की है, यथा-सभी लिपियों का ज्ञान, रत्नों का मूल्यांकन करना, अस्त्र-शस्त्र -ज्ञान आदि। 
अर्निपुराण (२२५।१-४) में आया है कि राजकूमारों को धमंशास्त्र, कामशास्त्र, अर्थशास्त्र, धनुर्वेद आदि का ज्ञान 
दिया जाना चाहिए"''यदि वे पढ़ाये-लिखाये न जा सके तो उन्हें आमोद-प्रमोद के व्यापारों से ग्रस्त कर देना.चाहिए, 
जिससे वे राजा के शत्रुओं आदि से मिल न सकें। राजकुमारों को अपनी राजधानी. या पास के किसी काळेज में 
शिक्षा दी जाती थी । कभी-कभी उन्हें तक्षाशला जैसे प्रसिद्ध ज्ञान-केनद्रों में भेज दिया जाता था (देखिए फॉस्बॉल द्वारा 
सम्पादित जातक २।८७, २७८, २१६, ३२३, ४००, WING, १६८, ४१५, ४६३) । वहाँ पढ़ने के विषय थे तीनों वेद 
तथा १८ शिल्प या विद्याएँ (जातक, २।५७।३।११५) । कौटिल्य (१।४) का कहना है कि वार्ता में कृषि, पशु-पालन, 
सोना, साधारण धातुओं, बेगार आदि का ज्ञान सम्मिलित था, जिसके ज्ञान से राजा कोश एवं सेना बढ़ाता था और 
शत्रुओं पर अधिकार रखता था। सभापवे (५।७६) एवं अयोध्याकाण्ड (१००४७) में आया है कि जब संसोर वार्ता 
पर निभेर रहता है तो वह बिना कठिनाई के समृद्धिशाली होता है। शान्तिपवं (२६३।३) में सावधान किया गया है 
कि यदि वार्ता की चिन्ता न की जायगी तो यह विश्व नष्ट हो जाग्रगा; विश्व के मूल में वार्ता है और यह तीनों वेदों 
.द्वारा धारित है (६८।३५) । वनपर्व (१५०।३०) में भी आया है कि यह सम्पूर्णं विश्व वार्ता अर्थात्‌ वाणिज्य, खान, 
व्यापार, कृषि, पशु-पालन द्वारा धारित एवं पालित है और देखिए नीतिवाक्यामृत (To ९३) । इन उद्धरणों से 
व्यक्त होता है कि समाज के आथिक ढाँचे एवं कृषि पर बहुत बल दिया जाता था । इसी से अर्थशास्त्र में आथिक 


विषयों पर प्रभूत चर्चा हुई है । ४ 
, कौटिल्य (१।५) ने लिखा है कि तीन विद्याएँ दण्ड पर आधारित हैं और दण्ड सहज एवं अजित दो! प्रकार 


के अनुशासन पर निर्भर रहता है। विद्याओं से अजित अनुशासन की प्राप्ति होती है । कौटिल्य ने लिखा है कि चौल 
कर्म के उपरान्त राजकुमार को लिखने एवं अंकर्गाणत का ज्ञान कराना चाहिए, उपनयन के उपरान्त उसे शिष्ट लोगों 
(वेदज्ञों) से बेद एवं आन्वीक्षिकी का ज्ञान प्राप्त करना चाहिएं, विभिन्न विभागों के अधीक्षकों से वार्ता, व्यावहारिक 
राजनी तिज्ञों एवं व्याख्याताओं से दण्डनीति का अध्ययन करना चाहिए (और देखिए मनु ७।४३, सत्स्य० २१५४४ एवं ` 
 अश्ति० २२५।२१-२२)। कौटिल्य ने .लिखा है कि सोलह वर्षों तक चार विद्याओं का अध्ययन करके राजकुमार को 


विवाह करना चाहिए। उसे सदैव शिष्ट लोगों के बीच में रहकर अपने ज्ञान को माँजते जाना चाहिए, राजा को दिन 


के प्रथम भाग में हाथी, घोड़े, रथ की सवारी तथा अस्त्-शस्त्र का अभ्यास करना चाहिए; दिन के अगले भाग में इतिहास | | 


अर्थात्‌ पुराण, गाथाओं, प्रशस्तियों, धमेशास्त, अर्थशास्त्र का पाठ सुनना चाहिए । वह राजा, जिसकी मेधाइस प्रकार. 


अनुशासित रहेगी,जों अपनी प्रजा को अनुशासित रखने में संलग्न रहेगा तथा जो सबके कल्याण के लिए तत्पर रहेगा, = 


~ 
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धर्मंशासत्र का इतिहास 


पर राज्य कर सकेगा । राजा को विनयी होना चाहिए । नीतिवाक्यामृत (१० १६२) ने विनय की यह्‌ 


वह इस संसार पः ; उनके प्रति आदर के भाव को विनय कहते 
जो ब्रतों एवं ते में प्रवीण तथा बड़ी अवस्था वाले हैं, उनके प्रति 
परिभाषा की है-जो ब्रतों एवं विद्याम (१1३२-६३) आदि ने विनय की महत्ता का. 


-३९) कामन्दक (१।१३-२० एवं ६-६३), शुक्रनी ति० \ = 
“locas vere ee है कि बहुत-से राजा विनय के अभाव में शवितशाली रहने पर भी नष्ट हो गये । 
बहुत-से राजा विनय के कारण राजपद पर सुशोभित हुए और बहुत-से अविनयी राजा, यथा वेन, नहुष, सुदास, सुमुख, 
निमि आदि नाश को प्राप्त हो गये और पृथु, मनु जैसे राजा विनयी होने के कारण राजपद प्राप्त कर सके (और देखिए 
मत्स्य ०२१५।५३)। प्राचीन भारतीय लेखको ने राजपद के आदर्श को इतनी मह ता गयी है और कुमार की शिक्षा को 
इतना महत्त्व दिया है कि राजा को crate की उपाधि दे दी गयी है। कालिदास ने इसका oe वर्णन किया है। 
(शाकुन्तल ० २।१४, रघुवंश ११८) । सुकरात की भाँति भारतीय लेखकों ने भी र को दाशंनिक-राजा या 
राजा-दा्शनिक कहा है (दाशंनिकों को राजा होता चाहिए या राजा को दाशंनिक होना चाहिए) | धमंशास्त्र एवं अथ- 
शास्त्र ने राजा के लिए नैतिक अनुशासन, संवेगों एवं इच्छा का सम्यक्‌ निर्देशन तथा परिमार्जन अत्यन्त आवश्यक 


माना है। 


5 ६०० 


कौटिल्य (१1६) ने लिखा है कि ज्ञानेन्द्रियों पर नियन्त्रण रख ना विद्याओं की प्राप्ति, प्रवीणता तथा अनुशासन 
के लिए परम आवश्यक है और यह सब दुष्ट प्रवृत्तियों, यथा कामुकता, रोष, लोभ अहंकार (मान), मद एवं अतिशय 
प्रसन्नता के त्याग से ही सम्भव है। उपयूक्त दुष्ट प्रवृत्तियों (काम, क्रोध, मद, लोम आदि) को शत्तु-षड्वर्ग या अरि- 
घड़वर्ग कहा गया है। कामन्दक (१-५५-५८), शुक्रनीति (१।४४-१४६) ने भी ऐसा ही लिखा है। और देखिए 
मार्कण्डेय० (२७१२-१३), सुबन्धु की वासवदत्ता, उद्योगपर्व (७४।१३-१८) , मनु (७।४४--मत्स्य० २१५।५५) 
आदि मनु (७।४५-५२) ने बहुत से ढुग्‌'णों की चर्चा की है, जिनसे राजाओं को बचना चाहिए । कौटिल्य (०३) 
ने राजाओं के लिए जुआ खेलना बहुत बुस माना है । कामन्दक (१।५४) ने शिकार खेलना (मृगया), जुआ खेलना 
तथा मद्यपीना वजित माना है, क्योंकि इन्हीं ea से क्रम से पाण्डु; नल एवं वृष्णियों का नाश हुआ । शुक्र०(१। 
३३२-३३३) ने संगया की अच्छी बाते मानी हैं, किन्तु पश्‌-हनन को बुरा ठहराया है। और देखिए शुक्रनीति०.(१। 

, १०२-१०२, १०-११६, ११४ एवं १।१२८), कामन्दक (१।४०-४६) । 
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अध्याय' ३ 
राजा के कतंव्य एवं उत्तरदायित्व... 


सभी ग्रन्यकारों ने यह स्वीकार किया है कि राजा का प्रधान कतंव्य है प्रजा-रक्षण.। शान्तिपर्वे (६८।१-४) 
का कहना है कि सातो राजशास्त्रप्रणेताओं ने राजा के लिए प्रजा-रक्षण सबसे बड़ा धर्म माना है। यही बात मनु 
(७।१४४), कालिदास (रघुवंश १४।६७) आदि ने भी कही है । प्रजा-रक्षण का तात्पयं है चोरों, डाकुओं आदि के 
भीतरी आक्रमणों तथा बाहरी शत्रुओं से प्रजा के प्राण एवं सम्पत्ति की रक्षा करना 17 गौतम ( १०1७-८, ११३-१०) 
का कहना है कि राजा का विशिष्ट उत्तरदायित्व है सभी प्राणियों की रक्षा करना, न्यायोचित दण्ड देना, शास्त्र-विहित 
नियमों के अनुसार वर्णाश्रम की रक्षा करना तथा पथभ्रष्ट लोगों को सन्मागे दिखाना। वसिष्ठ (१६।१-२) का तो 
कहना है कि राजा के लिए रक्षण-कार्य जीवन-पर्यन्त चलने वाला एक सत्त है जिसमें उसे भय एवं मृदुता छोड़ देनी होगी । 
और देखिए वसिष्ठ ( १६।७-८ ); विष्णुधमंसूत्र ( ३।२-३ ) । शान्ति० ( २३१५ ) में आया है कि जिस प्रकार 
सर्प बिल में छिपे हुए चूहों को निगल जाता है, उसी प्रकार यह पृथिवी एसे राजा एवं ब्रामण को निगल जाती है जो 
क्रम से वाहरी आक्रामकों से नहीं भिड्ते एवं विद्या-ज्ञान के वर्धन के लिए दूर-दूर नहीं जाते।* इस विषय में विशिष्ट 
रूप से पढ़िए मनु (81३०६), याज्ञ० (१1३३५) , कौटिल्य, नारद (प्रकीणंक ३३ ), शुक्र० (११४), अत्ति (श्लो० 
२८), विष्णुधर्मोत्तर (३।३२३।२५-२६) ।३ इन स्थलों की बातों के अध्ययन से पता चलता है कि राजा के प्रमुख 
कतँव्य ये थे--प्रजा का रक्षण या पालन, (२) वर्णाश्रम-धर्म-नियम का पालन, (३) दुष्टों को दण्ड देना तथा 
(४) न्याय करना | 

रक्षा के लिए मुद्ध करना या मर जाना सम्भव था, अतः धर्मशास्त्र के प्राचीन ग्रन्थों का कहना है कि क्षत्रिय 


१. बृहस्पतिः । तत्प्रजापालनं प्रोक्तं त्रिविध भ्यायवेदिभिः । परचक्राच्चौरमयाव्‌ बलिनोऽत्यायवतिनः ॥ 
परानीकस्तेनमयमुपायेः शमयेरनुपः । बलवत्परिभूतानां प्रत्पहं स्यायदर्शनेः ॥ राजनीतिप्रकाश द्वारा उद्घृत, पुष्ठ 
२५४-२५४५ | | : ve 

२. भूमिरेतौ निगिरति सर्पो बिलशयानिव। राजानं चाविरोद्धारं ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌ ॥ शान्ति० (२३। 


१५) द्वारा बृहस्पति की बात उद्धृत । यही बात एक अन्य स्थल पर (शान्ति० ५७।३) उशना को कही गयी है।. टु 


और देखिए सभापर्व (५५।१४) एवं शुक्ननीतिसार (४।७।३०३) । 


३. तस्य घमः प्रजारक्षा वृद्धप्रज्ञोपसेवनम्‌ । दर्शनं व्यवहाराणामुत्थानं च स्वधसंसु ॥ नारद (प्रकोर्णक eS 


३३); नुपस्य परमो घर्मः प्रजानां परिपालनम्‌। दुष्टनिग्रहणं नित्यं न नीत्या ते दिना हयुभे URS ११४ 
दुष्टस्य दण्डः सुजनस्य पूजा ITA कोशस्य च संप्रवृ धिः । बपक्षपातोऽथिषु राष्ट्ररक्षा पञ्चैव यज्ञाः कथिता नुपाणास्‌ 
अत्रि (श्लोक २८) ; मिलाइए--बुष्टदण्डः सतां पुजा घर्सेण च घता्ेनम्‌ | राष्ट्ररक्षा समत्वं च व्यव हारेषु पञचकम्‌ 
भूमिपानां महायज्ञाः सर्वंकल्सषनाशनाः ॥ विष्णुधर्मोत्तर (३।३२३।२५-२६) । Lo een 
४ pos ra 
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६०२ घर्मशासत्र का इतिहास 


का कर्तव्य है युद्ध करना और सबसे वड़ा आदश है समरांगण में मर जाना । मनु (७।८७-०) का कहना है कि आक्रमण 
में प्रजा की रक्षा करते समय युद्ध-कषत्र से नही भागना चाहिए; वे राजा जो युद्ध करते-करते मर जाते हैं, स्वर्ग प्राप्त 
करते हैं। सैनिकों को भी युद्ध करते-करते मर जाने पर स्वे प्राप्ति होती है (याज्ञ० १।३२४) । और देखिए स्त्रीपवं 
(२।१६ एवं १८ तथा ११।८-४), भगवद्गीता (२।३१-३७) । शान्ति० (७०३१) का कहना है कि जिस आकार 
अश्वमेध यज्ञ के उपरान्त राजा के साथ जो-जो स्नान करते हैं सभी पापमुक्त हो जाते हैं, उसी प्रकार सभी जाति वाळे 
सैनिक युद्ध मे मर जाने पर पापरहित हो जाते हैं। इस विषय में देखिए पराशर 1% दैवी नतंकियाँ (अप्सराएँ). मरे 
हुए (वीरगति प्राप्त किये हुए) सैनिकों का सत्कार करती हैं (पराशर ३।३८) । ऋग्वेद ( १०१४४ = FIA 
१८।२।१७) में आया है कि युद्ध में प्राण गेवाने वाले सैनिक वही फल पाते हैं जो यज्ञों में सहस्नों गायों का दान 
करने वाले पाते हैं । सम्भवतः कौटिल्य (१०1३) ने सैनिकों को युद्ध के लिए प्रेरित करते हुए इसी वैदिक उक्ति की 
ओर संकेत किया है। आपस्तम्बधर्मंसूत्र (२।९०।२६।२-३) ने भी राजा को प्रजा-रक्षाथं युद्ध करने के लिए प्रेरित 
किया है। शान्तिपर्व (२१॥१६ एवं ७७।२८ तथा ३०) ने कहा है कि गाय तथा ब्राहमण की रक्षा करने में मर जाना 
श्रेयस्कर है । यही बात विस्तार से विष्णधर्मोत्तर (३1४४-४६) में आयी है । भीष्मपवं (१७।११) में भीष्म ने 
कहा है कि क्षत्रिय वीर के लिए घर में किसी रोग से मर जाना पाप है, परम्परा से चला आया हुआ नियम तो यह 
है कि वह लोहे से ही मृत्युका वरण करे। यही वात दूसरे ढंग से शल्यपवं (५1३२) एवं शान्तिपवं (६७।२३ एवं २५) 
में भी आयी है। * 
कामन्दक ( ५।८२-८३) ने स्पष्ट किया है कि प्रजा को राजा के बड़े कर्मचारियों, चोरों, शत्रुओं, राजवल्लभों 
(रानी एवं राजकुमारों ) एवं स्वयं राजा के लोभ से बचाना होता है।* वास्तव में प्रजा के ये पाँच भय हैं। राजनीतिज्ञों 
न इसी सिलसिले में यह भी कहा है कि उपर्युक्त कतंव्यों के अतिरिक्त राजा को चाहिए कि वह विद्यार्थियों, विद्वान्‌ 
ब्राह्मणों एवं याज्ञिकों का पालन करे | देखिए गौतम (१०१६-१२, १०३१), कौटिल्य (२।१), अनुशासन 
(६१२८-३० ), शान्ति० (१६५-६-७), विष्णुधमंसूत्र (३।७&-५०), मनु (७।८२ एवं १३४), याज्ञ ० (१1३१५ 
एव ३२३ तथा ३।४४), मत्स्यपुराण (२१५।५८), अत्ति (२४) 1 अतीत काल तथा सध्यकाल के राजाओं 
7 पर्याप्त उदारता के साथ उपर्युक्त सम्मति का पालन युगों तक किया । शासन के कार्य केवल शान्ति एवं सुख 
. के स्थान द a सीमित नहीं थे, प्रत्युत उनके द्वारा संस्कृति का प्रसार भी आवश्यक माना जाता था । राजा 
को बसहायों, वृद्धो, बंधो, लेगड-लूनों, पागलों, विधवाओं, अनाथों, रोगियों, गर्भवती स्त्रियों की सहायता (दवा, वस्त्र, 
| निवासस्थान देकर) करनी पड़ती यी ।६ देखिए बसिष्ठ (१४।३५-३६), 'विष्णुधमोत्तर, (३६५), मत्स्य० 


: ` ४. द्वाबिसों पुरुषो लोके सुयंमण्डलभेदिनौ | परिव्राड योगयुक्तश्च रणे चाभिम्रखे हतः | F 
-सेषातियि द्वारा (मनु ७८४ को व्याख्या करते समय ) उद्घृत । Se (a) 
ee परेभ्यो राजवल्लमात्‌ । पृथिवीपतिलोमाच्च अजानां 
र नुपतेभंयम्‌ । कासन्दक (८२-८३) जाना पञ्चधा भयम्‌ ॥ पद्च- 


'कपणानायवृद्धानां विधवानां तु योषिताम्‌ । योगक्षेमं च वृद्धि च नित्यमेव भ्रकल्पयेत्‌ ॥ शान्ति० (८६।२४ 


ae य रा २१५६२ =: मरिनिपुराण कता 
नेबिभुयात्‌ । शंखलिखित : RN) इपणातुरानाथव्यंगविधवाबालवृद्धानोषधावसथाशनाच्छाद- 
अ नक खतो (राजनीतिप्रकाश द्वारा उद्धत, पृष्ठ (as) = स्थिरस्य मचत cree. 
पात धर्मन तथा प्रव्नजितानपि 11 सभा० ५१२४। २ 1 गुन्‌ व्यंगानबा 
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राजा के कतंव्य एवं उत्तरदायित्व ६०३ 


(२१५६२), अग्नि० (२२५।२५), आदिपवं (४४।११), सभा० (१०२४), विराटपर्व (१०२४, शान्ति० 
(७७।१८) आदि। विष्णुधर्मोत्तर को उद्धृत करते हुए राजनीतिप्रकाश (To १३०-१३१) ने लिखा है कि 
राजा को चाहिए कि वह पतिव्रता स्त्रियों का सम्मान एवं रक्षा करे। इस ग्रन्थ ने शंख-लिखित को उद्धृत करते हुए लिखा 
है कि यदि क्षत्विष एवं वैश्य शास्त्रविहित उपायों से अपने को न संभाल सकें तो उन्ह राजा से भरण-पोषण की व्यवस्था 
के लिए माँग करनी चाहिए और राजा को चाहिए कि वह उनकी सहायता करे और क्षत्रिय तथा वैश्य शास्त्र विहित कमो 
से उसकी सहायता करें; यहाँ तक कि पालित एवं पोषित होने पर शूद्र को भी अपने शिल्प द्वारा राजा की सहायता 
करनी चाहिए। विपत्ति एवं अक़ाल के समय में राजा को अपने कोश से भोजन आदि की व्यवस्था करके प्रजा-पालन 
करना चाहिए (मनु ५।४४ की व्याख्या में मेधातिथि) । बुड्ढों, अन्धो, विधवाओं, अनाथों एवं असहायों की व्यवस्था तथा 
उद्योग या व्यवसाय द्वारा हीन क्षत्रियों, वैश्यों एवं शूद्रों को समयानुकूल सहायता देना आदि अत्याधुनिक परम्पराएँ हैं, 
किन्तु प्राचीन भारतीय राजाओं ने ऐसा क्रम चला रखा था। अतः यह स्पष्ट है कि धर्म शास्त्रीय ग्रन्थों एवं दयालु राजाओं 
ने एक ऐसा वातावरण उपस्थित कर दिया था कि सामान्य राजा लोग भी अच्छे-अच्छे नियमों का पालन करते थे। 
अशोक महान्‌ ने मनुष्यों एवं पशुओं के लिए अस्पताल खुलवाये थे (द्वितीय प्रस्तर अभिलेख) । उन्होंने धर्मशालाओं, 
अनाथालयों, पौसरों, छायादार वृक्षों, सिचाई आदि की सुचारु व्यवस्था कर रखी थी । राजा खारवेल ने भी जलाशय 
खुदवाये थे । रुद्रदामा ने सुदर्शन नामक झील का पुनरुद्धार किया था । अनुशासनपर्वे में आया है कि अच्छे राजाओं को 
चाहिए कि वे सभा-भवनों, प्रपाओं, जलाशयों, मन्दिरों, विश्वामालयों आदि का निर्माण कराये ।९ और देखिए मत्स्य- 
पुराण (२१५६४) । ; 

राजा के प्रति दिन के कार्यों के विषय में हमने द्वितीय भाग के वाईसवें अध्याय में पढ़ लिया है (कौटिल्य 198, 
मनु ७।१४५-१५७, २१६-२२६, याज्ञ ० १३२७-३३३, शुक्रनीति १1२७६-२८४, अग्निपुराण २३५, विष्णधर्मोत्तर 
२1१५१, भागवत १०।७०।४-१७,नीतिप्रकाश Sls, राजनीतिप्रकाश, To १५३-१६४ आदि )। प्रति दिन शय्या से उठने 
पर राजा को तीनों वेदों में पारंगत ब्राह्मणों की बातें सुननी होती थीं और उनके अनुसार चलना पड़ता था (मनु 
७1३७ एवं गौतम० ११।१३-१४ तथा वसिष्ठ ० १।३६-४१ ) । प्रति दिन राजा कोप्रजा के सम्मुख दर्शन भी देना पड़ता 
था (अयोध्या० १००५१, सभापवे ५४०) । 

कौटिल्य, महाभारत तथा अन्य ग्रन्थों ने राजा के समक्ष बहुत ही बड़ा आदर्श रख छोड़ा है। कौटिल्य का कहना 
है--“प्रजा के सुख में राजा का सुख है, प्रजा के हित में ही राजा का हित है...।”ः विष्णुधमंसूत्न (३) में भी यही बात 
कही गयी है।& जिस राजा ने अपनी प्रजा की भरपूर रक्षा की है उसे न तप करने की आवश्यकता है और न यज्ञ करने 


७. शालाप्रपातडागानि देवतायतनानि च । ब्राह्मणावसथाश्चेव कतंव्यं नुपसत्तमंः ॥ अनुशासनपर्वे 
(पराशंरमाधवीय, भाग १, To ४६६ में उद्धूत) । 

८. राज्ञो हि व्रतमुत्थानं यज्ञः कार्यानुशासनम्‌ । दक्षिणा वृत्तिसाम्यं च दीक्षितस्यामिषेचनम्‌ ॥ प्रजासुखे ` 
सुख राज्ञः प्रजानां च हिते हितम्‌ । नात्मप्रियं हितं राज्ञः प्रजानां तु प्रियं हितम्‌ ॥ अ्थंशास्त्र ११६ । : 


. 8. प्रजासुखे सुखी राजा तद्दुःखे यश्च दुःखित: । स कोतियुक्तो लोकेस्मिन्‌ प्रत्य स्वगं महीयते ॥ चिष्लु- ` & 
धमंसूत्र (३, अन्तिम इलोक राजघमंकाण्ड द्वारा उद्धृत) । कृत्वा सर्वाणि कार्याणि सम्यक्‌ संपाल्य सेदितीस्‌ ates os 


यित्वा तथा पौरान्‌ परत्र सुखसेधते ॥ कि तस्य तपसा राज्ञः कि च तस्याध्वरेरपि । सुपालितप्रजो यः स्यात 
fata a: ॥ शान्ति० (६८७२-७३) । : 


& 
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की (शान्ति० ६७।७२-७३ एवं अंगिरा अर्थात्‌ बृहस्पति) । ऐसा राजा सभी erat का ज्ञाता है। कौटिल्य ने राजा 
की तुलना यज्ञ करने वाले से की है। राजा का सदैव क्रियाशील रहना ही व्रत है, शासन-कार्य के लिए अनुशासन पर 
चलना ही यज्ञ है, उसकी निष्पक्षता ही यज्ञ-दक्षिणा है, उसका राज्य-अभिषेक ही यज्ञ करने बाले का स्नान है। शान्ति- 
ad (५६।४४ एवं ४६) एवं नी तिप्रकाशिका (०२) ने लिखा है कि राजा को गर्भवती स्त्री की भाँति मनचाहा नहीं 
करना चाहिए, प्रत्युत उसे प्रजा-सुख के लिए शास्तविहित कार्य करना चाहिए, धर्म पर. आश्रित रहना चाहिए ।१ ° 
लताड पुराण 1301३ ३-३४) में राजा मस्त की मातामही ने उसे सावधान किमा है “राजा का, शरीर आमोद- 
प्रमोदके लिए नहीं बना है, प्रत्युत वह कतं व्य-पालन करने तथा पृथिवी की रक्षा करने के प्रयत्न में कष्ट सहने के लिए 
है।” भारतीय ग्रन्थकारों ने राजा के शासन को पितृवत्‌ माना है। कौटिल्य (२।१) ने लिखा है कि जो लोग कर-मुक्ति 
के नियमों के बाहर हैं उनके साथ पितृवत्‌ व्यवहार करना चाहिए । याज्ञ० (१1३३४) ने लिखा है कि राजा को अपनी 
प्रजा तथा नौकरों के साथ पितृवत्‌ व्यवहार करना चाहिए । यही बात शान्ति० (१३३।१०४-१०५) में भी पायी जाती . 
है । रामायण (२।२।२5-४७ तथा ५।३५।४-१४) में राम के गुणों का वर्णन करते हुए यह भी कहा गया है कि वे प्रजा 
के साथ पितृवत्‌ व्यवहार करते थे, यदि प्रजा दुखी रहती तो वे दुखी हो जाते थे, यदि भ्रजा-जन आमोद-प्रमोद में मग्न 
होते थे तो उन्हे पिता के समान आनन्द मिलता था । इस विषय में और देखिए रामायण (३।६।११) ।१ १ कालिदास ने 
भी इन बातों की ओर संकेत किया है (शाकुन्तल० ५।५, ६।२६ एवं रघुवंश १।२४) । हषंचरित (५) में आया है-- 
“राजा प्रजा के लिए न केवल ज्ञाति (सम्बन्धी) है, प्रत्युत बन्धु है ।”१ २ अशोक महान्‌ अपने शिलालेखों में लिखता है-- 
“सभी लोग मेरे पुत्र हैं।” 

बहुत प्राचीन काल से ही राजाओं को कई श्रेणियों में बाँटा गया है। ऋग्वेद में कई स्थलों पर राजा शब्द आया 

है। यह शब्द मित्र एवं वरुण (ऋ० ७।६४।२, १।२४।१२ एवं १३ तथा १०।१७३।५) नामक देवों के लिए प्रयुक्त हुआ 
है। यह दो अयाँ में प्रयुक्त हुआ है--(१) राजा के अर्थे में (Fo १।६५।७, ३।४३।५, यथा--राजां इन्द्र, वया आप 

. मुझे लोगों का रक्षक बनाएंगे ? ४।४।१, &।७।५, १०।१७४।४ तथा (२) ‘aa’ व्यक्ति के अर्थ में, यथा--जहाँ पौधे 
उसी प्रकार साथ आते हैं जिस प्रकार भद्र लोग सभा में आते हूँ “राजानः समिताविव” (ऋ "० 819012, १०।७५।१, 
१०।६७।६) । ऋग्वेद (०२१।१०) में लिखा है--“वह चित्र जिसने: wee एवं दस सहस्र दिये, केवल वही राजा है, 
“ 2 अन्य लोग सरस्वती के तट पर छोटे-छोटे सामन्त मात हैं V" सम्राट्‌ शब्द ऋग्वेद में वरुण एवं इन्द्र (क्रम से ६।६८।४ 


ae लोकरजनमेवात्र राज्ञां धमः सनातनः । शान्ति० ५७।११; यथा हि गमिणो हिस्वा स्वं प्रियं मनसो- 

ऽनुगम्‌ । गर्भस्य हितमाधत्ते तथा राज्ञाप्यसंशयम्‌ ॥ वतितब्यं क्रुश्षेष्ठ सदा धर्मानुवतिना। स्वं प्रिय तु परित्यज्य 

हतं भवेत्‌ ॥ शान्ति० ५६।४४-४६ ...धर्माय राजा भवति न कामकरणाय तु ।...घर्मे तिष्ठन्ति भतानि 

नि तिष्ठति ॥ शार्ति० ६०।१ एवं ५। पोरजानपदाथं तु ममार्थो नात्ममोगतः ॥ कामतो हि धनं राजा यः 

नि नस ete यशसा न च ॥ उद्योग० (११८।१३-१४) । हे 

„ राज्ञा शरारप्रहण न भोगाय महीपते । क्लेशाय महते पृथ्वीस्वधमंपरिपालने ॥ माक्कण्डेय (१३० 
पिता घाता गुरुः शास्ता वहिनबेंश्रवणो यमः | सप्त राज्ञो गुणानेतान्मनुराह प्रजापतिः॥ पिता oe 
योऽनुकम्पिता । शान्ति० (१३४।१०४-१०५) ; अधर्म: सुमहान्नाथ भवेत्तस्य महीपतेः । यो ae 


वाशकयं 
MEET 


रसति पुत्रवत्‌ ॥ अरष्यकाण्ड ६।११। 
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एवं ५।१६।१) को उपाधि के रूप में प्रयुक्त हुआ है। साम्राज्य शब्द भी उल्लिखित है (ऋ० १।२५।१०) | ऋग्वेद 
(८।३७।३) में इन्द्र को एकराट्‌ भी कहा गया है। लगता हैं, ऋृरवेद-काल में एकछत्र राजा की कल्पना हो चुकी थी, 
जिसके अन्तर्गत अनेक राजा थे । हो सकता है कि ऋग्वेद (७।३७।३) में 'एकराद” शब्द केवल एक रूपक के रूप में ही 
प्रयुक्त हुआ हो । ऋग्वेद (७।८३।७-५) में आया है कि दस राजा, जव कि उन लोगों ने एक मण्डल स्थापित कर लिया 
था, सुदास को पराजित नहीं कर सके ।* ३ यहाँ यह भी आया है कि दस राजाओं के युद्ध में (दाशराज्ञे) इन्द्र एवं वरुण ने 
दस राजाओं से घिरे सुदास की सहायता की । बहुत-से स्थलों पर अनेक राजगओं के नाम आये हैं (ऋ० १।५३।८ एवं 
१०, १।५४।६, १।१००।१७, ७।३३।२, ५।३।१२, ५।४।२) । इन राजाओं के अतिरिक्त बहुत-से गणों या गणराजों 
के नाम आये हैं, यथा-अनु, FEA, TAM, पुरु, यदु (Wo १।१०८।८, ७।१५।६ एवं ८।६।४६) । ये सभी शब्द बहुवचन 
में तथा कभी-कभी एकवचन में प्रयुक्त हुए हैं। एकवचन वाले शब्द 'राजा'या 'प्रमुख' के अर्थ में ही मगे हैं (देखिए 
Ao ८।४।७, ५।१०।५, ४।३०।१७) । अथर्ववेद (३।४१, ६।६८।१) में एकराद्‌ - एवं अधिराज शन्द्र अपने उचित 
अर्थ में ही प्रयुक्त हुए हैं। अथववेद (४।४।४, ३।४।३) में शक्तिशाली राजा के लिए उग्र उपाधि पायी गयी है (तुम 
रोग का पीछा उसी प्रकार करो जिस प्रकार उम्र या शक्तिशाली राजा अनेक राजाओं को दवा बैठता है) । तैत्तिरीय 
संहिता (१।८।१०।२) में आया है कि मनुष्य राजा द्वारा पालित या नियन्त्रित होते हैं (तस्माद्‌ राज्ञा मनुष्या विधृताः)। 
इस संहिता में प्रयुक्त 'आधिपत्य” एवं 'जानराज्य' शब्दों का पारस्परिक सम्बन्ध नहीं ज्ञात हो पाता 1 ये शब्द वाजसनेयी 
सं हिता (५1४० एवं १०।१८) एवं काठक० (१५।५) में,भी उल्लिखित Fi ऐतरेय ब्राहमण (३४।१) में\ ४ ऐसा आया 
है--“जो कोई अन्य राजाओं पर प्रभुत्व जमाना चाहता है, सम्राट-पद प्राप्त करना चाहता SAL अभिलाषा करता 
है कि वह सबसे वड़ा शासक हो, जो समुद्र पर्यन्त पृथिवी का एकराट्‌ होना चाहता है, उसे शपथ लेने के उपरान्त ऐत्द्र-महा- 
भिषेक से अभिषिक्त होना चाहिए।” इस मन्त्र में लोगों पर आधिपत्य होने के अर्थ में प्रयुक्त 'भौज्य','स्वा राज्य, 'वैराज्य', 
“पारमेष्ठय” शब्दों का अर्थे स्पष्ट नहीं है। सम्भवतः ये शब्द प्रभुत्व प्रदर्शित करने के हेतु अतिशयोक्तिपूर्ण एवं भारी- 
भरकम शब्द-प्रयोभ मात्र हों। वैदिक उक्तियों के अनुसार ब्राहमण भी यदि वह 'स्वाराज्य' अर्थात्‌ “प्रभुत्व प्राप्त करना 
चाहता है तो, वाजपेय का सम्पादन कर सकता है। 'परमेष्ठी” का अथं है “प्रजापति', अतः 'पारमेष्ठ्य' का तात्पर्ये हुआ 
दैवी शक्ति । शतपथ HEAT (५।१।१।१३) में 'राजा' एवं 'सञ्जाट्‌' का अन्तर स्पष्ट हो गया है; “राजसूय के सम्पादन 
से राजा होता है और वाजपेय के सम्पादन से सम्राट्‌; राजा का पद निम्न एवं सम्राट का पद उच्च है।” यही बात 
अन्य स्थल पर भी कही गयी है (शतपथ ६।३।४।८) | शतपथ ब्राहमण में पुनः आया है--“वृत्न को मारने के पूव इन्द्र 
केवल इन्द्र था, यह सच है, किन्तु वृत् को मार डालने के उपरान्त वह महेन्द्र हो गया; राजा भी विजय के उपरान्त महा- 
राज हो जाता है (१।६।४।२१) । इन विवेचतों से स्पष्ट है कि सार्वभौम शासक की कल्पना का उद्भव वैदिक काल में 
हो गया था, किन्तु उसका बिकसित रूप एवं पूर्ण व्यवस्था ऐतरेय एवं शतपथ ब्राहमण-प्रन्यों के प्रणयन के पूर्व हो चुकी थी । 


१३, दश राजानः समिता अयज्चवः सुदासभिन्द्रावरुणा न युयुधुः। "दाशराज्ञो परियत्ताय विश्वतः सुदास 
इन्द्रावरुणावशिक्षतम्‌ ॥ ऋ० ७।८३।७-८ | 


१४. स य इच्छेदेवंवितक्षत्रियमयं `'सर्वाल्लोकाम्विन्देतायं सर्वषा राज्ञां श्रेष्ठयमतिष्ठां परमतां गच्छे ` 


साञ्नाज्यं भौज्यं स्वाराज्यं ALITA पारमेष्ठयं राज्यं माहाराज्यमाधिपत्यमयं समम्तपर्यायी स्यास्सार्वेस्तोसः सार्वायुष 
आन्तादापरार्घात पृथिब्यै समुद्रपर्यन्ताया एकराडिति तमेतेचेन्द्रण महासिषेकेण क्षत्रियं शापयित्वाभिषिञ्चेत षिञ्चत 
Yo ब्रा० ३८। सि 2 
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; शस 
६०६ घमंशास्त्र का इतिह 


ऐतरेय ब्राह्मण ने प्राचीन भारत के १२ सम्राट ए 
हैं। पाणिनि (५।१।४१-४२) ने 'सार्वभौम का अथ 


rat एवं शतपथ ब्राहमण (१३।५।४।१-१४) ने १३ सञ्राटों के नाम गिनाये 

“सम्पुर्ण पृथिवी का पति या स्वामी” लगाया है। अमरकोश का कहना 

है कि 'राजा', 'पाथिव', “माभूत्‌, “नृपः, 'भूप' एवं 'महीक्षित्‌' एक दूसरे के पर्याय है और डता अर्थ है आड किन्तु 

बह शासक या राजा जिसके समक्ष सभी सामन्त झुक जाते हैं, 'अधीश्वर', “चक्रवर्ती या सावैभौम' की उपा Ee ee है 

और ये अन्तिम शब्द एक-दूसरे के पर्याय हैं। क्षीरस्वामी का कहना है कि चक्रवर्ती राजा वह है जो “xe के चक्र 

या वृत्त पर राज्य करता है”, या जो अपनी आज्ञाएं राजाओं के मण्डल पर चलाता है। “चक्रवर्ती” शब्द 'सार्वभौम' शब्द 

के उपरान्त ख्याति में आया है, किन्तु है वहभी अति प्राचीन (मैत्री उपनिषद्‌ १।४, सामविधान ब्राहमण ३।५।२) । 

गौतम बढ ने अपने को धर्मराज कहा है और धमं-चक्र चलाने वाला माना है। नानाघाट अभिलेख (fo Jo २००) 

में “अप्रतिहतचकस्‌' (5-चक्रस्य) शब्द आया है। खारवेल ने अपने को 'सुप्रवृत्तविजय-चक्र' ( सुपवतविजयचक) तथा 

“पवृत्त-चक्र' (पवतचक) कहा है (हाथी गुम्फा अभिलेख) । खारवेल की रानी ने अपने पति को कलिंग-चक्रवर्ती कहा 

है (मञ्चपुरी-अभिछेख)। कौटिल्य (51१) ने चक्रवर्ती के राज्य की सीमा का उल्लेख यों किया है--“समुद्र से लेकर 

उत्तर में हिमालय तक, जो एक सीधी पंक्ति में एक सहल्न योजन लम्बी है ।” राजशेखर की काव्यमीमांसा में भी यही 

बात पायी जाती है | कौटिल्य ने “चतुरन्तो राजा” अर्थात्‌ “पृथिवो की चारों दिशाओं का राजा” कहा है। शान्तिपर्व 

में ऐसे राजा का उल्लेख हुआ है जो सम्पूर्ण पृथिवी को अपने एक Ga के अन्तर्गत रखता है। हषंचरित (४) में हषं को 

सात चक्रवतियों का शासक बताया गया है। कुछ ग्रन्थों में छः चक्रवर्तियों के नाम इस प्रकार आये हैं--मान्धाता, धुन्धु- 

मार, हरिश्चन्द्र, पुरूरवा, भरत, कातंवीयं । सभापव (१५।१५-१६) ने पाँच प्राचीन सम्राटों के नाम लिये हैं, यथा 

यौवनाश्व (मान्धाता), भगीरथ, कार्तवीयं, भरत एवं मरुत्त। इस विषय में विस्तृत जानकारी के लिए देखिए डा० 

Gio एन० ला की पुस्तक 'आस्पेक्ट्स आव ऐं श्येण्ट इण्डियन पालिटी” (To १७-२१), जहाँ महाभारत, शतपथ ब्राहमण 

एवं अन्य ग्रन्यौं से प्राचीन सञ्जाटों के नाम चुनकर रखे गये हैं। चक्रवतित्व का आदर्श सभी राजाओं के सामने उपस्थित 

रहता था, इसका परिणाम यह हुआ कि राजा लोग चक्रवर्ती-पद के लिए आपस में सदैव लडा-भिडा करते थे । मान्धातां, 

भरत भादि सञ्जाटो के आदर्शो की प्राप्ति में लगे हुए अनेकों राजाओं के पारस्परिक युद्ध-वर्णनों से हमारा इतिहास भरा 

Wi है। चन्द्रगुप्त, अशोक, पुष्यमित्र, भारशिवों के भव नाग, प्रवरसेन, वाकाटक, समुदरगृप्त, af आदि सम्राट्‌ उपयुक्त 

+ युद्ध के वादल मंडराया करते और कोई न कोई राजा सञ्जाट-पद प्राप्त 

. कर ही लेता था। 5 

ioe मत्स्यपुराण (११४६-१० ) ने भारतवर्ष की लम्बाई है 

अन्तरीप से गंगा के उद्गम) तक एक पद भजन oe 52 Poles से उत्तर baa 

चारों दिशाओं की सीमा को जोड़कर) । सभी सीमाओं पर म्हेच्छों त निवास था। पूर्वे एवं ore a 

MG Sones राजा सम्पूर्ण भारतवर्ष को जीतता था उसे सञ्जाट्‌-पद प्राप्त होता था । और देखिए ब्रह्मपुराण 

न । शुनी तिसार (१।१५२-१५७) के अनुसार एक सामन्त को वाधिक mt कये 

से लेकर ३ लाख रजत के कर्ष, माण्डलिक की आय थी ४ से १० लाख करे ला स बिशाल 

की २१ ° लाख कर्ष, स्वराट्‌ की ५१ से १ करोड़, विराट की ह bs SO सा सहारा 

११ करोइ से १० करोड़ । भछे ही आज इन आँकड़ों का कोई विशेष : तोकी यी 

खि राजा तथा सम्राट्‌ में क्या विशेष अन्तर था। समाप ( ao kis me यह स्पष्ट हो जाता है 

अपने मनको प्रसन्न करने वाले काय करते हैं, किन्तु वे सम्राट्-पद नहीं : का कहना है-- प्रत्येक घर में राजा हैंजो 

ane : nyse रपद नहीं प्राप्त करते, क्योंकि यह अति कठिन है। वह राजा 
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जिसके प्रभुत्व के अन्तर्गत सारा संसार आ जाता है, सम्राट्‌ हो जाता है।” १९ सभी स्थलों पर 'संसार' का तात्पर्यं है 
केवल भारतवर्ष प्राचीन काल में सम्राट्‌ लोग,अनेक सामन्तों या छोटे-मोटे राजाओं पर आधिपत्य करने के स्थान पर 
दूसरों द्वारा अपनी शवित या प्रभुत्व अंगीकार कर छेने को अधिक महत्त्व देते थे। दिग्विजयों का वर्णन (महाभारत के 
आदिपवं में पाण्डु की, सभापर्व में अर्जुन तथा अन्य पाण्डवों की दिग्विजयों का वर्णन) यह प्रकट करता है कि वास्तव में 
THE देश पर देश जीतकर अपने राज्य में सम्मिलित नहीं करते थे, प्रत्युत बहुत-से राजाओं को कर देने तथा प्रभुत्व 
स्वीकार कर लेने पर विवश करते थे। अज न ने स्पष्ट कहा है कि में सभी राजाओं से कर लेकर आउँगा (सभापवं २५॥३ )। 
और हम जानते हैं कि विजित देशों के राजा लोग हीरे-जवाहरात, सोना-चाँदी, हाथी-घोड़े, गाय आदि लेकर 
पाण्डव AHS के पास आये थे । प्रयाग की स्तम्भ-प्रशस्ति से पता चलता है कि समुद्रगुप्त को भी प्रत्यन्त (सीमा वाले) 
राजाओं आदि ने उसी प्रकार कर, भेंट, पुरस्कार आदि दिये थे। शान्तिपवं (4६) का कहना है कि धमं के अनुसार ही 
विजय करनी चाहिए । साम्राज्य का तात्पयं यह नहीं था कि विजित देश पर भाषा या शासन-विघि लाद दी जाय, जैसा 
कि आजकल के बहुत-से स।म्राज्यो ने किया है। यूरोपीय साम्राज्यवाद के साथ यूरोप की सभ्यता एवं संस्कृति का विकास 
होता गया और विजित राष्ट्रों पर नयी संस्कृति का भार लाद दिया गया था । किन्तु प्राचीन भारतीय साम्राज्यवाद की 
गाथा कुछ और है, हम जिस पर आगे प्रकाश डालेगे। कौटिल्य (१२।१) ने तीन प्रकार के आक्रामकों के नाम गिनाये 
हूँ; (१) घर्मविजयी (जो केवल अधीनता स्वीकार कर छेने पर शान्त हो जाते हैं), (२) लोभविजयी (जो कर एवं 
भूमि पाकर सन्तुष्ट हो जाते हूँ) तथा (३) असुरविजयी, जो न केवल कर एवं भूमि से ही सन्तुष्ट होते, प्रत्युत विजित 
देशस्थ राजाओं के पुत्रों, पत्नियों एवं प्राणों को भी हर लेते Fl और देखिए चीतिवाक्यामृत (To ३६२-३६३) एवं युद्ध- 
समुद्देश, जिन्होंने इसी प्रकार की व्याख्या की है। प्रथम एवं द्वितीय प्रकारों के विजित राष्ट्रों के शासन-प्रबन्ध आदि पर 
विजयी राष्ट्र का कोई प्रभाव नहीं पडता, उनकी व्यवस्थाएं, संस्थाएं एवं शासन-विधि ज्यो-की-त्यो रह जाती है । अशोक 
ने अपनी विजय को धम बिजय कहा है, अर्थात्‌ उसने केवल अपने प्रभाव को अंगीकार कराकर सन्तोष कर लिया था । 
पल्लवराज शिवस्कन्द वर्मा ने, जिसने अग्तिष्टोम, वाजपेय एवं अश्वमेध यज्ञ कर डाले थे, अयने को धम्म-महाराजा- 
धिराज (धर्मविजयी सम्राट) कहा है। पृथ्वीषेण को भी धर्मविजयी कहा गया है (प्रवरसेन द्वितीय का दुदिया नामक 
प्तक, एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द ३, To २५५)। समुद्रगुप्त की दक्षिण भारत वाली विजय घमंविजय मात थी । 
कालान्तर में राजाओं ने भारी-भरकंम उपाधियाँ धारण करना आरम्भ कर दिया था। अशोक ने, जिसका 
साम्राज्य अफगानिस्तान से बंगाल की खाड़ी तक तथा दक्षिण में मेसूर तक विस्तृत था, अपने को मात्र राजा कहा Sl 
खारवेल को केवल महाराज एवं कलिगाधिपति कहा गया है (हाथीगुम्फा अभिलेख) । कृषाण सम्नाट्‌ हुविष्क ने अपने 
को महाराज-राजातिराजे-देवपुत्र कहा है। समुद्रगुप्त को केवल महाराज कहा गया है। किन्तु कालान्तर के राजाओं ने 
अपने को परमभटटारक-महाराजाधिराज या परममटटारक-महाराजाधिराज-परमेइवर कहा है। प्राचीन काल के ग्रन्थों ने 
राजा या AHS के विषय में कुछ कहते हुए लम्बी-लम्बी उपाधियां नहीं लिखी Fl शान्तिपर्व (६८५४) का कहना है 
कि राजा को राजा, भोज, विराट्‌, सम्राट्‌, क्षत्रिय, भूपति एवं नुप नामों से पुकारा जाता है। दशरथ को राजा (अयोः 
घ्याकाण्ड WR) एवं महाराज (१८।१५ एवं ५७।२०) कहा गया है। राजचीतिरत्नाकर के अनुसार राजाओं की तीन 
कोटियाँ होती हैं; (१) सम्राट्‌, (२) जो कर देता है वह और (३) जो कर नहीं देता वह (किन्तु सम्राट नहीं है) । 


१५. गृहे Te हि राजानः स्वस्य स्वस्य प्रियंकरां । न च साचचाज्यमापतस्त सस्नादशब्दो हि कच्छभाक्‌ ॥। सभा० _ ois 


१५।२; प्रभुर्थस्तु परो राजा यस्मिन्न कवशे जगत्‌ । स साम्राज्य महाराज प्राप्तो भवति योगतः ॥॥ सभा० १४।४-१० | 
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इस ग्रन्थ ने कई प्रमाणों के आधार पर कहा है कि “चक्रवर्ती, सम्राट”, 'अधीश्वर' एवं ‘महाराज शब्द समानार्थक हैं | 
प्राचीन भारत में सम्राट्‌ की उपाधि के लिए राजा 'राजसूय' एवं अश्वमेध यज्ञ करते थे (सभापवें १३।३०) । सेनापति 
पुष्यमित्र ने दो अश्वमेध किये थे। खारवेल (जैन राजा) ने भी अश्वमेध यज्ञ किया था। वाकाटक-राज प्रवरसेन 
प्रथम ने चार बश्वमेध यज्ञ किये थे। भारशिवों ने दस अश्वमेध करके अपने को प्रसिद्ध किया । इसी प्रकार सालंकायन 
राजा विजयदेव वर्मा, चालुक्यराज पुलकेशी प्रथम आदि राजाओं ने अश्वमेध यज्ञ किये थे। सेनापति पुष्यमित्र ने 
राजसूय यज्ञ किया था (मालविकाग्निमित्र, अंक ५) । कदम्बों ने भी अश्वमेध यज्ञ किये थे । विष्णुकुण्डी महाराज 
माधव वर्मा ने ११ अश्वमेध तथा १०० अग्निष्टोम यज्ञ किये थे। 
कौटिल्य (७।१६) का कहना है कि विजयी को विजित राष्ट्र की भूमि का लोभ नहीं करना चाहिए और न 
विजित राजा की पत्नियों, पुत्रों, धन-सम्पत्ति पर अधिकार करना चाहिए, प्रत्युत उसे चाहिए कि वह विजित के सम्ब- 
न्धियो को उनके पूर्व स्थान पर पुनः नियुक्त कर दे, राजगद्दी पर भूतपूर्व राजा के पुत्र को बैठा देना चाहिए! जो राजा 
विजित देश के राजा को बन्दी बनाता है, उसकी पत्नियों, पुत्रों, घन-सम्पत्ति आदि का लोभ करता है, वह बहुत-से राजाओं 
के मण्डल को अपने विरुद्ध उभाड़ देता है। याञ्चवल्क्य (१।३४२-४३) ने लिखा है कि विजयी राजा को विजित राजा 
के राष्ट्र की रक्षा अपने राज्य के समान ही करनी चाहिए, उसकी परम्पराओं, रीतियों आदि पर अपनी संस्कृति 
का दुःसह भार नहीं लादना चाहिए | 
विष्णुधमंसुत (३।४२ एवं ४७-४३) ने लिखा है कि बिजेता को विजित देशकी परम्पराओं का नाश नहीं 
करना चाहिए। उसे चाहिए कि वह अपनी राजधानी में मृत राजा के कुछ सम्बन्धियों को रखे और यदि राजवंश निम्न 
जाति का न हो तो उसका नाश न करे। यही बात मनु (७।२०२-२०३) एवं अग्निपुराण (२३६।२२) ने भी कही है। 
रामायण (७।६२।१८-१६) में आया है कि विजयी को चाहिए कि वह्‌ विजित देश पर दूसरे राजा को प्रतिष्ठापित कर 
दे, जिससे स्थायी शासन चल सके । और देखिए शान्तिपवं (३३।४३-४६) । कात्यायन (राजनीतिप्रकाश द्वारा उद्धृत, 
To ४११) का कहना है कि यदि विजित राजा अपराधी हो तो भी उसके राज्य का.नाश नहीं करना चाहिए । क्योंकि 
समस्त जनता की सम्मति लेकर उसने युद्ध नहीं किया था। स्पष्ट है कि विजित राजा के मन्तियो पर विपत्ति घहरा 
सकती है, किन्तु प्रजा पर नहीं। यहु सुन्दर आदर्श सामान्यतः प्राचीन काल के विजयी सम्नाटो द्वारा पालित होता था। 
= oo co sale का पालन किया था, उन्होंने विजित राष्ट्रों पर उनके भूतपूर्व शासकों को पुनः 
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कहलाये। इस ब्राह्मण (३४) ने यह बतलाया है कि ऐन्द्र महाभिषेक की विधि के अनुसार ही क्षत्रिय को शपथ छेनी 
चाहिए तथा मुकुट धारण करना चाहिए । पुरोहित के समक्ष क्षत्रिय जो शपथ लेता है वह इस प्रकार की है--“'यदि में 
आपको घृणा की दृष्टि से देख्‌ या आपके प्रति असत्य see तो जन्म से लेकर मृत्यु पर्यन्त जो कुछ AM या अच्छे कतंव्यों 
हारा गुण अजित करू, वे सव तथा मेरे लोक, मेरे सत्कायं, प्राण, सन्तति आदि सभी आप नष्ट कर दें ।” इसके उपरान्त 
ऐतरेय ब्राहमण ने राज्याभिषेक के सम्भारों (सामग्रियों ) की सूची दी है (३४।२), यथा--न्यग्रोध, उदुम्बर, अश्वत्य, 
प्लक्ष नामक वृक्षों के फल, छोटे अक्षत, बड़े अक्षत, प्रियंगु एवं जौ, उदुम्बर का पलंग, उदुम्बर का चतुर्मुख चमस, दही, 
घृत, मक्खन, वर्षा का जल । मन्त्रों का वर्णन ३४।३-४ में है और दक्षिणा का ३६।६ में है । राजसूय में, जिसे केवल 
क्षत्रिय ही कर सकते हैं, प्रमुख कृत्य है अभिषेचनीय, जिसमें उदुम्बर के सत्नह बरतनों में रखे गये Tag उद्गमों के जल से 
स्नान किया जाता है। राजनीतिप्रकाश (To 5२-१०७) ने ऐतरेय ब्राहमण में वाणित राज्याभिषेक का वर्णन किया है। 
राजसूय में जो बहुत-से कमं होते हैं, उनमें एक है” रत्निनां हवींषि” (१२ रत्नों के घरों की आहुतियाँ )। ये रत्न प्रतीकात्मक 
महत्त्व रखते हैं । वास्तव में वह राजा, जिसका अभिषेक होता है, अपने राज्य के बड़ कर्मचारियों की महत्ता स्वीकार 
करता है और वे रत्न लोग उसे राजा के रूप में स्वीकार करते Fl राजसूय के अभिषेचन-कृत्य के दो भाग हैं ; 
(१) धामिक एवं (२) लौकिक अर्थात्‌ साधारण लोगों द्वारा सम्पादित होने वाला। सर्वप्रथम अध्वयु' तथा अन्य पुरोहित 
विभिन्न बरतनों में रखे गये विभिन्न स्थानों से प्राप्त जल से राजा के ऊपर जल-सिचन या अभिषेक करते हैं । इसके 
उपरान्त राजा का भाई, कोई मित्र क्षत्रिय, कोई वेश्य भी ऐसा ही करता है । इस अंतिम अभिषेक-कृत्य का तात्पर्ये है 
साधारण जनता द्वारा राज्याभिषेक का समर्थन, अथवा राज्याभिषेक का लौकिक महत्त्व | 
तैत्तिरीय संहिता (२।७।१५-१७) ने राज्याभिषेक का वर्णन किया है। इसमें सात आहुतियों के लिए सात 
` मन्त्न दिये गये हैं । व्या घ्रचमं पर राजा बैठाया जाता है। राजा पर ऐसे जल का अभिषेक होता है जिसमें जौ के अंकुर 
एवं दूर्वा-दल मिले रहते हैं। मन्त्रों के साथ राजा रथ पर चढ़ता है। पुरोहित एवं रथ को मन्त्रों के साथ सम्बोधित किया 
जाता है। अनुमति, पृथिवी (माता केरूप में) एवं स्वर्ग (पिता के रूप में) से राज्याभिषेक के समर्थन के लिए प्रार्थना 
की जाती है। राजा सर्वप्रथम सूर्ये की ओर देखता है और तंब अपनी प्रजा की ओर। इसके उपरान्त राजा का क्षौरकर्म 
होता है और उसके सिर एवं बाहुओं पर घृत-मिश्चित दूध मला जाता है । 
नीतिमयूख (प्‌ ० ४-५), राजनीतिप्रकाश (To ४२-४३) एवं राजधमंकौस्तुभ (To ३३५-३३६) ने गोपय- 
ब्राहमण में दिये गये राज्याभिषेक के कृत्यो का उद्धरण इस प्रकार दिया है) ५ -“आवश्यक सामग्री एकत्र करके, यथा 
१६ कलश, बेल के १६ फल, वल्मीक को मिट्टी (दीमकों के og की मिट्टी), सभी प्रकार के छाँटे हुए (जिनकी 


१६. आथर्वणगोपयब्राह्मण-अथ राज्ञोभिषेकविधि व्याख्यास्यामः । बिल्वप्रमृतोन्सम्भारान्‌ संभृत्य षोडश 
कलशान्‌ षोडश बिल्वानि वल्मीकस्य च मृत्तिकां सर्वाञ सर्वरसान्‌ सर्वबीजानि । तत्र चत्वारः सौवर्णाश्चत्वारो 
राजताश्‍्चत्वारस्तास्राइचत्वारो THAT: HEAT: । तान्‌ Ba सरसि TETaAM नामेनाम इत्युदकेन पुरयित्वा वेदिपृष्ठ 
संस्थाप्य कम्भेषु. बिल्वमेकेक दद्यात्‌ । सर्वान सर्वरसान्‌ सरवंबीजानि च प्रक्षिप्याभयेरपराजितंरायुष्येः स्वस्त्ययनेः 
सौवर्णेषु संपातान्‌, संख्राव्येः संसिक्तोयेश्चंव राजतेषु, भेषज्येरंहोषुच्यं स्तास्रं षु, सनेशसंवर्गाभ्यां शन्तातोयेः प्राणसुक्तेन 
च मुन्मयेषु | ततस्तान्‌ कलशान्‌ गृहीत्वा ओत्रियेः पवित्रतसे राजानमसिषिञ्चेत्‌ । भूमिसिन्द्र च वर्घयित्वा क्षत्रियं 
स इति (इममिन्द्र वर्धय क्षत्रियं म इति ? ) सिहासनमारूढमभिमन्त्रयंत्‌ । एवप्नभिषिक्तस्तु रसान्प्राश्नीयाद्‌ विप्रभ्यञ्च 
दद्याद MAA सदस्येभ्यः कत्र ग्रामवरम्‌। चिपुलं यशः प्राप्नोति भु क्ते धरां जितशत्र्‌ : सदा भवेदिति ॥ 


प्रकाश, Fo ४२-४३ । राजघर्मकोस्तुभ, Jo २३५-२३६, नीतिमयूख, To ४-५ । 
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ससी निकाल ली गयी हो) अन्न, सभी प्रकार के रस, सभी प्रकार के बीज-अन्न (जिनकी भूसी न निकाली Sal ही) सोने, 
चांदी, ताँबे एवं मिट्टी के चार-चार कलश रखे जाये। इन कलशों में किसी गहरे जलाशय से लेकर “नामेनाम” मन्त्र के 
साथ जल भरा जाय। उन कलशों को वेदिका पर रखकर, प्रत्येक में एक-एक बेल डाल दे । यह सब कार्य पुरोहित ही 


करे । वह उन कलशों में भूसी वाले तथा छाँटे हुए अन्न डाल दे। सोने के कलश में यह सब डालते हुए पुरोहित अभय 
(अथर्ववेद १६।१५), अपराजित, आयुष्य (अथर्व० १।३०) एवं स्वस्त्ययन (अथव ० १।२१, ७८५१, ७।८६।१, 
७।११७।१) नामक मन्त्तों,का उच्चारण करे | इसी प्रकार चाँदी के कलशों के साथ संश्राव्य ( FR १६।१) a 
संसिक्तीय (अथवं० २।२६)मन्तो का पाठ हो, ताँबे के कलशों के साथ भेषज्य (अथर्व ० ७1४५) एवं अंहोमुच्‌ नामक मंत्रों 
तथा मिटटी के कलशों के साथ संवेश, मंवग्यं एवं शंतातीथ नामक मन्तों तथा अथववेद (११।४) की “प्राण नामक स्तुति 
का पाठ किया जाय । इसके उपरान्त पुरोहित thera (विद्वान्‌ ब्राह्मणों) ढारा पकड़े गये कलशों के जल से राजा का 
अभिषेक करे । तब वह सिहासन.पर बैठे हुए राजा का अभिषेक अथवंवेद के इस मन्त्र के साथ करे--“हे इन्द्र, मेरे इस 
क्षत्रिय की अभिवृद्धि करो।” इस प्रकार वैठा हुआ राजा भांति-भाँति के रसों का पान करता है, प्रमुख पुरोहित के सहाथ क 
परोहितों को एक सहस्न गाय देता है तथा प्रमुख पुरोहित को एक अच्छा गाँव देता है। इस प्रकार वह राजा विपुल यश 
की प्राप्ति करता है, इस धरा को भोगता है तथा अपने शत्रुओं का नाश करता है ।” 
सामविधान ब्राहमण ने राज्याभिषेक का संक्षिप्त वर्णन उपस्थित किया है, जिसे यहाँ देना आवश्यक नहीं जान 
पड़ता | बौधायनगृह्यसूत्र (१।२३)ने राज्याभिषेक का वर्णन उपस्थित किया है, जिसे वालम्भट्टी (याज्ञ० १।३०६ 
की टीका से मिताक्षरा की व्याख्या करते हुए) ने उद्धत किया है और जिसे यहाँ स्थानाभाव के कारण प्रस्तुत नहीं किया 
जा रहा है। 
अथववेद (१७।१-१०) के कौशिकसूत्र ने युवराज, माण्डलिक, सामन्त एवं सेनापति (१७।११-३४ में) के 
अभिषेक का तथा राजा के महाभिषेक का वर्णन उपस्थित किया है। 
रामायण में राज्याभिषेक के कतिपय संकेत मिलते हैं। युद्धकाण्ड (१३१) में राम के राज्याभिषेक के विषय 
में विशद विस्तार मिलता है। उसका कुछ स्वरूप यह है--“राम का क्षौर-कमं किया गया, स्नान के उपरान्त उन्होंने 
मूल्यवान्‌ परिधान धारण किये : सीता का भो यथोचित अलंकरण किया गया । राम रथ पर बैठकर राजधानी में घमे । 
भरत के हाथों में लगाम थी, शत्रुघ्न ने छत्र उठा रखा था और लक्ष्मण के हाथ में चमर था । इसके उपरान्त राम हाथी 
पुर बढ । दुन्दुभि बजी एवं शंखध्वनि की गयी । शुभ लक्षणों के रूप में सोना, गौएँ, कुमारियाँ, ब्राहमण, मिठाई लिये 
_ हुए पुरुष आदि राम के सामने से गये या छे जाये गये। नागरिकों के हाथ में पताकाएं थीं, प्रत्येक घर पर झण्डे फहरा रहे 
pias हनूमान्‌ और अन्य दो व्यक्ति चार कलशों में समृद्र-जल ले आये। इसी प्रकार पाँच सौ नदियों का जल 
में ae ला एवं वृद्ध मुनि बसिष्ठ ने राम और सीता को रत्नजटित सिंहासन पर बँठाया | 
मुनियो ने राम पर पवित्न एवं सुगन्धित जल छिइका । इसके उपरान्त वही कार्य क्‌मारियों, 
ont wal, चणिकःनिगमों सा किया। वसिष्ठ ने राम के सिर पर अति प्राचीन मुकुट रखा । तब गान 
Eisen oes fey सहायकों, यथा सुग्रीव, ABO आदि को भेट दी। 
क योध्याका इ (१५) में हमें राम के युवराज के रूप में अभिषिक्त होने की तैयारी 
भलता है। कालिदास (रघुवंश २७।१०) ने कृश के पूत्र के राज्याभिवेक का उल्लेख किया में स्वर्ण 
पवित्र जलों से अभिषेक किया गया था। महाभारत मे संकेत एवं Oo 
ps गरत में भी संकेत एवं वर्णन मिलते हैं, देखिए सभापवं 
^" भात अन्य जातियों के लोग राजसुय में बुलाये गये थे) जिसमें ° : 
की हि ) जिसमें युधिष्ठिर के राज्याभिषेक का वर्णन 
`” ` SSTINS के सम्भारो (सामग्रियों) का वर्णन मिलता है। संकेतों के लिए देखिए 
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आदिपवं (४४, ८५, १०१) । राज्याभिषेक के लिए सम्भारों की सूची प्रतिमा नाटक (सम्भवतः भास-क्कत) एवं पंच- 
तन्त्र (३७७६) में भी प्राप्त होती है। 

अग्निपुराण के २१८वें अध्याय में राज्याभिषेक का वर्णन तथा R184 अध्याय में मन्त्रों की सुची है। उसमें 
निम्नलिखित बाते उल्लेखनीय हैं--स्नान (तिल एवं सरसों से युक्त जल से), भद्रासन पर बैठना, अभय की घोषणा 
(रक्षा एवं किसी को न मारने की घोषणा), बन्दी-गृह से कुछ बग्दियों को छोड़ना, ऐन्द्री शान्ति, राजा द्वारा उपवास, 
मन्त्रोच्चारण, पर्वत-शिखर एबं अन्य स्थलों से लायी गयी मिट्टी से राजा के सिर एवं अन्य अंगों को परिशुद्ध करना, 
पचगव्य छिड कना, चारों वर्णो के अमात्यों द्वारा सोने, चाँदी, तांबे एवं मिट्टी के चार घड़ों के जल से अभिषेक; मधु- 
भिश्चित जल से ऋग्वेदी द्वारा, कुश-मिश्चित जल से छन्दोग (सामवेदी) द्वारा, यजुर्वेदी एवं अथवंवेदी ब्राह्मणों दारा 
राजा के सिर एवं कण्ठ को पीले रंग से स्पशं करते हुए अभिषेक, गान एवं वाद्ययन्त बजाना, राजा के समक्ष पंखे एवं चमर 
पकड़कर खड़े रहने का कृत्य, राजा द्वारा घृत एवं शीशे में छाया-दरशेन, विष्णु तथा अन्य देवों की पूजा, व्यान्नचर्म पर बैठना, 
जिसके नीचे सिंह, चीते, बिल्ली एवं बंस के चमं रखे गये हों, पुरोहित द्वारा मधुपकं देना, राजा के सिर पर एक पट्ट 
बाँधना एवं उस पर मुकुट रखना, प्रतिहार द्वारा मन्त्रियों को उपस्थित करना, राजा द्वारा पुरोहितों एवं अन्य 
ब्राह्मणों को भेट देना, अग्नि-प्रदक्षिणा, गुरुजनों को प्रणाम करना, बैल को स्पर्श करना, बछडे के साथ गाय की पूजा, 
अश्वारोहण, हाथी का सम्मान करना तथा उस पर आरोहण, राजधानी में जुलूस निकालना तथा सभी लोगों का 
सम्मान करना और उनसे बिदा लेना | 

महाभारत में युवराज के रूप में भीम के (शान्ति० ४१) एवं सेनापति के रूप में भीष्म के (उद्योग० १५५ | 
२६-३२), द्रोण के (द्रोण० ५।३६-४३) एवं स्कन्द के (शल्य० ४५) अभिषेकों का वर्णन मिलता है | 

राजनीतिप्रकाश (To ४६-८८), राजधमं कौस्तुभ (To ३१८-३६३) एवं नीतिमयूख (qo १-४) ने विष्णु- 
धर्मोत्तर (द्वितीय खण्ड २१-२२ अध्याय) का उद्धरण देकर राज्याभिषेक के Heat एवं मन्त्रों का वर्णन किया है। विष्णु- 
धर्मोत्तर(२।१४) में सबंप्रथम इन्द्र के सम्मान में पौरन्दरी या ऐन्द्री शान्ति नामक शान्ति-कृत्य का वर्णन पाया जाता है। 
यहाँ विस्तारपूर्वक वर्णन नहीं किया जा सकता, केवल कुछ बातों की ही चर्चा हो सकेगी। विष्णुधर्मोत्तर र पुराण (२२१) 
में वैदिक मन्तों (स्वस्त्ययन, आयुष्य, अभय एवं अपराजित मन्त्रों) एवं अन्य क॒त्यों का विशद वर्णन है। विष्णुधर्मोत्तर 
(२।२२) में पौराणिक मन्त्रों (कूल मिलाकर १८२ इलोकों मे) द्वारा ब्रह्मा, नक्षत्रों (कृत्तिकां से भरणी तक) , ग्रहों, १४ 
मनुओं, ११ Sal, विश्‍वे-देवों, गन्धर्वो, अप्सराओं, दानवों, डाकिनियों, गरुड़ जैसे पक्षियों, नागों, वेदव्यास जैसे मुनियों, 
पृथु, दिलीप, भरत जैसे सञ्राटों, वेदों, विद्याओं, नारियों आदि का राजा को मुकुट पहनाने के लिए आहवान किया गया है। 

राजधर्मकौस्तुभ ने राज्याभिषेक का अत्यन्त विशद वर्णन उपस्थित किया है । सर्वप्रथम शान्ति-कृत्य का 
सम्पादन होता है । दूसरे दिन ईशान (रुद्र) को आहुति दी जाती है। तीसरे दिन ग्रहों, जल के देवताओं, पृथिवी, 
नारायण, इन्द्र आदि की पूजा तथा नक्षत्रों का आह्वान होता है। चौथे दिन नक्षत्रों के लिए याग (यज्ञ) किया जाता है। 
पाँचवें दिन रात्रि में निति नामक देवी (काला परिधान धारण किये हुए, गदहे पर बैठी मिट्टी की मूर्ति को आहुति दी 


जाती है। छठे दिन ऐरी शान्ति का कृत्य होता है। इसके उपरान्त विष्णुधर्मा त्तर में वर्णित Heal का ब्यौरा उपस्थित र a 


किया गया है। ee 
विष्णुधर्मोत्तर (२१८।२-४) ने टिप्पणी की है कि राजा के मर जाने पर उत्तराधिकारी के राज्याभिषेक के 
लिए किसी शुभ घडी की बाट नहीं जोहनी चाहिए । तिल एवं सरसों से मिले जल से स्तान करा देना चाहिए। उस 
नाम से घोषणा निकाल देनी चाहिए कि उसने उत्तराधिकार संभाल लिया है। भूतपूर्व राजा के आसन के अतिरिक्त 

अन्य आसन पर बिठला कर पुरोहित एवं ज्योतिषी को चाहिए कि वे उसे जनता को दिखला दे। राजा को 


५ के ss Benet 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 3 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


धर्मेशास्त्र का इतिहास 


सम्मान करना चाहिए, शान्ति एवं रक्षा की घोषणा करनी चाहिए, कुछ बन्दियों को छोड़ देना चाहिए और औपचारिक 
राज्याभिषेक की बाट जोहनी चाहिए। राजनीतिप्रकाश (Fo ६२) के अनुसार राजा के मर जाने पर उत्तराधिकारी 
को मुकुट एक वर्ष के उपरान्त पहनाना चाहिए। किन्तु यदि कोई राजा गद्दी छोड़ दे तो उत्तराधिकारी को वर्ष भर जोहने 
के स्थान पर किसी शुभ दिन में राज्याभिषेक करा लेना चाहिए । 
विप्णुघर्मोत्तर (२७) ने अग्रमहिषी के गुणों का वर्णन विस्तार के साथ किया है । राजनी तिकौस्तुभ (To 
२४६-२५०) ने इसका उद्धरण दिया है। TAS या पट्ट या अग्न रानी का राजा के साथ ही या अलग राज्याभिषेक कृत्य 
कर देना चाहिए । मनु (७।७७) ने रानी के लिए भद्र कूल, समान जाति, सौन्दर्यं, अच्छे गुण से सम्पन्न होना आवश्यक 
माना है । राजतरंगिणी (००२) ने टिप्पणी की है कि राजा उच्चल की रानी जयमती सदा पति के साथ आधे 
सिहासन पर बैठती थी। | ; 
शिवाजी का राज्याभिषेक सन्‌ १६७४ ई० में बड़ी धूमधाम से सम्पन्न हुआ था । इसके विस्तृत अध्ययन के 
लिए देखिए 'शिव-छत्रपति महाराज-चरित' जिसका सम्पादन श्री मल्हार रामराव चिटनिस (सन्‌ १८८२, To १२०- 
१२५) ने मराठी भाषा में किया है। शिवाजी का उपनयन ज्येप्ठ शुक्ल पक्ष को पंचमी को हुआ था। सात दिनों तक 
भांति-भांति के कृत्य होते रहे। विनायकशान्ति, ग्रहशान्ति, ऐन्द्री एवं पौरंदरी का सम्पादन हुआ और ज्येष्ठ शुक्ल पक्ष 
त्रयोदशी को उनके सिर पर मुकुट रखा गया । 
प्रमुख मन्तियो द्वारा राजकीय प्रतीक, यथा छत्र, चमर एवं बेत की छड़ी आदि राजा के सम्मुख रखे जाते थे। 
इन प्रतीकों को विशिष्ट ढंग से तैयार कराया जाता था । विशेष रूप से देखिए कालिदास का रघुवंश (३।१ ६) एवं 
बृहत्संहिता (अध्याय ७१ एवं ७२) । 
कभी-कभी राज्याभिषेक के समय राजा दूसरा नाम धारण कर लेता था जिसे अभिषेक-नाम कहा जाता AT 
कुछ राजाओं ने अश्वमेघ सम्पादन के समय भी नाम-परिवतंन किये थे, यथा कुमारगृप्त प्रथम ने अपने को महेन्द्र नाम से 
घोषित किया । इस विषय में देखिए डा० आर० सी० मजुमदार की पुस्तक 'चम्पा' (To १५७) । 
विष्णुधर्मोत्तर (२।१६२) का कहना है कि प्रति वर्ष राज्याभिषेक के दिन वैसे ही कृत्य किये जाने चाहिए। 
ब्रह्मडुराणन बात कही है (देखिए राजनी तिप्रकाश, To ११५, कौस्तुभ, To ३७४, राजधमं काण, To १ ०)। 
“का मनु (७।२१७-२२०) ने राजा को विष से बचाने के नियम बतलाये हैं। उनका कहना है कि राजा को वही 
ह हए और ऐसे रत धारण = os Bue a हो। राजा को अपनी भोज्य वस्तुओं में विषमोचक वस्तुएँ मिला 
ना नि हए का मार सक । वसी ही स्त्रियों को राजा के स्नानार्थ, लेपनाथं, 
5 ` शति नदन करना चाहिए जो भक्त हों और जिनके वस्त्राभूषण आदि की भली भाँति परीक्षा ली जा 
| राजा को अपनो सवारियों, शय्या, भोजन, स्नान, लेपन आदि के विषय में विशेष सतक रहना चाहिए। कमः 
स्तण (२१३।१०) ने भी मनु (७।२२०) की ही बातें कही हैं । कौटिल्य (१।१७) का कहना 
र शबर अपने पुत्रों एवं राजियों से व्यक्तिगत सुरक्षा करनी चाहिए और इसके उपरान्त अपने नातेदारों 
{ राज्य की रक्षा करनी चाहिए। कौटिल्य ने पुत्नो--राजकुमारों से सुरक्षा रखने के विषय में: 
oe विषय में कई पूवं राजनीतिज्ञों की सम्मतियाँ उद्धत की गयी हैं, यथा- -गुप्त दण्ड 2 a 
पक के वीच रखना (विशालाकष) , सीमा-रक्षकों के साथ एक दुर मे See 
रखना न aie भेजना (कौणपदन्त) » राजकुमारो को विषयासक्त 
oS SINS सावधानी एवं शिक्षा देना (स्वयं कौटिल्य) । इससे 
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राजा को सुरक्षा ६१३ 


स्पष्ट है कि प्राचीन राज नीतिज्ञों ने राजकुमारों से बचने के लिए राजा को कई आवश्यक मागं वता दिये थे, जिनमें 
कौटिल्य वाला माग अपेक्षाकृत युक्तिसंगत एवं सम्भव प्रतीत होता है । मत्स्यपुराण (२२०वाँ अध्याय) ने भी राज- 
कुमारों के प्रशिक्षण, अनुशासन तथा उत्तरदायित्व की वात चलायी है और कहा है कि बुरे राजकूमारों को सुरक्षित स्थान 
में उनकी स्थिति के अनुसार सुख एवं आराम की व्यवस्था करके वन्दी रखना चाहिए ।! ९० 

कौटिल्य (१।२०) ने अग्नि एवं विष के विषय में कई व्यावहारिक संकेत दिये हैं; जिस घर में जीवन्ती, श्वेता 
एवं अन्य उपयोगी पौधे होते हैं, वहाँ विषैले सपं नहीं आते, बिल्लियाँ, मोर, नेवले तथा चितकबरे हरिण साँप को खा 
डालते हैं, तोता, मैना आदि पक्षौ विषेले साँपों को देखकर चीखने लगते हैं, क्रोच (सारस) विष की सञिधि में संज्ञा- 
शून्य हो जाते हैं, जीवंजीव पक्षी रुक जाता है, कोकिल का बच्चा मर जाता है, चकोर की आँखें लाल हो जाती FI 
इस विषय में देखिए कामन्दक (७।१०-१३), मत्स्यपुराण (२१६।१७-२२), यशस्तिलक (३,५११-५१२) तथा शृक्र० 
(4132-325) । कौटिल्य (१1२१), कामन्दक (७।१५-२६), मत्स्य» (२१४।४-३२) का कहना है कि भोजन 
का कुछ अंश अग्नि में छोड़ना चाहिए या पक्षियों को देना चाहिए, जिससे यदि विषहो तो उसका प्रभाव जाना जा सके। 
पाचक एवं वैद्य को, जो भोजन में विषमोचक पदार्थं डालते थे, सवंप्रथम उसे चखना पड़ता था । राजा को अन्तःपुर में 
बहुत सावधानी बरतनी पड़ती थी । इसी प्रकार भेट लेते समय, गाड़ी में बैठ हुए, घोड़े पर चढ़े हुए या नाव से यात्रा 
करते समय या उत्सवों में सम्मिलित होते समय सदा सावधान रहना चाहिए, एसा कौटिल्य (१।२०-२१), कामन्दक 
(७।२८-४७) नें कहा है। कौटिल्य (१।२०) एवं कामन्दक (७।४४ एवं ५०) ने राजा को चेतावनी दी है कि वह 
स्त्रियों का विश्वास न करे, यहाँ तक कि रानी का भी विश्वास न करे, जब रानी की जाँच ८०वर्षीय पुरुषों द्वारा या ५० 
वर्षीय स्त्रियों द्वारा हो जाय और यह ज्ञात हो जाय कि रानी सुरक्षित एवं शुद्ध है, तो वह उसके पास जाय । कोटिल्य 
(१।२०) एवं कामन्दक (७।५१।५२) ने ऐसे सात राजाओं के दृष्टान्त दिये हैं, जो रानी की दुरभिसंधि था शत्रुओं के 
शिकार हुए; भद्रसेन अपने भाई द्वारा, जो उसकी रानी के कक्ष में छिपा पड़ा था, मारा गया (वास्तव में राजा के भाई 

चं उसकी रानी में प्रेम-भाव चल रहाथा); राजा करूष ATT FAX द्वारा मारा गया, जो ऐसी रानी के शयन-कक्ष में 

छिपा था जो राजा से अपने पुत्र के उत्तराधिकार के विषय में रुष्ट थी; आदि-आदि । इस विषय में विस्तृत विवरण 
अन्यत्र देखिए, यथा--हषंचरित ६, बृहत्संहिता (७७।१-२), मेघातिथि (मनु ७१५३), चीतिवाक्यामूत (राजरक्षा- 
समुद्देश ३५।३६,पृ० २३१-२३२) । 

राजा को मन्त्रियों एवं अन्य राज्यकर्मचारियों के धोखे एवं प्रवंचना से बचना चाहिए। कौटिल्य (१।१०) ने. 
लिखा है कि किस प्रकार प्राचीन शास्त्रियों ने मन्त्रियों की सदसद्‌-भावना की जाँच, उनके सामने विविध प्रकार के 
प्रलोभन आदि, यथा धर्म, धन, काम-प्रेरणाएँ, भय--रखकर करने को सम्मति दी Fl कौटिल्य ने अपनी सम्मति दी है | 
कि ऐसा प्रलोभन, जिसका सम्बन्ध या संकेत राजा या रानी से हो, मन्तियों के समक्ष नहीं रखना चाहिए । हषंचरित 


१७. गुणाधानसशकयं तु यस्य कतु स्वभावतः | बन्धनं तस्य कतंव्यं गुप्तदेशे सुखान्वितम्‌ ॥ अविनीतकुसारं 
हि कुलमाशु विशीर्यते ॥ अधिकारेषु सवषु बिनोतं विनियोजयेत्‌ । आदौ स्वल्पे ततः पइचात्क्रसेणाथ सहत्स्वपि। 
सत्स्य० (२२०।५-७) | मिलाइए कामन्दक ७।२-६--राजपुत्रा मदोद्धूता गजा इव निरशाः । भ्रात 
निघ्नन्ति पितरं वाभिमानिनः ।““विनयोपग्रहान्‌ भृत्येः कुर्वीत नुपतिः सुतान्‌ । अविनोतकूमारं हि कुलमाशु 
विनश्यति ॥ बिनौतमौरसं पुत्रं योवराज्यंभि षेचयेत्‌ । दुष्टं गजमिवोद्वृत्तं कुवोत सुखबन्धनस्‌ ॥ आर देखिए . 
अग्निपुराण (२२५।३-४) | | 


_ CC-0.Panini Kanya Maha Vid 2181 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


; का इतिहास 
६१४ TAMA का इंतिह 


मे कि हस्तिसेना के सेनापति स्कन्दगुप्त ने सम्राट्‌ हे को सब पर AG करन ते मता किया ह. 
९) में आया है के ata ie है [बधानी के कारण तथा दुरभिसन्धियों के फलस्वरूप 

१६ एसे उदाहरण प्रस्तुत किये हैं जिनसे स्पष्ट होता कि Saye कवर्ण नारि (शंशनागि १) 
वे राजा विपत्तियों में फेसे। कुछ नाम ये हैं--वत्सराज उदयन, मौर्येराज वृहद्रथ, THAN शश की 
अग्निमित्र arya सुमित्र, शू'ग देवभूति, मौखरि राजा क्षत्रवर्मा । और देखिए कामसूत्र (१।५।३०), नं मृत 
(दृतसमुद्देश, पृ० १७१), यशस्तिलकचम्पू (३, To ४३१-४३२) । मं = 
उपर्यबत उदाहरणों से यह नहीं समझना चाहिए कि प्राचीन काल में भारतीय राजा असुरक्षित रहा करत a 
और उनके प्राणों पर बहुधा आकमण हुआ करते थे। भारतवर्ष में एक ही समय बहुत-से राजा राज्य करते थे । यदि 
सहस्र वर्षों के दौरान कूछ ऐसे उदाहरण मिल जाते हैं तो कोई आश्चयं की बात नहीं है। अन्य देशों के इतिहास के पन्ने 
उलटे जाये तो कुछ ही शताब्दियों में सैकड़ों ऐसे चित्र उपस्थित होंगे जहाँ कपटाचरण एवं दुरभिसंधियों के कारण 

कतिपय शासक मार डाले गये। वास्तव में राजसत्तात्मक प्रणाली में राजा सारे राज्यचक्र की विवतंन-कील (धुरी) 
था। मत्स्यपुराण (२१४।१४) में आया है कि राजा जड़ है और प्रजा वृक्ष; भय से राजा को बचाने में सम्पूर्ण राज्य 

की समृद्धि बनी रहती है, अतः सबको मिलकर राजा की रक्षा का प्रयत्न करना चाहिए । 

प्राचीन एवं मध्य काल में शासन-व्यवस्था वंशपरम्परागत एकराजात्मक थी । कौटिल्य (१।१७) ने स्पष्ट 
लिखा है कि विपत्तिकाल को छोड़कर सदैव ज्येष्ठ पुत्र को उत्तराधिकार मिलता रहा है और. यह प्रणाली सदैव मान्य 
| रही है। बुद्ध के समय के आस-पास तथा उनसे कुछ शताब्दियों उपरान्त भी भारत में कुछ अल्पजना धिपत्य-शासन या 
Maren संस्यापित थे । किन्तु हमारे धर्मशास्-विषयक ग्रन्थों या राजनी तिशास्त्र-विष यक-ग्न्थों में उनके विषय में बहुत 
कम संकेत प्राप्त होते हैं। शान्तिपवं (१०७) में गणराज्यो के विषय में ऐसा लिखा है--“'गणों के नाश का कारण 
है आन्तरिक कलह; जहाँ बहुत-से शासक हों, वहाँ नीति का रहस्य छिपा नहीं रह सकता, सभी सदस्य निर्धारित 
नीति को जानने के अधिकारी नहीं हो सकते, अतः गण के रक्षार्थ प्रमुख व्यतितयों को आपस में विचार-विमर्श करना 
चाहिए; यदि गण के विभिन्‍न Sel में कलह उत्पन्न हो जाय और कुलो के मुख्य लोग उसे संभाल न सकें तो गण में 
गड्बडियाँ अवश्य उत्पन्न हो जायेगी । गणराज्यों के विषय में आन्तरिक कलहों का मिट जाना परमावश्यक है, बाहरी 
भय उतने गम्भीर नहीं होते जितने कि भीतरी । गण के सभी सदस्य जन्म एवं कुल-परम्परा मे समान होते हैं, 
my किन्तु शोयं, मेधा, शरीर-स्वरूप एवं धन में बराबर नहीं होते । आन्तरिक कलह उत्पन्न कर एवं घूस देकर बाह्य 
tt re बहा 
2) लोभ एवं ईर्ष्या के कारण व्यभिचार बढ़ जाता है बो ve वा सा 
हाभारत (शान्ति० 5१) ने वृष्णियों के संघ की ओर केत किया as oe 
खा है कि संघ के नेता में चार गुण विशेष पाये जाने see, ee का महामार 
-त्याग। महाभारत में गण एवं संघ शब्द एक-दूसरे के oe sae es 
daar अयं बताया है । पतञ्जलि (महाभाष्य a ee sins मान गये हैं। पाणिनि (३।३।५६) ने 
en हाभाष्य, जिल्द २, To ३५६) ने संघ, समूह, समुदाय को समानार्थक कहा 
रखते थे और समय-समय पर राजा द्वारा बुलाये त eS Ee st ७ 4021 a 21 
अन्य लोग, जो ऐसे नहीं थे । पाणिनि ने र सना में भर्ती होते थे या आवश्यकता पड़ने पर युद्ध 
पाये जाते हैं (४३११४) ae oak es ay aus a मै संघों में ब्राहमण, क्षत्रिय तथा अन्य 
यन ने अपने वातिक (४1१1१६०) में : _ ३% निगत, योधेय तथा परशु (५1३।११५-११७) | 
we me) 0 ताया है कि संघ और एकराजात्मकता में अन्तर है। कौटिल्य ne 
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है कि द्वैपायन से मुठभेड़ होने पर वृष्णि-संघ का नाश हुआ। कौटिल्य (१।१७) ने लिखा है कि राज्य-शासन कुल द्वारा 
चलाया जा सकता है, क्योंकि कुलसंघ दुर्जय होता है, यह राजारहित राज्य की विपत्तियों से दूर रहता है और बहुत 
दिनों तक चलता रहता है। सघों के साथ महत्वाकांक्षी राजा के व्यवहार किस प्रकार के होने चाहिए, इस पर कोटिल्य 
ने एक पूरा अधिकरण (११) सिख डाला है। संघों को अपनी ओर मिला लेना किसी सेना या मित्रों को अपनी ओर 
मिला लेने से कहीं उत्तम है । कौटिल्य ने इसी सिलसिले में एक मनोरंजक वात कही है--काम्भोज एवं सुराष्ट में _ 
क्षत्तियों एवं अन्य लोगों की श्रेणियाँ 'वार्ता-शस्त्रोपजीवी' हैं (अर्थात्‌ कृषि, व्यापार आदि करने वाले एवं युद्ध में लड़ने 

की वृत्ति (पेशा) करने वाले हैं), किन्तु लिच्छिविकों, वृजिकों, मल्लको, मद्रको, कुकुरों, कुरुओं एवं पांचालों के संघ 
“«राजशब्दोपजीवी' हैं (अर्थात्‌ वे कृषक एवं सैनिक नहीं हैं, प्रत्युत केवल सामन्त या प्रमुख लोग हैं) । वार्ता-शस्त्रोप- 

जीवी लोग कृषि एवं युद्ध दोनों करते थे, अर्थात्‌ थे तो वे कृषक किन्तु समय पड़ने पर अपने राष्ट्र के रक्षार्थ सदैव उद्यत 
-रहते थे । कौटिल्य बिना किसी विकल्प के कप्टाचरण द्वारा संघों में कलह उत्पन्न करने की सम्मति सम्राट को देते हैं । 

सम्राट्‌ चाहे तो संघों के सदस्यों, नेता या संघ-मुख्य में फूट के वीज बो सकता है। कौटिल्य (८।३ )ने लिखा है किसंघों 

के लोगों में जुआ खेलने का अभ्यास होता है, अतः उनमें कलह किसी भी क्षण उत्पन्न किया जा सकता है तथा संघ का 

नाश हो सकता है । ईसा से ५००-६०० वर्षों के उपरान्त गण-राज्य कम होते चळे गये और क्रमशः उनका अन्त 

हो गया। : 

गणराज्यो के विषय में हमें जो जानकारी है वह वौद्ध ग्रन्थों, यूनानी कथाओं (मेगस्थनीज की इण्डिका के स्फुट 

उद्धरण, जो अन्य यूनानी इतिहासकारों एवं पर्यटकों के ग्रन्थों एवं अमण-बृत्तान्तों में पाये जाते हैँ),सिक्को एवं शिला- 

लेखों पर आधारित है। रुद्रदामा (१५० इं० वाले जूनागढ़ के अभिलेख) ने सगर्वे घोषित किया है कि उपना पीर 

यौधेयों को परास्त कर दिया । समुद्रगुप्त ने चौथी शताब्दी के उत्तराध में यौधेयों, मालवों, आर्जुनायनों आदि का 

नाश किया। गुप्ताभिलेखों (संख्या ५८, To २५१) से पता चलता है कि यौधेयगण ने महाराज सेनापति को अपना 

नेता बनाया था । बृहत्संहिता ने कतिपय स्थलों पर (४२५, ५॥४०, ६७, ७५; १४२५ एवं २८; १६२१; १७। 

१६) यौधेयों एवं आर्जुनायनों की ओर संकेत किया है और 'यौधेय-नूप' के वारे में उल्लेख किया है (६1११) । यूनानी . 
लेखको ने क्षद्रकों, मालवों, शिबियों, अम्बष्ठों आदि का उल्लेख किया है, जो गण-राज्य थे। बौद्ध ग्रन्थों में लगभग 
११ गणराज्यो के नाम उनकी राजधानियों के साथ मिलते हैं, यथा--शाक्य (कपिलवस्तु), मल्ल (कुसीनारा एवं 
पावा), विदेह (मिथिला), लिच्छिवि (वैसाली) आदि (देखिए sto जायसवाल कृत हिन्द पालिटी, भाग १, अध्याय 
८, Jo ६३-७४; राइस डेविड्स कृत बुद्धिस्ट इण्डिया, To १६) । राइस डेविड्स ने निष्कर्ष निकाला है-शाक्यों 
के शासन-सम्बन्धी एवं न्याय-सम्बन्धी कार्य कपिलवस्तु के संथागार में निश्चित होते थे । एक प्रमुख का चुनाव (कसे 
और कितने दिनों के लिए, यह नहीं ज्ञात है) होता था, जो बैठकों की अध्यक्षता करता था और राज्य करता था। उसकी 
उपाधि थी राजा.। एक बार गौतम बुद्ध के चचेरे भाई fem भी राजा बनाये गये थे और उनके पिता शुद्धोदन भी 
राजा की पदवी से विभूषित थे । राइस डेविड्स (To २६) ने लिखा है कि वज्जियों में आठ माण्डलिक कूल थे, जिनमें | 
लिच्छिवियों एवं विदेहों को अधिक महत्ता प्राप्त थी । sto जायसवाल का यह सिद्धात्त कि गौतम बुद्ध ने गणराज्यों , 
की शासन-विधि को बौद्ध संघ की व्यवस्था के लिए अपना लिया, आमक है। डा० डी०आर० भण्डारकर की सहसति 
भी उसी प्रकार निर्मूल है। बात यह है कि ऐसी उक्ति के लिए कोई स्पष्ट प्रमाण नहीं मिलता । बुद्ध ने अजातशवु से... 
कहा था कि जब तक वज्जि लोग सात शर्तों का पालन करेंगे उनका नाश कठिन है । इस कथन के आधार पर ही यह 
सिद्धान्त निकाल लेना कि बौद्ध संघ के नियम वज्जि-संघ के नियमों पर आधारित हैं, बिना मूल की परिकल्पना सालन 
है। अस्तु; वे सात शर्तें क्या थीं ? ये शते महापरिनिब्बाण-सुत्त (अध्याय १) में लिखित हैं--(१) बार-बार जनः 


= 
॥ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. . = 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


घर्मेशास्त्र का इतिहास 
साथ मिलना एवं चित्तेक्य के साथ जो निर्णय हो उसे कार्यान्वित करना, 


पूर्व काल से प्रतिष्ठापित प्राचीन नियमों के अनुसार कार्यशील होना, (४) गुरुजनों का क a oe 
उनको बातें मानना, (५) बलपूर्वक अपनी जाति की स्त्रियों या लड़कियों को न रोकना या sl र पल अर्चना" 
न भगा छे जाना, (६) वज्जि लोगों के तीर्थ-स्थानों का सम्मान करना, उनकी रक्षा करना ne 

(७) उनमें पाये जाने वाळे अहँतों की रक्षा-सुरक्षा की चिन्ता करना । 


सम्बन्धी क्रियाओं को समाप्त न होने देना तथा 
किन्तु गणराज्य-सम्बन्धी कुछ अति आवश्यक बातों पर हमें कोई प्रकाश नहों मिलता, यथा--कौन अभिमत 


(बोट) देने का अधिकारी था ? राज्य-सभा की सदस्यता के लिए कौन-कौन सी अनिवायं शर्ते थीं? वोट कसे पड़ता ' 

था? सदस्यता की अवधि क्या थी ? क्या अध्यक्ष जीवन भर के लिए या कुछ अवघि के लिए चुना जाता था या उसका 
चुनाव होता ही नहीं था? सभा की शक्तियाँ एवं विधियाँ बया थीं ? (देखिए डा० बेनीप्रसाद कृत “हिन्दू 
पोलिटिकल थ्योरीज' To १५८) । राइस डेविड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, पृ० ४१) ने लिखा है कि जातकों के आधार 
पर वैसाली में ७७०७ राजा थे। भइसाल-जातक (फॉस्बॉल, जिल्द ४, To १४८) में आया है कि वैसाली में गण के 
राजाओं (प्रमुखों) के कुलो के स्नान के लिए एक तालाब था । महावस्तु मं आया है कि लिच्छिवियों में ८४ सहस्र के 
ढुगुने राजा लोग थे। इससे स्पष्ट होता है कि कौटिल्य ने जो “राजशब्दोपजीविनः” लिखा है, वह ठीक ही है। ये राजा 
शारीरिक कार्य, यथा कृषि, व्यापार आदि नहीं करते थे । धर्मशास्त्र एवं अर्थशास्त्र की पुस्तकों में सभा के सदस्यों के 
चाव के नियमों के विषय में कोई प्रकाश नहीं मिलता (देखिए sto डी० आर० भण्डारकर कृत पुस्तक “सम आस्पे- 
टस आव Cele हिन्दू पॉलिटी' १४२४, To १०१-१२१, जहाँ गणराज्यों का संक्षिप्त विवेचन किया गया है) | 
दक्षिण भारत के उत्तरमल्लर नामक अभिलेख से पता चलता है कि गणों की सदस्यता के लिए कुछ भूमि-खण्ड तथा 
वैदिक अध्ययन की शर्त थी और टिकट पर आवेदकों के नाम लिखे रहते थे । किन्तु ऐसी बातें बहुत कम थीं और थीं 
भी तो ग्राम-सभाओं के लिए । व्रास्तव में गणों की चुनाव-व्यवस्था के वियय में हमें अभी कोई पुष्ट प्रमाण नहीं 

मिलते । 

“aut किसी राजतन्त्र के अन्तर्गत निर्वाचित प्रतिनिधियों की सभाएँ थीं ? यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्‍न है । इस 
` विषय में सभा' एवं 'समिति' शब्दों पर विचार करना आवश्यक है। ऋग्वेद (१।१९।२०) में आया है कि सोम ने 
एक ऐसा पुत्र प्रदान,किया'जो सादन्य, बिदथ्य एवं सभेय है, जिससे प्रकट होता है कि 'सभा' शब्द 'विदथ' शब्द से भिन्न 
अर्थ रखता है । ऽवेद (२।२४।१३) में एक विप्र (पुरोहित या भन्त्-प्रणेता) को सभेय (सभा में चतुर या प्रसिद्ध) 


६१६ 
बैठक बलाना एवं करना; (२) चित्तक्य के सा 


2 


हैं, समाचर का अर्थ सभासद है अर्थात्‌ न्याय-सम्बन्धी सभा का सदस्य । दूसरे स्थल (३०१८) पर प्रतीका-' 
[में समास्थाण्‌ आस्कन्द को देने का वर्णन आया है। वाज० (१६।२४) में सभाओं एवं सभ्षापतियों 


तैत्तिरीय ब्राहमण (३।७।४) में 'सभापाल' शब्द प्रयुक्त हुआ है ओर सायण ने 'सभा' का अर्थ 
है। ऋगवेद (१०।६३।६) एवं वाज० Ho (१२।८०) में ऐसा आया है कि ‘fan’ एक वैद्य 
USAT उसी प्रकार एक-साथ आती हैं,जिस प्रकार राजा लोग समिति (बैठक या युद्ध) में 
(१०११।३) पर "समितिः का अर्थ सभा या सभा-स्थल के अतिरिक्त और कछ 
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राज-सभा एवं पौर-जानपद & ६१७ 


नहीं प्रतीत होता | अथर्ववेद में एक स्थल (५।१४।१५) पर ऐसा आया है--“जो ब्राहमण को तग करता है उसे समिति 
नहीं भातो,” अर्थात्‌ वह समिति पर विजय नहीं प्राप्त कर सकता | छान्दोग्योपनिषद्‌ में उल्लेख है कि श्वेतकेतु पञ्चाल 
देश की समिति में गया, जहाँ राजा प्रवाहण जैवलि ने उससे पाँच प्रश्न पूछे जिनका उत्तर वह नदे सका, इसके 
उपरान्त वह दूसरे दिन प्रातःकाल सभा में बंठे हुए राजा से मिला | यहाँ पर दो वार प्रयुक्त 'सभा' शब्द एक ही सभा 
के लिए हैं। वैदिक काल में सभा या समिति का निर्माण कैसे होता था, यह कहना असम्भव हैं। हम इतना ही कह सकते 
हैं कि यह एक ऐसी जन-सभा थी जहाँ राजा, विद्वान्‌ लोग तथा अन्य लोग जाते थे। यह निर्वाचित संस्था थी, ऐसा 
कहना अत्यन्त सन्देहात्मक है । सम्भवतः यह ऐसे लोगों की अस्थायी सभा थी जो उसमें जाना या उपस्थित रहना 
पसन्द करते थे। Slo का० प्र० जायसवाल (हिन्दू पॉलिटी, भाग १, To ११) का कहना है कि 'समिति' वेदिक काल 
में (सभी लोगों की) एक राष्ट्रीय सभा थी और उसमें उपस्थित रहना राजा का कतंव्य था; उसी प्रकार 'सभा' थोड़े- 
से चुने हुए लोगों की स्थायी संस्था थी जो समिति के अधिकारों के भीतर ही कार्यं करती थी (Fo १२) । किन्तु ये 
सब कल्पनात्मक विचार हैं। स्वयं डा० जायसवाल ने माना है कि सभा, वास्तव में समिति से सम्बन्धित थी, किन्तु 
इसका वास्तविक सम्बन्ध प्राप्त साधनों के आधार पर नहीं बताया जा सकता |!“ 


पौर एवं जानपद 


अब हम 'पौर' एवं 'जानपद' शब्दों की व्याख्या उपस्थित करेंगे । 'पौर' शब्द ऋग्वेद में एक स्थल (५७४४) 
पर तीन प्रकार से प्रयुक्त हुआ है--(१) अश्विनौ के साथ, (२) मुनि पौर (जो आत्रेय थे) के साथ, तथा वादल के 
साथ (सायण के अनुसार) | डा० काशीप्रसाद जायसवास ने (हिन्दू पॉलिटी' (भाग २,.१० ६०-१०८) में इन 
दोनों शब्दों को लेकर जो लम्बा आख्यान बना डाला है, वह उनकी विद्वत्ता, परिश्रम एवं यूक्तिमत्ता का परिचायक है। 
उन्होंने 'पौर' एवं जानपद' को निर्वाचित संस्थाएं माना है। हम उनके निष्कर्ष को यों रखते हैं (पु ० १०८)--यह 
दो प्रकार या दोनों मिलकर एक प्रकार की पौर-जानपद संस्था राजा को पदच्युत कर सकती थी, उत्तराधिकारी 
घोषित कर सकती थी””'-“जिसके अध्यक्ष को मन्त्ि-परिपद्‌ द्वारा निर्णीत नीति बता दी जाती थी। राजा नये कर के 
लिए मन्त्रि-परिषद्‌ से विनम्र प्रार्थना करता था""""पौर-जानपद का अध्यक्ष राजा के विरोध में भी नियम बना सकता 
AT | अध्यक्ष राजा के शासन को सम्भव या असम्भव बना सकता था ।” डा० जायसवाल का यह सिद्धान्त सत्य 
से बहुत दूर है। बहुत-से लेखको ने, यथा--डा० बी० Fo सरकार (पोलिटिकल इंस्टिच्यूशंस एण्ड थ्योरीज ala 
दी हिन्दूज, To ७१) तथा डा० वेनीप्रसाद (दी स्टेट इन एंश्येण्ट इण्डिया, पू० ४३८-५००), ने डा० जायसवाल के 


१८. .डा० जायसवाल Ha लोगों ने निर्वाचित सभाओं की उपस्थिति को सिद्ध करने का जो प्रयत्न किया है 
वह इसीलिए कि बहुत काल से बहुत-से विदेशी लेखकों ने यह विचार प्रकट कर रखा था और प्रचारित कर रखा था 
कि भारत में लोकनीतिक या जनतन्त्रात्मक संस्थाएं स्थापित नहीं की जा सकतीं। वास्तव में युरोपीय लेखकों को 
यह ज्ञात होना चाहिए कि उनके यहाँ भी निर्वाचन आदि को प्रथा अभो कल की है, अर्थात्‌ ७-८ शताब्दी प्राचीन । 
भारत में वर्तमान स्वतन्त्रता के पूर्व एवं उपरान्त निर्वाचन के उदाहरण जसे सफल रहे हैं और यहाँ सन्‌ १५४७ से _ 
जिस प्रकार जनतन्त्रात्मक शोसन-प्रणाली चल रही है, वह विश्व को चकित करने वाली है। काश, वे लेखक यह. i 
देखने को जीवित बचे होते, जिन्होंने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया था कि भारतवर्ष सें निर्वाचन aa 


लोकतन्त्रात्मक संस्थाएँ नहीं चल सकतों । 
६ 
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६१८ घसंशास्त्र का इतिहास 
सिद्धान्त की कटू आलोचना की है। 


थोड़े में कुछ मुख्य बातें दी जा रही हैं। , 
ve as ial के सिद्धान्त का खोत हाथी गुम्फा का अभिलेख है, जिसका यह अश विचारणीय है-“'राजसूयं 


संदसयंतो सव-कर-वणं अनुग्रह-अने कानि सतसहसाचि विसजति पोरं जानपदम्‌ | hy Sete pene 
ने यों किया है--“सभी दशमांश एवं कर छोड़ा है, पौर एवं जानपद पर सैकड़ों-हजार 2 कर है 
जायसवाल ने इस शब्द का अर्थ कई बार कई ढंग से किया है। डा० वरुआ पोर तप को एक प ae 
यदि यह एक पद हैं तो समाहार-दन्द्ध समास होने के कारण इसका se हुआ “राजधानी के सभी नि र तथा ग्राम 
के निवासी ।” यदि मान लिया जाय कि यह शब्द वास्तव में “पोरं जानपद है, तो भी प्रश्न जहाँ-का-तहा रह जाता है। 
यदि डा० जायसवाल यह कहते हैं कि पौर-जानपद राजा को पदच्युत कर सकता है, ही यह कहना कि राजा j सभी = 
मांश एव कर छोड़ता है और पौर एवं जानपद पर सैकड़ों-हजारों अधिकार सौंपता है कैसे युक्तिसंगत माना जायगा i 
क्या यह विरोधाभास नहीं है? एक ओर पौर-जानपद इतने शक्तिशाली हैँ और दूसरी Ball वे ही राजा की कृपा 
भिखारी हैं। यह कैसे सम्भव है डा० जायसवाल ने रामायण तथा अन्य सस्कृत ग्रथ से जो कुछ उद्धृत किया है 
उससे यह नहीं सिद्ध किया जा सकता कि ये दोनों निर्वाचित संस्थाएं थीं । वास्तव में पौर (राजधानी के निवासी-गण) 
एवं जानपद (राजधानी के अतिरिक्त अन्य ग्रामों के निवासी-गण) के साधारण अर्थं ही पर्याप्त हैं। कौटिल्य (a 
१६) ने लिखा है कि राजा दिन के दूसरे भाग में (दिन ८ भागों में विभाजित था) पौर-जानपद के प्रयोजनो पर 
विचार करते थे | डा० जायसवाल ने यहाँ यह आमक अर्थ लगाया हैं कि राजा अपने दिन का एक AT निर्वाचित 
पौर-जानपद सभा को दिया करते थे। कौटिल्य एवं याज्ञ० (१।३२७) केवल इतना ही कहते हैं कि राजा जनता के 
व्यवहारों (मुकदमों) को देखते थे। मनु (०४३), नारद तथा अन्य लेखकों ने व्यवहार के क्षेत्र में कार्य! शब्द 
“मुकदमा' के अथे में प्रयुक्त किया है। याज्ञ० (२1३६) ने लिखा है कि राजा को चाहिए कि वह चोरी किया हुआ 
घन जानपद को लौटा दे। डा० जायसवाल ने इसको इस अर्थ में लिया है कि वह चोरी किया हुआ धन साधारण सभा 
को मिल जाना चाहिए । यहाँ पर याज्ञवल्क्य के सरल शब्दों को जायसवाल महोदय ने तोड़-मोड़कर अपने अर्थ में ले 
लिया है। यही साधारण बात मनु (०४०) ने यों कही है--“दातव्यं सर्व-व्णम्यो राज्ञा चौरेह तं घनम्‌ ।” सौभाग्य 
८ से मनु ने 'जानपद' शब्द का प्रयोग नहीं किया। मेधातिथि ने सीधा अर्थ लगाया है--“यह उसे दे देना चाहिए जिससे यह 
ear गया था।” डा० जायसवाल (हिन्दू पॉलिटी, भाग २, Jo ws) अर्थशास्त्र (२-१४) के एक शब्द से यह अर्थ 
जगते हैं कि पौर-जानपद ने सिक्के ढालने वाले अधिकारी द्वारा सोने के सिक्के ढलवाये । किन्तु सीधा अर्थ यह है कि 
ओ- सिक्काबनाने वाला सभी लोगों के लिए, जब कि वे उसके पास सोना-चाँदी लेकर आते थे, उचित (निर्धारित) माप 
के सोने एवं चाँदी के सिक्के बना देता था। राजनीति के सभी ग्रंथों में राज्य के सात अंग कहे गये हैं, किन्तु कहीं 
ञी पौर-जानपद को राज्य के aval में सम्मिलित नहीं किया गया है। यदि ऐसा हुआ होता तो जायसवाल महोदय 
को अपने सिद्धान्त की पुष्टि के लिए अखिल भारतीय वाङ मय की छानबीन न करनी पड़ती । इतना ही नहीं, धर्मे- 
शास्त्रीय एवं अर्थशास्तीय ग्रंथों में कहीं भी निर्वाचन, निर्वाचन-विधि, सदस्यता की शर्ते, सदस्यता अवधि आदि पर 
नहीं किया गया है और न कहीं संकेत ही मिलता है। जब अपराकं (याज्ञ० २।१, To ६००) जैसे मध्यकाल 
बृहस्पति को उद्धृत कर चार प्रकार की सभाओं का उल्लेख करते हैं, तो वे केवल न्याय-सभा-सम्बन्धी 
की सभाओं की ही चर्चा करके रह जाते हैं। 
यदि जन-साधारण द्वारा निर्वाचित सभाएं नहीं थीं तो यह पूछा जा सकता है कि क्या राजा की शक्ति अपरिमित 
क्या राज्जा निरंकुश था या राजा पर किसी प्रकार का नियन्त्रण था ? जिसके फलस्वरूप वह सब कुछ या मनमानी 


हम यहाँ विस्तार के साथ डा० जायसवाल के सिद्धान्त की जाँच नहीं कर सकते । 
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राजा पर घमं का नियन्त्रण ६१३ 


नहीं कर सकता AT | उत्तर यह है कि राजा पर नियन्त्रण था और राजा की सीमाएं भी थीं । यह नियन्त्रण तथा 
सीमाएँ कई प्रकार की थीं । कात्यायन (१०) का कहना है कि जो राजा विना सोच-समसे क्रोध करता है वह आधे कल्प 
तक रौरव नरक भोगत! है। हमारे लेख कों ने राजा पर धर्म का इतना दबाव रख छोड़ा है कि उसका राजा पर मनोवैक्ञा- 
निक प्रभाव हठात्‌ पड़ता ही था। दण्ड को दैवी शक्ति प्राप्त थी, अतः वह बुरे राजाओं पर स्वयं घहरा सकता था, इसी 
से अनवस्थित राजा अपने को बन्धनों के बीच ही रखते थे (मनु ७१६, २७, २८, ३०; याञ्ञ० १।३५४-३५६) । 
लेखकों ने यह स्पष्ट कर दिया है कि राजा मनमानी नहीं कर सकता, उसे शास्त्रानुकूल कार्य करके अपने पद की रक्षा 
करनी चाहिए, क्योंकि राज्य एक पवित्र धरोहर है। इन विचारों ने एक जनमत प्रस्तुत कर रखा था और राजा उससे 
विमुख नहीं रह सकता था, अर्थात्‌ राजा वास्तविकता की पहचान रखता था । मर्यादा-पुरुषोत्तम राम यह जानते थे कि 
सीता पवित्र है, किन्तु उन्होंने लोकापवाद की रक्षा कर सीता को निर्वासित कर दिया, क्योंकि साधारण जनता यह सम- 
` झती थी कि सीता रावण के बंदीगृह में रह चुकी है (देखिए रामायण, ७।४५) । राजा को मन्तियों की सम्मति लेनी 
पड़ती थी । इन सब बातों के अतिरिक्त पुरोहित तथा अन्य विद्वान्‌ ब्राहमण थे जो सदा धर्म की बाते समझाते रहते थे, 
जिनकी बातों का मानना राजा के लिए परमावश्यक था, अन्यथा वे उसका नाश कर सकते थे, क्योंकि धम एवं जाति के 
अनुसार वे राजा की अपेक्षा अधिक पूत एवं उच्च माने जाते थे (वसिष्ठ १1३६-४१, गौतम ११।१२-१४,,मचु SRR) | 
और देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ३। : 

यह एक गहरा विश्वास था कि शास्त्रों (श्रौत एवं स्माते धर्म) के नियम दैवी हैं और राजा से बहुत ऊपर हैं । 
धर्म-पालन सभी के लिए सामाजिक एवं सांस्कृतिक महत्त्व रखता था और राजा इससे अपने को बरी नहीं कर सकता 
था। धमं से बढ़कर कुछ नहीं है (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ १।४।११-१४) । धर्म के बल पर एक निर्बल व्यक्ति भी सबल 
पर अधिकार कर सकता है। जो धमं है वही सत्य है। धमं एवं सत्य एक ही हैं ।१८ कामन्दक (१।१४) ने कहा है कि 
यवन राजा ने भूतल पर बहुत दिनों तक शासन किया, क्योंकि उसने धर्म की आज्ञाओं के अनुसार राज्य चलाया | न्याय- 
शासन में राजा को निर्भीक न्यायाधीश एवं सभ्यों के नियन्त्रण के अनुसार चलना पड़ता था (इस पर इम व्यवहार के 
अध्याय में पुनः विचार करेंगे ) । न्यायाधीश एवं सभ्य लोग निर्भीक होकर राजा की लुटियाँ बताते थे। इन सब बातों 
के अतिरिक्त श्रेणियाँ, निगम आदि शक्तिशाली समुदाय थे जो एक प्रकार से स्व-शासन रखते थे। मनु (५।३३६ एवं 
याज्ञ० २।३०७)ने तो यहाँ तक व्यवस्था दी है कि जब राजा अवैधानिक रूप से कुछ बलपूर्वक ग्रहण कर लेता है या दण्ड 
देता है; तो उसे भी दण्ड मिलना चाहिए और उसे पापियो से भ्राप्त दण्ड-स्वरूप धन को ब्राह्मणों में बाँट देना चाहिए 
(मनु ४।२४३-२४४) । अन्त में हमें यह भी स्मरण रखना चाहिए कि जनता या प्रजा बुरे या अयोग्य राजा को त्याग 
सकती थी, या उसे मार डाल सकती थी (मतु ७।२७।२५, अर्थशास्त्र १४) ।*° कौटिल्य (८।३) ने लिखा है कि 
अनुशासनाभाव या अविनीतता के कारण राजा पर विपत्तियाँ घहरा सकती हैं; “क्रोध के वश में रहने वाल राजा प्रजा 


१६. स नैव व्यभवत्तच्छे.यो रूपमत्यसूजत घमं तदेतत्क्षत्रस्य क्षत्रं यद्धमंस्तस्माद्धरमात्परं नास्ति। अथो 
अवलौयान्बलीयांसमाशंसते धर्मेण यथा राज्ञा | एवं यो बे स घमं: सत्य बे तत्‌ तस्मात्सत्य वदन्तमाहुर्घसं वदतीति 
घमं वा वदन्तं सत्यं वदतीत्येतद्‌ ध्येवैतबुभयं भवति | बृहदारण्यकोपनिषद्‌ १।४।१४। ट 

Ro, दुष्प्रणीतः (दण्डः) कामक्रोधाम्यामज्ञानादवातप्रस्थंपरित्राजकानपि कोपयति किमङ्ग पुनगृ हस्थान्‌ । : 
अर्थशास्त्र १।४। - * ँ Bee 
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धमंशास्त्र का इतिहास 


सामान ‘ ? 


Sr _१२) एवं पराशर ने स्पष्ट कहा है--राजा 
और वह स्वेसर्वा था, जैसा कि मनु (६६-१२) ए + a 
जाग aia है क्योंकि बहप्रजा के कर्मों के अनुसार दाता, नाशक एवं नियामक है। किन्तु 


और विष्णु एवं इन्द्र है, र 
Aa 2 देख चके हैं, राजा पर कुछ ऐसे नियंत्रण थे जिनके फलस्वरूप वह मनमानी नही कर TET कक 
oe इन नियंत्रणों को हम आधनिक भाषा में वैधानिक नियंत्रण नहीं कह सकते । नारद का कहना है कि प्रजा आश्रित 


शास्त्रों में नहीं जा सकता (देखिए गौतम $।२ की टीका में हरदत्त ) । 
Je PT Buea अथवा कार्य कारिणी-सम्बन्धी, न्याय-सम्बन्धी 
एवं विधान-निर्माण-संबन्धी । प्राचीन भारतीय राजा के न्याय-सम्बन्धी कार्यों का विवेचन हम एक अन्य ध्यास में 
करेंगे । प्राचीन काल में राजा का विधान-सम्बन्धी कार्य बहुत सीमित था, क्योंकि उन दिनों हमारा समाज ही ऐसा = । 
आधुनिक काल में हम सभी वस्तुओं के पी छे कानून की मुहर लगा देना चाहते हैं। प्राचीन काल में ऐसो बात sas 1 
मनु (छा १३) का कहना है कि राजा में सभी देवताओं की दीप्ति विद्यमान रहती है, अतः सम्यक्‌ आचरणों एवं अनु | 
आचरणों के विषय में वह जो कूछ नियम बनाता है उसका उल्लंघन नहीं करना चाहिए। मनु के इस कथन की टीका में 
मेघातिथि ने कछ राजनियमों के ऐसे उदाहरण दिये हैं, यथा--“आज राजधानी में सभी को उत्सव मनाना चाहिए; 
मंत्री के घर के वैवाहिक कार्य में आज सभी को जाना चाहिए; कसाइयों द्वारा आज के दिन पशु-हनन नहीं होना चाहिए; 
आज पक्षियों को नहीं पकड़ना चाहिए; इन दिनों महाजनों को चाहिए कि वे कर्जदारों को न सतायें; बुरे आचरण वाले 
मनष्यों का साथ नहीं करना चाहिए, ऐसे लोगों को घर में नहीं आने देना चाहिए ।”मेधातिथिका कहना है कि राजा को 
शास्त्रीय नियमों का विरोध नहीं करना चाहिए,अर्थात्‌ उसे वर्णाश्रम धम के विरोध में नहीं जाना चाहिए, यथा--अरिनि- 
होत्र आदि का विरोध नहीं करना चाहिए।२२ मेधातिथि की यह टीका राजनीतिप्रकाश (To २३-२४) में ज्यों-की-त्यों 
पायी जाती है। कौटिल्य (२।१०) ने शासनों के प्रणयन के विषय में एक प्रकरण ही लिख डाला है | शुक्रनीतिसार 
(१।३१२-३१३) ने लिखा है कि राजा के शासन (फरमान याघोषणाएँ) डुग्गी पिटवाकर घोषित कर देने चाहिए, 
उन्हें चौराहे पर लिखकर रख देना चाहिए । राजा को घोषित कर देना चाहिए कि उसकी आज्ञा के उल्लंघन पर कड़ा 
दड मिलेगा। शुक्र ० (१।२४२-३११) ने इस विषय में निम्न उदाहरण प्रस्तुत किये हैं--“चौकीदारों को चाहिए कि 
_ नेप्रतिडेढ़ घंटे पर सड़कों पर घूम-घूमकर चोरों एवं लंपटों को रोके; लोगों को चाहिए कि वे दासों, नौकरों, पत्नी, 
पर्त या शिष्य को न तो गाली दें और न He; नाप-तौल के बटखरों, सिक्कों, धातुओं, घृत, मधु, दूध, मांस,आटा आदि 
के विषय में कपटाचरण नहीं होना चाहिए ; राज-कमंचारियों द्वारा घूस नहीं ली जानी चाहिए और न उन्हें घूस देनी 
चाहिए; बलपूर्वक कोई लेख-प्रमाण नहीं लेना चाहिए; दुष्ट चरित्नों, चोरों, छिछोरों, राजद्रोहियों एव शत्रुओं को शरण 
नहीं देनी चाहिए; माता-पिता, सम्मानाह लोगों, विद्वानों, अच्छे चरित्न वालों का असम्मान नहीं होना चाहिए और न 
उनको बिल्ली उड़ायी जानी. चाहिए; पति-पत्नी, स्वामी-मृत्य, भाई-भाई, गुरु-शिष्य, पिता-पुत्र में कलह के बीज नहीं 
बोने चाहिए; BM, उपवनों, चहारदीबारियों, धमशालाओं, मन्दिरों, सड़कों तथा लूले-लेगड़ों के मार्ग में बाधा या 


६२० 


२१. अविनीतो हि व्यसनदोषान्‌ न पश्यति । तानुपदेक्ष्यामः । कोपजस्त्रवर्गः कामजशचतुर्वगंः। तयोः कोपो 
न्‌ सर्वत्र हि कोपश्चरति । प्रायशश्च कोपवशा राजानः प्रकृतिकोपैहेताः शूयन्ते। अर्थशास्त्र ८।३ | 


Mt न त्वम्नहोतरव्यवस्थाये वर्णाअमिणां राजा परभवति स्मृत्यन्तरविरोधप्रसङ्गात्‌, ,अविरोधे चास्मि 
बनस्यार्थवस्वात । मेघातिधि (मनु ७१३) 1 ERs न्‌ 
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राजा और शासन-विधान ६२१ 


नियन्त्रण नहीं खड़ा करना चाहिए; बिना राजाज्ञा के जुआ, आसव-विक्र य, मृगया, अस्त्र-वहन, क्र य-विक्रय (हाथी, घोडा, 
भैस, दास, अचल सम्पत्ति, सोना, चाँदी, रत्न, आसव, विष, औष्रध), वैद्यक कायं आदि-आदि न करने चाहिए ।” मेघा- 
तिथि (सन्‌ ८।३४८४८) का कहना है कि अकाल के समय राजा भोजन-सामग्री का निर्यात रोक सकता है । शुक्रनीतिसार 
में. जो बातें पायी जाती हैं वे शताब्दियों पूर्व से ही लागू थीं। अशोक ने यह सब बहुत पहले ही अपने शासनों द्वारा, जो 
शिला-स्तम्भों पर लिखित पाये Teg, व्यक्त कर दिया था । स्मृतियो में आजकल की भाँति नियम निर्माण-विधि नहीं 
पायी जाती। गौतम (६1१४-२५) ने लिखा है कि राजा को निम्नलिखित ग्रन्थों के आधार पर नियम बनाने चाहिए; 
(१) वेद, धमंशास्त्र, वेदांग (यथा व्याकरण, छन्द आदि), उपवेद, पुराण; (२) देश, जाति एवं कुलों की रीतियाँ; 
(३) कृषकों, व्यापारियों, महाजनो (ऋहण देने वालों), शिल्पकारों आदि की रूढ़ियाँ; (४) तर्क एवं (५) तीनों 
वेदों के पण्डित लोगों की सभा द्वारा निर्णीत सम्मतियाँ । २३ रूढ़ियों, परम्पराओं, रीतियों के प्रमाण के विषय में हम आगे 
पढ़ेंगे कारणों के निर्णय में चार तत्त्वों पर विचार होता था; ध्रमं, व्यवहार, चरित एवं राजशासन, जिनके विषय में 
भी हम आगे ही विवेचन उपस्थित करेंगे । स्पष्ट है कि सवंप्रथ म राजशासन या राजा के आदेश ही न्याय-कायं में लागू 
होते थे, जो कालान्तर में नियमों के रूप में बंध गये। देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २८, जहाँ घामिक बातों में 
परिषद्‌ की सहायता की चर्चा है । याज्ञ०(१।४)एवं शंख ने भी परिषद्‌ (विद्वानों की सभा) को घम की बातों में 
प्रमाण माना है। 
राज-नियम-प्रवन्ध-सम्बन्धी बातों के बारे में हम आग के अध्याय में सविस्तर पढ़ंगे । 
राजा के कार्यो को हम धामिक एवं लौकिक (धमं-निरपेक्ष) दोनों रूपों में देख सकते हैं। प्रथम रूप में राजा 
देवताओं एवं अदृश्य शक्तियों को प्रसन्न रखने एवं भयों मे दूर रहने के लिए पुरोहित ए वं यज्ञिय पुरोहितों (गोतम ११॥१४- 
१७, याज्ञ० ११३०८) की सहायता से कार्यशील होता था और उसे धर्म की रक्षा करनी पड़ती थी। उसके धमे-निरपेक्ष 
या लौकिक या व्यावहारिक कार्य थे (सम्पत्ति बढ़ाना, अकाल एवं अन्य प्रकार की विपत्तियों के समय में प्रजा की रक्षा 
करना, न्याय की दृष्टि में सबको समान जानना, चोरों, आक्रामकों आदि से जन एवं धन की रक्षा करना | 
महाभारत में ऐसे उदाहरण हैं, जिनसे पता चलता है कि बहुत-से राजाओं ने अपने पृत्नों को उत्तराधिकार सौंप 
` कर मुनि के समान बन का मागे अपनाया था । वनपर्व (२० २।८) में आया है कि बृहदश्व ने अपने पुत्र कृवलयाश्व को 
राजा बनाया । और देखिए वायु० (८८।३२) । घूतराष्ट्र ने युधिष्ठिर से कहा है कि उनके कुल में वृद्धावस्था में पुत्रों 
को शासन सौंपकर वन में चले जाने की परम्परा-सी रही है (आश्वासिक ig २।३८) । व्यास ने कहा है कि सभी 
राजषियों ने ऐसा किया है (आश्रमवासिक ४।५) । आश्रमवासिक पं (२०) में बहुत-से ऐसे राजाओं के नाम आये 
हैं । और देखिए शान्तिपवं (२१।२५) | अयोध्याकाण्ड (२३।२६, 5४1१६) में भी इस परम्परा का संकेत मिलता है। 
और देखिए कालिदास की उक्तियाँ (रघुवंश Us, 15; ७, 5,२६; 5८1११, २३)। जैन परम्पराओं से पता चलता है 
कि अन्तिम श्रतकेवली जैन साधु (मुनि) भद्रबाहु ने, जिसे चन्द्रगुप्त मौय भी कहा जाता है, अपने Ta को राज्य सॉपकरः 
श्रवण बेलगोड़ा का मार्ग पकड़ा था (इण्डियन एण्टिक्वेरी, जिल्द २१, To १५६)। दिव्यावदान (२६, To ४३१) 
में आया है कि अशोक महान्‌ अन्तिम अवस्था में शक्ति एवं समृद्धि से रहित हो गया था । डा० फ्लीट का अनुमान है | 


२३. तस्य च व्यवहारो वेदो घसंशस्त्राण्यङ्गान्युपवेदाः पुराणम्‌ | देशजातिकुलघर्माश्चाम्तायेरविरुद्वाः 3 : 
प्रसाणम्‌ । कर्षकवणिक्पशुपालकुसी दिकारवः स्ते स्वे वर्ग । . . - न्यायाधिगमे तर्कोस्युपायः 1...विप्रतिपत्तों are 
ag स्यः प्रत्यवहृत्य निष्ठां गमयेत्‌ तथा हयस्य निःश्रेयसं सवति । गो० ४।१६-२१ । ae. 
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६२२ धमंशास्त्र का इतिहास 
कि सम्भवतः उसने प्राचीन परम्परा का अनुसरण 
राजा लवणप्रसाद ने अपने पुत्र वीरधवल (१२३३ 


, भाग १, पु० १६८; २००, २०६) । १ poe 
= कौटिल्य (८।२) ने एक विलक्षण राजत्व की ओर संकेत किया है, जिसे “द्वै राज्य” (दो का राज्य) कहते हैं। 


उन्होंने “वैराज्य” एवं “दैराज्य'' में अन्तर बताया है । अर्थशास्त्र की हस्तलिखित प्रतियों सी कहीं कुछ जिया है, कहीं 
कछ, किन्तु पादटिप्पणी में डा० शाम शास्त्री ने जो दिया है वह ठीक ज्ञात होता है। “दवैराज्य” एवं “वेराज्य” (विदेशी 
राज्य) में प्रथम राज्य पारस्परिक कलह एवं विरोध के कारण नाश को प्राप्त होता है; FAT जब प्रजा SRR 
रखता है, जैसा कि आचायों का कथन है, तो चलता रहता है। किन्तु कौटिल्य का कथन le नहीं, द्वराज्य सामान्यतः 
पिता एवं पुत्र या भाई-भाई के बीच पाया जाता है; दोनों का कल्याण एक ही हैअतः अमात्यो के प्रभाव से (दोनों का एक 
साथ शासन) चल सकता है; किन्तु वैराज्य तो वह॒ राज्य है जिसे कोई बाहरी राजा जीत कर हथिया छेता है, बाहरी 
राजा सदैव यह सोचता रहेगा कि यह राज्य वास्तव में उसका नहीं है, अत: वह इसे निधन बना देगा, इसके धन को लूट 
कर ले जायगा, इसे क्रय की वस्तु समझेगा और जब यह समझेगा कि देश उससे विरक्त है तो उसे छोड़कर चला जायगा । 
कौटिल्य के इस कथन में विदेशी राजा की मनोवृत्ति पायी जाती है। मनु (४१६०) ने बहुत ही सरल एवं संक्षिप्त 
ढंग से कहा है कि किस प्रकार स्वतन्त्रता में व्यक्तिगत एवं राष्ट्रीय सुख छिपा रहता है। कालिदास के मालविकारिति- 
मित्र (५) में भी ट्वैराज्य का वर्णन मिलता है; अग्निमित्र के राज्य करते समय उसके दो पुत्रों, यज्ञसेन एवं माधत्रसेन को 
बरदा नदी के उत्तर एवं दक्षिण में सम्मिलित राजा बनाने की अभि कांक्षा की जा रही है। महाभारत (उद्योग० १६६) 
में विन्द एवं अनुविन्द के द्वैराज्य का वर्णन मिलता है। मैकरि०उल (इ नवेजन आव इण्डिया बाई अलेक्जैण्डर, To २६६) 
ने डायोडोरस को उद्धत कर बताथा है कि अलेक्जैण्डर नदी में ऊपर की ओर आता हुआ तौल (पटल) के पास पहुँचा, 
जो एक अति प्रसिद्ध नगरी थी, जहाँ का शासन स्मार्टा के समान था, क्योंकि इसमें शासन-सूत्र दो विभिन्न कुलों के वंश- 
परम्परागत राजाओं के हाथ में था, और गुरुजनों की परिषद्‌ के हाथ में सब अधिकार अवस्थित था । विशेष जानकारी 
के लिए पढ़िए Sto जायसवाल की पुस्तक "हिन्दू पॉलिटी' (भाग १, पू० 4६-4७) एवं डा० डी० आर० भण्डारकर की 
` पुस्तक “गुंश्येण्ट इण्डियन पॉलिटी' (To 5६-१००), जहाँ ala तथा अन्य सामग्रियों के आधार पर हैराज्य के विषय में 
विस्तार से विवेचन उपस्थित किया गया है। 


क्रिया था और वद्धावस्था में राज्य त्याग दिया था। वाघेल कुल के 
-३८ ई० ) के पक्ष में राजसिहासन छोड़ा था (बम्बई गजेटियर, 


६ 
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अध्याय ४ 
सन्त्रि-गण (२) 


अमात्य--राज्य के सात अंगों में दूसरा है अमात्य, जिसे हम सचिव या सन्त्री भी कह सकते हैं। अमात्य, सचिव 
एवं मन्त्री में कभी-कभी कूछ अन्तर भी परिलक्षित होता है। इन तीनों में 'अमात्य' शब्द अत्यन्त पूराना है। ऋगवेद 
(४।४।१) में इस शब्द का बीज या आरम्भिक रूप पाया जाता है; “हे अग्नि, मन्तियों (अमावान्‌ ) के साथ हाथी पर चढ़े 
हुए राजा के समान जाओ।”१ 'अमात्य' शब्द भी ऋग्वेद (७।१५।३) में आया है, किन्तु वहाँ यह विशेषण है, जिसका 
अर्थ है 'स्वयं हमारा' या 'हमारे घर में रहने वाला ।' कुछ सूत्रों (यथा-वौधायनपितुमेधसूत्र १४१३, १।१२।७) में 
‘अमात्य शब्द 'घर में पुरुष सम्बन्धियों के पास' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । आपस्तम्बधर्मं सूत्र (२।१०।२५।१०) में 
“अमात्य” शब्द 'मन्ती' के अथ में अर्थात्‌ अपने वास्तविक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है; राजा को अपने गुरुओं (गुरुजनों या 
बुजुगो) एवं अमात्यों से बढ़कर सुखपूर्वक नहीं जीना या रहना चाहिए” (गुरूनमात्यांश्चैद नातिजीवेत) । ऐतरेय 
ब्राह्मण में 'सचिव” शब्द आया है, जहाँ ऐसा लिखा है कि इन्द्र ने मर्तों को अपने सचिवों (सहायकों या साथियों ) के रूप 
में माना। बहुत से लेखकों ने अमात्यो एवं सचिवों की आवश्यकता सुन्दर शब्दों में दर्शायी है। कौटिल्य (१।७,अन्तिम 
पाद) का कहना है--“राजत्व-पद सहायकों की मदद से सम्भव है, केवल एक पहिया कायंशील नहीं होता; अतः 
राजा को चाहिए कि वह मन्त्रियों की नियुक्ति करे और उनकी सम्मतियाँ सुने ।” मनु (७।५५=शूक्रनीति० २१) 
का कहना है-“एक व्यक्ति के लिए सरल कार्यं भी अकेले करना कठिन है; तो शासन-कार्यं, जो कि कल्याण करना 
परम लक्ष्य मानता है, बिना सहायकों के कंसे चल सकता है?” मत्स्यपुराण (२१५।२) का कहना है--“राजा को, 
जब कि राज्याभिषेक के कारण अभी उसका सिर गीला ही है और वह राज्य का पर्यवेक्षण करना चाहता हे, चाहिएकि 
बह सहायक चुन छे,क्योंकि उन्हीं में राज्य का स्थायित्व छिपा रहता है।”और देखिए मनु (७।५५ = मत्स्य ० २१५।३), 
विष्णुधर्मोत्तर (२।२४।२-३), शान्ति० (१०६।११) एवं राजनीतिप्रकाश (१०१७४) । अर्थशास्त्र (१७७ एवं ८), 
मनु (७५४ एवं ६०), कामन्दक (४२५, २७, १३।२४ एवं ६४) ने 'सचिव' एवं 'अमात्य' शब्द समानार्थक रूप में 
प्रयुक्त किये हैं । रुद्रदामा (ई० १५०) के लेख में 'सचिवों' को दो भागों में विभवत किया गया है, एक तो वे थे जो 
सम्मति देने वाळे थे और दूसरे वे जो निर्णीत बात को कार्यान्वित करते थे । इस रेख में सचिव' एवं 'अभात्य' एकः | 
दूसरे के पर्याय हैं। अमरकोश (२) में आया है कि 'अमात्य' जो 'धीसचिव' (“मतिसचिव') है, “मत्त्री' कहलाता है 
और ऐसे अमात्य जो मन्त्री नहीं हैं 'कमंसचिव' कहे जाते हैं। इन अन्तरों पर बहुधा ध्यान नहीं दिया जाता। रामायण 
(quot) में सुमन्त को अमात्य एवं सर्वश्रेष्ठ मत्ती कहा गया है (१।८।४) । अयोध्याकाण्ड (१।२।१७) में 'अमात्य! | 
एवं “मन्त्री” में अन्तर बताया गया है। कौटिल्य (१।८) ने लिखा है कि 'अमात्यों' एंव 'मन्तियों में अन्तर है। कौटिल्य | 


१. कृणुष्व पाजः प्रसिति न पृथ्वीं याहि राजेवामवां इभेन । ऋ० ४।४।१} याहि राजा इभेव [दः 
अम्यमनवान्‌ स्ववान्‌ वा । निरुक्त ६।१२। 
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ने मन्तियों को अमात्यों की अपेक्षा अधिक उच्च पदाधिकारी माना है। राजनी तिप्रकाश (f° १७८) में अमात्यों को 
दवी भी कहा गया है । कौटिल्य (११०) ने अमात्यों की नियुक्ति के लिए धर्म, अथ, काम एन म के अवसरों में 
प्रलोभन आदि से परीक्षा लेने की सम्मति दी है, किन्तु मन्त्रियों के लिए सत्यता (ईमानदारी) एवं विश्वासपात्न ता 
की जाँच सभी प्रकार की परीक्षाओं के सम्मिलित रूप में आवश्यक मानी है। इस प्रकार की जाँच-प्रणाली को उपधा 
कहते हैं । तीतिवाक्यामृत (१० १११) ने उपधा की परिभाषा की है । कई. प्रकार के उपायों से (गुप्तचरों द्वारा) 
धर्म, अर्थ, काम एवं भय के अवसरों में मनुष्य का परीक्षण ही उपधा है । कात्यायन(४-५) का कथन है कि राजाओं का 
मन अधिक शोयें, ज्ञान, धन, अपरिमित शक्ति.के कारण बहुत डाँवाडोल हो जाता है, अतः ब्राह्मणों को चाहिए कि वे 
राजाओं को उनके कतंव्यों की ओर सदा सचत रखें । 
मन्त्रि-परिषद्‌ के सदस्यों की संख्या के विषय में बहुत प्राचीन काल से ही मतभेद रहा है। कौटिल्य (१1१५) 
एवं कामन्दक (११॥६७-६८) का कहना है कि मानव-सम्भ्रदाय के अनुसार मन्त्रि-परिषद्‌ में १२ अमात्य होते हैं, ATe- 
स्पत्यों के अनुसार १३, औशनसों के अनुसार २० । किन्तु कौटिल्य की सम्मति है कि संख्या का निर्धारण यथासामथ्ये 
होता चाहिए, अर्थात्‌ जितनी शक्ति हो या जितने की आवश्यकता हो। रामायण (बालकाण्ड ७।२-३) में आया है कि , 
दशरथ के कर्तव्यनिष्ठ एवं विश्वासी ८ मन्त्री थे। मनु (७1५४) एवं मानसोल्लास (२।२।५७) का कहना है कि राजा 
को वंशपरम्परागत, शास्त्रों में प्रवीण, वीर, उच्च कूलोत्पन्न एवं भली भाँति परीक्षित ७ या ८ व्यक्तियों को 
चुन लेना चाहिए। शिवाजी मनु की इस सम्मति के अनुसार अपनी मन्ति-परिषद्‌ में आठ प्रधान (अष्टप्रधान ) रखते थे । 
देखिए रानाड कृत “राइज आव दी मरहठा पावर, To १२५-१२६ । अष्टप्रधान ये थे--मुख्य प्रधान 
(प्रधान मन्त्री), पन्त अमात्य (वित्त-मन्त्री), wa सचिव (आय-व्यय-निरीक्षक एवं सबसे बड़ा अंकक), 
सेनापति, मन्त्री ( राजा के व्यक्तिगत कार्यों का प्रभारी), सुमन्त (वैदेशिक नीति का मन्त्री) , पण्डितराव (धाभिक बातों 
का प्रभारी ) एवं न्यायाधीश | सम्मवतः शिवाजी के समर्थकों ने यह सूची शुक्रनी तिसार (२।७१-७२) से ली.थी । शान्ति० 
Sea आया हैकि राजा के ३७ सचिव होने चाहिए, ४ विद्वान एवं साहसी ब्राहमण हों, ८ वीर क्षत्रिय हों, २१ 
धनी वश्य हों, ६ शूद्र हों ओर एक पुराणों में पारंगत सुत हो । किन्तु ११वें श्लोक में आया है कि राजा को नीति-निर्धारण 
आठ मन्तियों के वीच करना चाहिए । शान्ति० (८३।४७) का कहना है कि मन्त्रियों की संख्या तीन से किसी प्रकार 
कम नहीं होनी चाहिए । रामायण (२।१००।७१) में आया है कि रामने भरत से, जब वे वन में राम से मिलने आये थे, 
पृछा था किवेरेया ४मन्तियों से परामश करते हैं कि नहीं । राम के पूछने का तात्पर्य यह्‌ था कि भरत को न तो केवल 
र a ae पराभश करना चाहिए। कोटिल्य (११५) ने भी कहा है कि राजा को ३ या ४ मन्त्रियों 
` जहिए,यदि अधिक लोग रहेंगे तो भृत(मन्तिसमुहेश, पृ १२७-२८) के अनुसार मन्तियों की संख्या ३, ५ या ७ होनी 
० लोग रहेग तो मतेक्‍्य मिलना कठिन हो जायगा, अधिक मंत्रियों के विभिन्न चरित्नों एवं मतियों से 
. पारस्परिक ईर्ष्या एवं कलह की शका eee क्योंकि सभी लोग अपने विचारों को प्रमुखता देना चाहेंगे । 

. उपयूक्त विवेचनों एव उल्ला से स्पष्ट है कि प्रथमतः ३ या ४ मन्त्रियों की एक लघ परिषद होती थी, उसके 
उपरान्त दुसरे या उससे अधिक संख्या वाले मन्तियों की एक परिषद्‌ और तीसरे बहुत से अमात्य य (न 
CT Sle उच्च पदाधिकारी-गण) होते थे। मन्त्ि-परिषद की i अशोक ली tb pr 
बुत बाज्ञापायसति, तीसरा एवं छठा शिला-अभिलेख) । कौटिल्य ( वाड) मनु (७।५४), यां जञास 
Sh (४1२५-३०) यों hi १ याज्ञ ० (१।३१२), काम- 

ay ), Use (१ BS जहाँ मन्तियों के is गुणों का वर्णन है) , शान्ति० (८० ) ’ ae 
Bo Jee (१००।१५), मेधातिथि (मनु ७1५४), अग्निपराण (२३६।११-१४ -- कामन्दक 
॥तरत्माकर (To १३-१४) राजनी तिप्रकाश 5a s |११-१५ = कामन्दक ४।२५ 
eae १ (पृ १७४-१७८), राजधमंकौस्तुभ (Jo २५१- 
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मन्त्रियों के गुण एवं कर्तव्य ६२५ 


२५४), बुधभूषण (Fo ३२।५७-५५८) ने अमात्यों के गुणों की तालिका दी है। हम यहाँ केवल कौटिल्य की सूची 
प्रस्तुत करेगे--मन्त्री देशवासी होना चाहिए, उच्च कुल का होना चाहिए, प्रभावशाली होना चाहिए और होना चाहिए 
कला-निपुण, दूरदर्शी, समझदार, अच्छी स्मृति वाला, सतत जागरूक, अच्छा वक्ता, निर्भीक, मेधावी, उत्साह एवं प्रताप 
से परिपूर्ण, धैयंवान्‌, (मन-कमं से) पवित्र, विनयशील, (राजा के प्रति) age श्रद्धावान्‌, चरित्र, बल, स्वास्थ्य एवं 
तेजस्विता से परिपूर्ण, हठवादिता एव चाञ्चल्य से दूर, स्नेहवान्‌, ईर्ष्या से दूर। कोटिल्य के अनुसार अमात्य तीन प्रकार 
के होते हैं--उत्तम, मध्यम एवं निम्न श्रेणी वाळे; जिनमें प्रथम उपयूक्त सभी गुणों से सम्पन्न होते हैं और दुसर तथा 
तीसरे प्रकार में क्रम से उपयुक्त गुणों के चौथाई तथा आधे का अभाव पाया जाता है। शान्ति० (८३।३५-४०) में उन 
SU या दोषों का वर्णन है जिनके रहने से कोई मन्त्री का पद नहीं प्राप्त कर सकता, किन्तु ४१ से ४६ तक के श्लोकों 
में गुणों का वर्णन है जिनमें एक यह है कि उसे (मन्त्री को) पोरों एवं जानपदों का विश्वास प्राप्त होना चाहिए। बहुत-से 
ग्रन्थों का कहना है कि मन्त्रियों को वंशंपरम्प रानुगत होना चाहिए, किन्तु यह बात तभी सम्भव है जब कि पुत्र योग्य हो 
(मनु ७।५४; याज्ञ० १३१२; रामायण २।१००।२६ = सभापवं ५।४३; अग्निपुराण २२०।१६-१७; शुक्र ० २।११४)। 
मत्स्यपुराण (२१५।५३-७४) एवं अग्निपुराण (२२०।१६-१७) का कहना है कि वंशपरम्परानुगत मन्त्रियों को अपने 
दायादों के मुकदमों को अपने हाथ में नहीं लेना चाहिए। यही बात विष्णुधर्मोत्तर (२।२४।५५-५६) में भी पायी 
जाती है। वंशपरम्परा से चले आये हुए मन्तियों का उल्लेख अभिरेखों (उत्कीणं लेखों) में भी मिलता है। देखिए 
समुद्रगुप्त की प्रयाग-स्तम्भ-प्रशस्ति, जहाँ महादण्डनायक हरिषेण का पिता घूवभूति भी महादण्डनायक था; उदयगिरि 
गुहा-अभिलेख, जहाँ चन्द्रगृप्त द्वितीय के शासनकाल में वीरसेन 'अन्वयप्राप्तसाचिव्य' (जिसने वंशपरम्परा से सचिवः 
पद प्राप्त किया था) कहा गया है। राजनी तिप्रकाश (पू० १७६) ने मत्स्यपुराण को उदधृत करते हुए लिखा है कि यदि 
भूतपूर्व मन्त्री का पुन्न या पौत्र अयोग्य हो तो वंशपरम्परा का सिद्धान्त वहाँ त्याज्य समझना चाहिए, अयोग्य पुत्रों एवं 
पौत्नों को उनकी बुद्धि के अनुरूप अन्य राज्य-कायं सौंपे जा सकते हैं।* मध्यकालिक लेखकों में अधिकांश का कथन है 
कि मन्तियो को ब्राह्मणों, क्षत्रियों एवं वैश्यों में से चुनना चाहिए, किन्तु शूदर को मन्त्र होने का अधिकार नहीं है, भले ही 
वह सवंगुणसम्पन्न ही क्यों न हो (शुक्र २।४२६-४२७, नीतिवाक्यामृत, To १०८) ।* 

मन्त्रिपरिषद्‌ से एकान्त में परामश करना अच्छा समझा जाता था। कौटिल्य (१। १५) ने लिखा है-मन्त्ियों 
से मन्त्रणा करने के उपरान्त ही शा ध्न-सम्बन्धी कार्य आरम्भ किये जाने चाहिए | मन्त्रणा ऐसे स्थान में की जाती चाहिए 
जो सर्वथा एकान्त में हो और जहाँ का स्वर बाहर न जा सके, और जिसे पक्षी भी न सुन सकें, क्योंकि ऐसा सुनने में आया 
है कि तोता, मैन।, कृत्ता एवं अन्य पशुओं द्वारा भेद खोल दिया गया है।४ हर्षचरित (६) में आया है कि नाग वंश के 


२. सस्स्यपुराणेपि। । गुणहीनानपि तथा विज्ञाय नृपतिः स्वयम्‌ । कमंस्वेव नियुञ्जीत यथायोग्येषु भागशः॥ 
अत्रायं वाक्यार्थः । यदि मोलाः कलोता अपि तथा पितृपैतामहपदयोग्यगुणहोतास्तांस्तयाविधगुणहीनानपि विज्ञाय 
यथायोग्येष्वेव कर्मसु स्वयं भागशः कर्मविमागेन नियुञ्जीत न तु तत्तस्पितृपंतामहपदेषु तत्न तत्र तेषासयोग्यत्वात्‌ । 
Wo नी० प्र०, Fo Wok | RS 

३. ब्राहमणक्ष त्रियविशामेकतमं स्वदेशजमाचारामिजनविशुदधसव्यस निनमष्यभिचारिणगमघोताखिलव्यब- _ 
हारतनत्रमस्त्रज्ञमशेषोपाधिविशुद्धं च मन्त्रिणं कुर्वोत। समस्तपक्षपातेषु स्वदेशपक्षपातो महान्‌ | नोतिवाच्या- ` 

799 Jou I ‘ : Rin 
ee ४. भन्त्पर्वाः सर्वारस्भाः । तदुद्देशः संवृतः कथानामनित्नावी पक्षिभि रनालोक्यः स्यात्‌। a हि शुकः 
७ (ee 
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६२६ धमंशास्त्र का इतिहास 


नागसेन का नाश पद्यावती में इस कारण हुआ कि उसका गुप्त रहस्य एक मैना द्वारा प्रकट कर ho uae oe 
अपना राज्य श्रावस्ती में इसलिए खो दिया कि उसका रहस्य एक तोते ने खोल दिया था, राजा सुवर्णचूड़ ने मृत्तिकावती 
में प्राण इसलिए गँवाये कि वह अपनी नीति के विषय में स्वप्नावस्था में बड़बड़ा उठा था । और देखिए मनु (७1१४७- 
१४०), याज्ञ० (१1३४४), कामन्दक (११।१३,६५-६६), अस्तिपुराण (२२४।१४)/ मानसोल्लास (२।४) । को दिलय 
(११४) ने स्पष्ट कहा है--'कोई बाहरी मनुष्य राजा की गुप्त नीति न जान सके वे ही लोग, जिन्हें उसे pales 
करना है, केवल समय पर उसे जान सकते हैं।” इस विषय में और देखिए मनु (७।१०५= शान्ति० १४०२४ ) ।* 
मन्ति-परिषद्‌ की बैठको में राजा अध्यक्ष होता था, किन्तु उसकी अनुपस्थिति में प्रश्रान मन्त्री ऐसा करता था (सन्‌ 
७।१४१) । मालविकार्निमित्र (५) में आया है कि राजाका दैराज्य-सम्बन्धी निर्णय मन्त्रि-परिषद्‌ को भेजा गया 

और तब अमात्य (यहाँ पर यह प्रधान मन्त्री या मन्ति-परिषद्‌ के अध्यक्ष के रूप में है) ने राजा से कहा कि परिषद्‌ ने 

आपकी बात मान ली और तब कहीं राजा ने मन्ति-परिषद्‌ को कहला भेजा कि वह सेनापति वीरसेन को प्रस्ताव कार्या- 

न्वित कराने को भेजे । कौटिल्य (919%) यह भी कहते हैं कि सभी कार्य मन्तियों की उपस्थिति में होने चाहिए, यदि कोई 
अनुपस्थित रहे तो उसकी सम्मति पत्र लिखकर मेगा लेनी चाहिए । आकस्मिक घटना या किसी बड़े भय के समय 

राजा को अपनी छोटी मन्ति-परिपद्‌ एवं वडी मन्ति-परिषद्‌ के मन्त्ियों को बुला भेजना चाहिए और जो बहुमत से निर्णय 

हो उसे ही कार्यान्वित करना चाहिए। शुक्र» (१।३६५) ने भी बहुमत की चर्चा की है। कामन्दक (४।४१-४६) का 
} कहना है कि राजा को त्रुटिमय मार्ग से हटाना मन्त्रियों का कतंव्य है, और मन्त्ियों की मन्त्रणा को सुनना राजा का कर्तव्य 

«bl (अच्छे एवं कतंव्यशील ) मन्ति-गण न केवल मिल्न हैं प्रत्युत राजा के गुरु हैं।* शुक्र ० (२।८२-८३ )का कथन है-- 

“जिनको रुष्ट करने से राजा डरता नहीं वैसे मन्त्रियों द्वारा राज्य समृद्धिशाली कैसे हो सकता है? ऐसे लोग अलंकार- 

भूषणों एवं वस्त्रों से सजायी जाने वाली स्त्रियों से कभी बढ़कर नहीं हैं । ऐसे मन्त्रियों से क्या लाभ, जिनकी सम्मति से _ 
राज्य की उन्नति नहीं होती, न जनता, सेना,कोश एवं अच्छे शासन की उन्ननि होती और न शत्रुओं का नाश-होता है ?” 
सम्भवतः मन्तियों के लिए एक ओर राजा को प्रसन्न रखना.तथा दूसरी ओर प्रजा को सान्त्वना देना बहुत कष्टसाध्य 
कार्य था। एक पुरानी कहावत (सुभाषित) है कि जो राजा के कल्याण की चिन्ता करता है उससे प्रजा घृणा करती है 
ओर जो प्रजा की चिन्ता करता है वह राजा द्वारा त्याग दिया जाता है, अतः जहाँ यह बड़ी कठिनाई है, वहाँ दोनों को 
अर्थात्‌ राजा एवं प्रजा को प्रसन्न रखने वाला कठिनता से प्राप्त होता है 1° 


$ तरो भिन्नः श्वमिरन्येश्च तियंग्यो निमिः । अर्थशास्त्र ११५; मिलाइए हषंचरित (६) 'नागकुलजन्मनः 
थावितमन्त्रस्यासीन्ताशो नागसेनस्य पद्यावत्याम्‌ । शुकथुतरहस्यस्य च श्रीरशीर्यत भुतवमंणः थावस्त्याम्‌।' 
_ ‰ नास्य छिद्र परः पश्येच्छिद्रेषु परमन्वियात्‌ । गृहेत्क सं इवाङ्गानि रक्षेद्विवरमात्मनः ॥ शान्ति० RYE 
१४०।२४। कोदिल्य ने यों लिखा है--नास्य गृहय' परे fearon’ विद्यात्परस्य च।' ' 'गत्स्याद्विवृत- 


mag निरूयुमंसत्रिणो नुपस्‌। गुरूणामिव चेतेषां शुणुयाह्ृचनं qa: ` ` `नुपस्य ते हि 

एनशुत्पथगत बारयन्त्यनिवारिताः॥ सञ्जमानमकार्येषु सुहृदो वारयन्ति ये । सत्यं ते नव 
कामन्दक ३।३१, ४४-४५ | cis | 

aes at a लोके जनपदहितकर्ता त्यज्यते पाथिवेन्द्र : । इति महति विरोधे वर्तमाने 
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भन्त्रणा-पद्धति ६२७ 


मनु (७।५०-५४) ने एसे विषयों की तालिका दी है जिनके बारे में मन्त्रियों से मन्त्रणा करना आवश्यक है, 
यथा--शान्ति एवं युद्ध, स्थान (सेना, कोश, राजधानो एवं राष्ट्र या देश) ,कर के उद्गम, रक्षा (राजा एवं देश की रक्षा), 
पाये हुए धन को रखना या उसका वितरण। राजा को मन्त्रियों की सम्मति लेना अनिवार्य है, पृथक्‌-पृथक रूप में या सम्मि- 
लित रूप में सम्मति लेकर जो लाभप्रद हो वही करना चाहिए । राजा को अन्त में, नोतिविषयक छः साधनों के सम्वन्ध 
में (जो अति महत्त्वपूर्ण बातें हों, उनके विषय में) किसी विज्ञ ब्राहमण से (जो मन्त्रियों में सर्वश्रेष्ठ हो) परामश करना 
चाहिए और उस पर विश्वास करना चाहिए एवं नीति की सभी बातों में उसकी सहमति से निर्णय करना चाहिए । 
याज्ञ०(१।३१२) भी चाहते हुँ कि राजा मन्तियों से मन्त्रणा लेकर किसी ब्राहमण (पुरोहित) से सम्मति ले, तब स्वयं 
कार्य-निर्णय करे । कामन्दक (१३।२३-२४= अग्निपुराण २४१।१६-१८) के अनुसार मन्त्रियों के सोचने के मुख्य 
विषय ये हैं-मन्त्र, निर्धारित नीति से उत्पन्न फल की प्राप्ति (यथा किसी देश को जीतना और उसकी रक्षा करना), 
राज्य के कार्य करना, किसी किय जाने वाले कायं के अच्छ या बुरे प्रभावों के विषय में भविष्यवाणी करना, आय एवं व्यय, 
शासन (दण्डनीय को दण्ड देना), शत्रुओं को दबाना, अकाल जैसी विपत्तियों के समय उपाय करना, राजा एवं राज्य 
की रक्षा करना I> 

याज्ञ० (१।३४३) का कथन है--“राज्य मन्त्र (मन्त्रयों के साथ मन्त्रणा एवं विचार-विमर्श तथा परामर्शे 
करने के उपरान्त नीति-निर्धारण) पर निर्भर है, अतः राजा को अपनी नीति इस प्रकार गोपनीय रखनी चाहिए कि लोग 
उसे तब तक न जानें जब तक कार्य के फल स्वयं न प्रकट होने लगे ।” कौटिल्य (१०।६) ने मन्त्र का महत्त्व समझाया 
है; एक छोड़ा गया तीर किसी को मार सकता है या किसी को भी नहीं मार सकता अर्थात्‌ चूक जा सकता है, किन्तु विज्ञ 
द्वारा निर्णीत कोई योजना उनको भो नष्ट कर सकती है जिनका अभी बीजारोपण मात्र हुआ gle सभापर्व (५।२७) 
एवं अयोध्याकाण्ड (१००।१६) में एक ही बात पायी जाती है; “मन्त्र विजय का मूल है।” १० कौटिल्य एवं नीतिवाक्या- 
मृत (Yo ११४) का कथन है कि मन्त्र से निम्नलिखित कार्य होते हैं--“जो न प्राप्त किया जा सका हो उसका ज्ञान, 
जो प्राप्त किया जा चुका हो उसको निश्चित बल देना, द्विधा में सन्देह मिटाना, एक ही अंश को देखकर सम्पूणं 
बात की कल्पना कर लेना।'”११ बहुत-से ग्रन्थों, यथा--कौटिल्य (१।१५), कामन्दक (११।५६), अस्निपुराण 
(२४१।४) , पञ्चतन्द्न (१, To ५५), मानसोल्लास (२।४।६७) में कहा गया है कि मन्त के पाँच तत्त्व 
होते हैं, जिन पर विचार करना चाहिए-- कर्म के आरम्भ का उपाय, मनुष्य एवं प्रचुर सम्पत्ति, देशकाल विभाग, 


८. मन्त्रो मन्त्रफलावाप्तिः कार्यानुष्ठानमायतिः । आयव्ययौ दण्डनोतिरमित्रश्रतिषघनम्‌ ॥ व्यसनस्य 
प्रतीकारो राजराज्याभिरक्षणस्‌ | इत्यमात्यस्य कमंदं हन्ति स व्यसनार्बितः ॥ कामन्दक (१२।२२-२४= अग्नि० 
२४१।१६-१८) ; आयो व्ययः स्वामिरक्षा तम्त्रपोषणं चापात्यानामधिकारः। नोतिवाक्यामुत (अमात्यसमुद्देश); 
पु० १८५। : E : | 

. 5. एकं हन्यान्न वा हन्यादिषुः क्षिप्तो धनुष्मता । प्राज्ञ न तु मतिः क्षिप्ता हन्याद्‌ गर्भगतानपि ॥ अर्थशास्त्र. 
१०६; उत्तरार्घं यशस्तिलक (३, Jo ३८६) द्वारा भी उद्धूत है । se ose 
qo, मन्त्रो विजयमुल हि राज्ञां भवति राघव । अयोध्याकाण्ड १००१६; विजयो सन्त्रमुलो हि राज्ञां अवि | 

सारत । सभा० AIRE । nan Wee | cae 

११. अनुपलब्धस्य ज्ञानमुपलब्धस्य निश्वयबलाधानसथह धस्य चछेदमेकदेशदुष्डस्प शेषोपल 
. मन्त्रसाध्यसेतत | तस्माद्‌ बुद्धिवृद्धैः सार्घमासीत मन्त्रम्‌ । अर्थशास्त्र, १1४४५ एवं नी तिवाक्यामृत) पु० ११ 
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धर्मेशास्त्र का इतिहास 


के ~ क 
के उपाय), कार्यसिडि (अर्थात्‌ कार्य fag हो जाने पर राजा एवं प्रजा 


बिनिपात-प्रतीकार (बाधाओं को दूर करने 


ल कालों में बिभिन्न उच्च पदाधिकारी एवं कार्यालय-प्रतिपालक रहे हैं [ete काल में mee छ 
सम्पादन में कछ ऐसी आहुतियाँ (सामान्यत: १२ ane )होती 2 itt ee ह on me ह | a | 
क्रमो में कालान्तर में कुछ हेर-फेर हो गया है, किन्तु बहुधा वे स 
Uo ल anh हैं--सेनापति, पुरोहित, बडी रानी, सुत ग्रामणी (मुखिया) 5 a ( al 
संगहीता (कोषाध्यक्ष), अक्षावाप (लेखाध्यक्ष) , भागदुघ ( करादाता) ॥ गोविकर्तन, दूत, परिव विति De रानी) 
(शतपथ ब्राहमण ५।३।२)। तैत्तिरीय ब्राहमण (१।७।३ ) में इन रत्नियों को राज्य के दाता कहा गया है (ए 21 राष्ट्रस्य 
प्रदातारः) । शतपथ ब्राह्मण ( ५।३।२।२) की तालिका से स्पष्ट है कि सेनापति एवं गोविकतंन-असे रत्नी a ग गूह थे। 
कालान्तर में कछ पदाधिकारी तीर्थ नाम से पुकारे जाने लगे और उनकी संख्या १८ हो गयी (देखिए सभापवं ५।३८ = 
अयोध्याकाण्ड १००।३६ एवं शान्ति० ६६1५२) 1१३ कौटिल्य (११२) ने अठारह Het के नाम दिये हैं। * रघुवंश 
(१७६८) में कालिदास ने तीर्थं शब्द इसी अर्थ में प्रयुक्त किया है। नीतिवावयामृत (१० के कथनानुसार वे 
सहायक जो धर्म एवं राज्य के विषय में सहायता देते हैं, तीर्थ कहलाते हैं। अशोक के शिलालेख में उच्च पदाधिकारी को 
महामात्र (तेरहवें शिलालेख में घर्ममहामात्रों का भी उल्लेख है) तथा अन्य अधिकारियों को युक्त, राजुक एवं प्रादेशिक 
कहा गया है। युक्त लोग मन्ति-परिषद्‌ के नीचे के अधिकारी थे। आगे चलकर लेखको ने, यथा अयोध्याकाण्ड (१००। 
३६) की टीका में गोविन्दराज ने तथा यशस्तिलक (१, पृ० ६१) की टीका ने तीथोँ के नामों में अन्तर दिखाये हैं। 


१२. कर्सणामारम्मोपायः, पुरुषद्रव्यसम्पत्‌, देशकालविभागः, विनिपातप्रतीकारः, कार्यसिद्धिरिति पञ्चाङ्भो 
मन्त्रः | अर्थशास्त्र १११५; सहायाः साधनोपाया विभागो देशकालयोः | विपत्तेश्च प्रतोकारो मन्त्रः पञ्चाङ्ग इष्यते ॥ 
` कामस्दक(१०।५६)। यहां यह ज्ञातव्य है कि कामन्दक ने 'कार्य सिद्धि' नामक अंग छोड़ दिया है, किन्तु 'देशविभरग' 
_ एवं 'कालविभाग' को अलग-अलग करके पाँच संख्या प्रस्तुत कर दी है। 

3 १३. कञ्चिदष्टादशान्येषु स्वपक्षे दश पञ्च च । त्रिभिस्त्रिभिरविज्ञातंबेत्सि तोर्थानि area: ॥ अयोध्या० 
१००।३६=समा० ५।२८= नौतिप्रकाशिका १४२ | 
.__१४.तान्राजास्वविषयेमन्त्ि-पुरो हिंत-सेनापति-युवराज-दोवारिकान्तं शिक-प्रशास्तू-समाहतृ -संनिधातु प्रदेषदू- 
यक गरऱ्मावहारिककार्मान्तिक-मम्त्रिपरिषदध्यक्-दण्डदुर्गान्तपालाटविकेषु श्द्धेयदेशवेष शिल्पमाषाभिजनापदेशान्‌ 
fea थ्यंयोगाच्चापसपंयेत्‌ ।...एचं शन्नो च मित्रे च मध्यमे चावपेच्चरान्‌ । उदासीने च तेषां च तोर्थेष्वष्टा- 
अर्थशास्त्र १।१२ । दौवारिक द्वारपाल है अर्थात्‌ राजप्रासाद का द्वाररक्षक; आन्तर्वशिक आश्वमेधिक 
ae) शत्य० (२४७२ एवं ५४) में सयध्यक्ष या कलत्राध्यक्ष कहा गया है और इसी को अशोक के शिला- 
iS सनसेरा के १२वें शिलालेख) में स्त्र्यध्यक्ष महामात्र कहा गया है; मत्स्यपुराण (२१५४२) में 

सी का द्योतक है । प्रशास्ता सम्मवतः न्यायाध्यक्ष है। समाहर्ता स्वायत्त-मन्त्रो है। सञ्चिघाता कोश- 

न कार्य अभी अज्ञात है। नायक सम्मवतः नगराध्यक्ष है । पौर-व्यावहारिक प्रमुख न्यायाधीश है जो 
में रहता थ ul कार्मान्तिक समी खानों एवं मनुष्य-निर्मित वस्तुओं का अधीक्षक था। दण्डपाल सेना के सभी 

घिकारी । इंगपाल (राष्ट्रपाल) समो दुर्गो का अधिकारी था । अन्तपाल सीसा-प्रान्तों का अधिकारी 
नवासी लोगों का अधीक्षक था । प्रदेष्ट्नाथक सम्भवतः कई प्रदेष्टाओ का नायक था । 
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सन्त्रियों के पद तथा विभागीय कार्यविधि ६२६ 


राजतरंगिणी (१।१२०) का कहना है कि प्राचीन काल में केवल ७ विभाग (कर्मस्थान) थे किन्तु कालान्तर में वे 
१५ हो गये, और आगे चलकर इनमें ५ और जोड़ दिये गये । (४।१४२-१४३ एवं ५१२), यथा--महाप्रतिहार,महा- 
सांधिविग्रह, महाश्वशाल, महाभाण्डागार, महासाधनभाग, और इनके पदाधिकारियों को अधिगत-पंचमहाशब्द कहा 
गया। शुक्रनीतिसार (२।६६-७०-२, ७४-७७, २।२७६,२।८४-८७, ८८-१०५ आदि) ने विशद रूप से उच्च पदाधि- 
करियों के नाम, उनके वेतन तथा अन्य अधिकारियों के वेतन के विषय में लिखा है, जिसे हम विस्तार-भय से यहाँ छोड़ 
रहे हैं। शुक्र० (१।३५३-३६१) ने राजा के दरवार का भी वर्णन किया है और दर्शाया है कि कौन-कौन कहाँ-कहाँ 
बैठते Fi शुक्र० (१।३७४-३७६) ने राजा के कत्तंय्यों के तथा उसके अधिकारीगण-सम्वन्धी कार्यो के विषय में भी 
विस्तार के साथ लिखा है। एक अधिकारी एक स्थान पर तथा एक ही विभाग में बहुत दिनों तक न रहने पाये, नहीं तो 
शक्ति-मोह उत्पन्न हो जायगा | राजा को सदा लिखित आज्ञा देनी चाहिए (२।२६०) । इसी प्रकार बहुत-से निर्देश 
शुक्रनीतिसार में पाये जाते हैं । 

अशोक के ये शब्द “पंचसु पंचसु वासेसु नियातु'सम्भवतः उच्च पदाधिकारियों के पंचवाषिक स्थानान्तरणों की 
ओर संकेत करते हैं। सिद्धान्त एवं व्यवहार में राजा अपना आदेश मन्त्रियों की सम्मति या उपस्थिति में निकालता था। 
पूर्वी चालुवय वंश के राजा राजराज प्रथम के एक दानपत्र से पता चलता है कि उसने मन्त्री, पुरोहित, सेनापति, युबराज, 
दौवारिक एवं प्रधान की उपस्थिति में वह दानपत्र निकाला था । 

शक्रनी तिसार (२।३६२-३७०) ने आदेश निकालने के विषय में यह विधि बतायी है-- सर्वप्रथम मन्त्री, 
प्राडूविवाक (मुख्य न्यायाधीश) , पण्डित (धर्माध्यक्ष) एवं दूत अपने विभागों से सम्बन्धित बातें लिखते हैं जिसे देखकर 
अमात्य उस पर “साधु लेखन मस्ति” (अच्छा लिखा है) लिख देता है, उस पर सुमन्त “सम्यग्‌ विचारितम्‌” (ठीक से 
सोचा-विचारा गया है) लिख देता है, तब प्र घान लिखता है--“सत्यं यथार्थम्‌ (यह सत्य है, यह कार्य के अनुकूल 
ही है), फिर प्रतिनिधि लिखता है--"“अंगीकतु' योग्यम्‌” (स्वीकार करने योग्य है), उस पर युवराज लिखता 
है-- “अंगीकतंव्यम्‌”” (यह स्वीकार कर लिया जाय), तब पुरोहित लिखता है--"'छेख्य स्वाभिमतम्‌” (में इसका 
अनुमोदन करता हूँ) । सभी लोग ऐसा लिखकर अपनी मुहर लगाते हैं और तब राजा लिखता है--“अंगीकृतम्‌'” 
(स्वीकृत हो गया) और अपनी मुहर लया देता है । 

राजतरंगिणी (५।७३) में आया है कि कभी-कभी नीच कूल के व्यक्ति भी मन्त्रि-पद पर पहुंच जाते हैं। 
अबन्तिवर्मा का अभियन्ता (इंजीनियर) एक अपविल्न बालक था । इसी प्रकार एक चौकीदार आगे चलकर मुख्य मंत्री 
बन गया (७।२०७) | 

युचराज--राज्य के कतिपय बड़ अधिकारियों के विषय में कुछ लिख देना आवशयक है। पहले हम युवराज 
पर लिखते हैं। कौटिल्य ने एक पुरा अध्याय (१।१७) राजकुमार के विषय में सावधानता प्रदर्शित करने के लिए लिख 
दिया है! हमने राजकुमार की शिक्षा, राज्य-व्यापार से उसके सम्बन्ध, राजकुमारों के साथ व्यवहार, अच्छे या बुरे 
युवराज के राज्याभिषेक पर पहले ही (गत अध्याय में) लिख दिया है। राजा के शासन-काल में ही छोटा भाई या ज्येष्ठ 
पूत्र युवराज घोषित हो जाता था (अयोध्या०+ अध्याय ३-६, काम० ७।६, TRO २।१४-१६) । राम चे राजा होने के 
अभिषेक के दिन लक्ष्मण के अस्चीकार करने पर भरत को युवराज बनाया (युद्धकाण्ड १३१।६३) । राज्य के विभिन्‍न 


भागों में युवराज तथा राजकुमार राज्यपाल (प्रान्तीय शासक) बनाकर भेजे जाते थे । दिव्यावदान (२६, पृ०२७) ४ ४; 
में आया है कि अपने पिता बिन्दुसार द्वारा अशोक तक्षशिला में शासक बनाकर भेजा गया था और स्वयं अशोक ने अपने | 
पत्र कणालको वहाँ पर (अमात्यो के अत्याचार होने से बिद्रोह उठ खड़ा होने पर) भेजा था (To ४०७-८)। हाथी- | 


गुम्फा अभिलेख से पता चलता है कि स्वयं खारवेल नौ वर्षों तक युवराज-पद पर अवस्थित था । सालविकारिनमित्से 
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पता चलता है कि जब पृष्यमित्त भारतवर्ष का वास्तविक सञ्राद्‌ था तो उसका पुल ce Ss और 
उसको इतना अधिकार प्राप्त था कि वह बरार के राज्य को यज्ञसेन एवं सालन नामक द a 
इसे हमने द्वैराज्य के लिए उदाहरण-स्वरूप भी प्रस्तुत किया है (देखिए गत अध्याय )। aa) eg a 
मन्दियो की सूची में नहीं मिलता, किन्तु वह १८ तीथं में एक है और शुक्र ० ee an 
महरवपूर्ण विषय अन्य मन्तियों की भांति उससे भी स्वीकृत होकर निकलते थे और वह कर Tet? Se a के थि 
व ST TERT है कि युबराज एव अमात्य दल राजा केदो बाहू या मँच ६, फनु सदन रक 
मत्य के समय को छोड़कर राजा को चाहिए वह उच्छ सम्पूर्ण राज्य-शक्ति कभो भीन दे ( ४1१७) Se 
(२२० 1७) का कहना है कि राजा को चाहिए कि वह अनुशासित राजकुमार को पहले कम महत्त्वपूर्ण कायं सपे, तब 
क्रमशः अति महत्त्वपूर्ण कार्य बाद में सापे (बुधभूषण द्वारा पू० ३३ म wea) यदि राजकुमार अविनीत हो तो उसे 
त्याग नहीं देना चाहिए, नहीं तो वह शत्रुओं से मिल जायगा; उसे एक सुरक्षित स्थान में बन्दी वनाकर रखना चाहिए 
(कामन्दक ७।६, बुधभूपण To, ३३, ३५, इलोक ७७, ६३) । जहाँ तक वेतन का प्रश्न है, वह उसे सन्त, पुरोहित, 
सेनापति, रानी एवं राजमाता के समान ही मिलता या (कौटिल्य ५।३) | कुमा रा मात्य के पद के विषय में (गुप्ताभि- 
लेख, To १०, ५०, एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द qo, To ७२; वही, जिल्द ११, To ०३) अभी तक हमें स्पष्ट रूप से 
कछ नहीं ज्ञात है। सम्भवतः इसका अथं “एक राजकुमार जो अमात्य भी है” नहो है । हो सकता है इसका अर्थ है कोई 
| अमात्य जो युवराज के साथ लगा हुआ है, जैसा कि 'राजामात्य' (गुप्ताभिलेख, To २१८) शब्द से भी प्रकट होता है। 
| एसा लगता है कि प्राचीन काल में प्रान्तीय शासकों का राजकूल से कोई सम्बन्ध नहीं था | रुद्रदामा के जूनागढ़-अभिलेख 
; से पता चलता है कि चन्द्रगुप्त मौर्य के काल में सुराष्ट्र का शासक था पुष्यगुप्त नामक एक वैश्य और अशोक के समय में 
वहाँ का शासक था तुषास्प नामक एक यवन (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ८, To ३६) | 
पुरोहित-हमने इस ग्रन्थ के भाग २, अध्याय २ में देख लिया है कि पुरोहित का पद ऋगः्वेद-काल से 
चला आया है, वह राजा के आत्मा का अर्धे भाग समझा जाता था । राज्य की समृद्धि के लिए आध्यात्मिक गुरु एवं धमं- 
निरपेक्ष राजा का सहयोग अत्यन्त आवश्यक समझा जाता रहा है। गौतम (११।१२-१४) एवं आपस्तम्बधमंस्‌त्र 
(२।४॥१०१६) ने पुरोहित के गणों की तालिका उपस्थित की है। हमारे प्रामाणिक ग्रन्थों से पता चलता है कि पुरोहित 
- केवल याजक या पूजारी नहीं था । ऐतरेय ब्राहमण (४०1२) ने पुरोहित को “राष्ट्रगोप” (राज्य का रक्षक) कहा है। 
` शुक्रनीति (२।७४) ने भी, यद्यपि यह अर्वाचीन काल का ग्रन्थ है, पुरोहित को वैसा ही कहा है, यथा--“राजराष्ट्रभृत्‌' 
(राजा एवं राष्ट्र का सहायक)। ऋग्वेद (३।५३।१२) में आया है कि पुरोहित विश्वामित्न के मन्त्र तथा उनकी आध्या- 
| त्मिक शक्ति ने भरतकूल की रक्षा की ।* विशवामित्तने राजा को युद्ध के सिए सन्नद्ध किया और “जहाँ तीर उड़ते हैं, 
। आदि” (ऋ० ६७५१७) का पाठ करते हुए वे स्वयं राजा के साथ युद्ध में गये (देखिए आश्वलायनगृह्यसूच्त 


` १४. विश्वामित्रस्थ रक्षति ब्रह्म दं AT जनम्‌ | ऋ० ३।५३।१२ । 
a देदेतिहासधमंशास्त्राथंकृशलं कुलीनमब्यंग तपस्विनं पुरोहित च बरयेत्‌ । विण्णुधमंसूत्र (३।७०). 
Salt देचज्ञम्‌दितोदितम्‌। दण्डनीत्यां च कशलमथर्वागिरसे तथा ।। याज्ञ० १।३१३ ; पुरो हितमुदितो दित- 


ली पेदे दवे निमित्ते दण्डनीत्या चामिविनीतमापदां देवमानुषीणामथवं भिरुपायेइच प्रतिकर्तारं कुर्षीत। तमा- 
यःस्वामिनमिव चानुवर्तेत ।“ख्ाहाणेनेधित क्षत्रं मन्त्रिमन्त्राभिमन्त्रितम्‌ । जयत्यजितमत्यत्तं 
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हास, धर्मशास्त्र या दण्डनीति, ज्योतिष एवं भविष्यवाणी-शास्त्र तथा अथवंवेद में पाये जाने वाळे शान्तिक संस्कारों में 
पारंगत होना चाहिए, उच्च कूल का होना चाहिए और होना चाहिए शास्त्रों में वाणत विद्याओं एवं शुभ कर्मों में प्रवीण 
एवं तपःपूत । कोटिल्य (१।४) ने भी अधिकांश में ये ही वाते कही हैं और कहा है कि राजा को उसकी सम्मति का 
आदर उसी प्रकार करना चाहिए जिस प्रकार शिष्य गुरु की वात का, पुत्र पिता की बात का, नौकर स्वामी की वात 
का करता है। कौटिल्य ने यह भी कहा है कि ब्राहमण द्वारा वढ़ायी गयी, मन्त्ियों द्वार मन्तरदुढी कृत, शास्त्रवि हित 
नियमों के समान शास्त्रों से सज्जित राज्य-शकिति दुर्दमनीय एवं विजयी हो जाती है। और देखिए आदिपवं (१७०। 
७४-७५, WIE IL), शान्ति० (VA १८ एवं अध्याय ७३), राजनीतिप्रकाश (To ५६-६१ एवं १३६-१३७) 
राजधर्मकौस्तुभ (To २५५-२५७) जहाँ पुरोहित की पात्रता या गुण-विशिष्टता का उल्लेख किया गया है। कौटिल्य 
(१०।३) का कथन है कि युद्ध चलते समय प्रधान मन्त्री एवं पुरोहित को चाहिए कि वे वेदमन्तों एवं संस्कृत-साहित्य 
के उद्घरणों द्वारा सैनिकों का उत्साहवधेन करते रहें और मरने वालों के लिए दूसरे जन्म में अच्छे पुरस्कारों की घोषणा 
करते रहें । शुक्रनौतिसार (२।७८-८०) का कथन है कि पुरोहित को अन्य गुणों के साथ धनुर्वेद का जानकार, अस्त्र- 
शास्त्र में निपुण, युद्ध के लिए सेना की टुकड़ियाँ बनाने में दक्ष तथा प्रभावशाली धामिक बल वाला (जिससे वह शाप 
भी दे सके) होना चाहिए। पुरोहित ऋत्विक्‌ नहीं है जो मात्र यज्ञ कराने वाला होता है (देखिए मनु ७।७८ एवं याज्ञ० 
१।३१४) । पुरोहित के विषय में अभ्य ज्ञातव्य बातों के लिए देखिए मानसोल्लास (२।२।६०, To ६४), राजनीतिः 
रत्नाकर (To १६-१७) , विष्णुधर्मोत्तर (१।५), अग्नि० (२३४।१६-१७) आदि । कुछ ग्रन्थकारों ने पुरोहित को 
अमात्यों या मन्त्रियों (विज्ञानेश्वर, याज्ञ० १।३५३, शुक्र० २।६६-७०) में गिना है और कुछ ने उसे मन्तियो से भिन्न 
माना है (याज्ञ० १।३१२) । कौटिल्य के अनुसार उसे भथवंवेद में उल्लिखित उपायों या साधनों से मानुषी एवं 
दैवी विपत्तियों को दूर करना चाहिए । कौटिल्य (४।३) के अनुसार भयंकर दैवी विपत्तियाँ हैं अग्नि, बाढ, रोग, 
अकाल, चूहे, जंगली हाथी, सर्प एवं भूत-प्रेत ।* * मनु (७।७८) के अनुसार पुरोहित का काय था श्रोत एवं गृह्य सूत्रों से 
सम्बन्धित धार्मिक कृत्य करना; और आपस्तम्ब (२।५।१०।१४-१७) के अनुसार पुरोहित को अपराध करने वालों 

के लिए प्रायश्चित्त-व्यवस्था देने का पूर्णं अधिकार था । वसिष्ठ (१६।४०-४२) का कहना है कि यदि अपराधी छूट 

जाय तो राजा को एक तथा पुरोहित को तीन दिनों तक उपवास करना पड़ता था । किन्तु यदि राजा निरपराध को 
दण्ड दे दे तो पुरोहित को कृच्छर नामक प्रायश्चित करना पड़ता था । अधिकांश लेखकों का यही कहना है कि उसका 
कार्य अधिकतया धामिक ही था।.न्याय-शासन की सभा के दस अंगों में उसका उल्लेख नहीं हुआ हैं। सरस्वतीविलासत 
(To २०) द्वारा उद्धृत कात्यायन के अनुसार पुरोहित को अर्थशास्त्र में पारंगत होना आवश्यक नहीं है, किन्तु मिता- 
क्षरा (याज्ञ २।२) एवं स्मृतिचद्धिका (२, Fo १४) द्वारा उद्धृत कात्यायन के मत से राजा को न्याय-भवन में विज्ञ 

ब्राह्मणों, मन्त्रियों, मुख्य न्यायाधीश, पुरोहित आदि के सांथ प्रवेश करना चाहिए । याज्ञ०( १३१२) एवं मिताक्षरा 
(याज्ञ० १1३१२-३१३) के अनुसार लौकिक (व्यावहारिक) एवं धामिक बातों में सब मन्त्रियों से परामशे ले छेते 


शास्त्रानुगमशस्त्रितम्‌ ॥ कौटिल्य १।६; राजा पुरोहितं कुरयादुदितं ब्राह्मण हितम्‌ | कृताध्ययनसंपन्नमजुब्ध सत्यः ae 


वादिनम्‌ ॥ कात्यायन (सरस्वतीबिलास, Jo २० में उद्धत) । ee. ve 
१७. देवान्यष्टौ सहास्पानि-अग्निरदक व्याधिदुमिक्ष सुषिका व्यालाः सर्पा रक्षांसीति । तेस्यो जनपद TAT 

अर्थशास्त्र ४३; अमानुष्योग्निवर्ष सतिवषं सरको (सरको?) दु्िक्षं सस्योपघातो जन्तुसर्गो व्याधिर्भूतपिशाचशाकितोः 

सपंव्यालमूषकाश्वेत्यापदः 11 नीतिवाक्यामुत (पृ० १६०) | 4 कर 
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के उपरान्त राजा को सब के अन्त में पुरोहित से सम्मति लेनी चाहिए । नीतिवाक्यामूत ( पुरोहितसमुद्द श, पू ० १६०) 
के अनुसार दैबी आपत्तियाँ ये हैं--अग्निवर्षा (विद्युत्पात ?), अति वृष्टि, महामारी, दुभिक्ष, मस्योपघात (अनाजों 
का रोग), टिड्डी-दल, व्याधि, भूत, पिशाच एवं डाकिनी, सर्प, वनैले हाथी, चूहे । पुरोहित को पाँच प्रकार के 
कल्प-विधान (शास्त्रोक्त विधि-क्रिया) का ज्ञान होना चाहिए, यथा--नक्षत्नों को प्रसन्न रखने, श्रौत AM, संहिताओं 
(तंत्र-पुजा), अथवंशिरों तथा शान्ति का कल्प।१८कामन्दक (१३।२०-२१) के अनुसार आपदाएँ दो हूँ; देवी एवं 
मानुषी, जिनमें प्रथम के पाँच प्रकार हैं--अग्नि, बाढ़, रोग, दुभिक्ष एवं महामारी, जिन्हें मानवीय उद्योगों तथा 
शमन-क्रियाओं से दूर किया जा सकता है, किन्तु मान्‌पी आपदाएं सतत प्रयत्नों एवं सम्यक्‌ नीति-निर्धारण से दूर की 

जा सकती हैं । ये बातें अग्निपुराण (२४१।१४-१६) में भी ज्यों-की-त्यों पायी जाती हैं। 
कौटिल्य (५।३) के अनुसार राजकीय यज्ञ कराने वाले ऋत्विक्‌ (पूजक), आचार्य (गुरु), मन्त्री, पुरोहित, 
सेनापति, युवराज, राजमाता एवं रानियों का ४८,००० पण वेतन होता था! कौटिल्य ने वहीं यह भी कहा है कि इतने 
बड़े वेतन के भोगी होने के कारण ये लोग (राजा के विरुद्ध) षड्यन्त्र नहीं करेंगे और न प्रलोभन में GAT । मनु 
(51334 एवं 1२३४) के मत से अनुचित मार्ग पर जाने से अमात्यों, न्यायाधीश और यहाँ तक कि पुरोहित को भी 
दण्डित होना पड़ता है । कौटिल्य (६।३) का कहना है कि यदि पुरोहित भी अपराध में पकड़ा जाय तो उसे बन्दी बना 
लेना चाहिए या निर्वासित कर देना चाहिए | बहुत-से बड़े-बड़े मन्त्री (पुरोहित के अतिरिक्त) विद्वान्‌ ब्राहमण थे और 
सरल जीवन व्यतीत करते थे, यथा चाणक्य एवं माधव । अर्थशास्त्र में उल्लिखित वेतन के विषय में कई एक मत हैं। 
Sto जायसवाल ( हिन्दू पॉलिटी, भाग २, १० १३६) ने लिखा है कि वेतन वाषिक थाऔर चाँदी के सिक्कों में दिया 
जाता था । प्रो० दीक्षितार (मौयंन पालिटी, To १५१) ने लिखा है कि वेतन मासिक था। इस मतभेद का प्रमुख 
कारण है पण का सोने, चाँदी एवं ताम्र नामक तीनों धातुओं में होना | रावबहादुर के० थी० रंगस्वामी आयंगर का 
मत है कि अर्थशास्त्र में उल्लिखित वेतन मासिक था और वह भी सोने के पणों में (एश्येण्ट इण्डियन पॉलिटी, To ४४- 

` ४५) । अब हम इस विषय की खोज करेंगे । 

 सनुके समय में तान्न, चाँदी एवं सोने के सिक्कों का प्रचलन था । मनु(८।१३४ एवं १३६), विष्णुधमंसूत्र 
(४६-१०) एवं याज्ञ० (१।३६३-३६५) के अनुसार ५ कृष्णल बराबर होते हैं एक माष के, १६ माष बराबर होते 
हँ ay सुवर्ण के, ४ (या कुछ लोगों के मतसे ५) सुवणं बराबर होते हैं एक 'पल के, एक कर्ष वराबर होता है पल के 
चौथाई के, ताञ्र का टुकड़ा जिसकी तौल पल की चौथाई के बराबर होती है, पण कहलाता है। वही कार्षापण भी है। 
` कार्षापण बराबर होता है ८० रक्तिकाओं या गुञ्जा दाने के। एक पल ३२० रक्तिकाओं के बरावर था । यही बात 
कौटिल्य ने भी कही है (2192) । कौटिल्य (412) में वेतन क्रम ४८,००० पणों से ६० पणों तक है जो क्रम से सर्वोच्च 
पदाधिकारी से लेकर निम्न कोटि के भृत्यों तक चला गया है। यह वेतन-क्रम सभी के लिए एक ही प्रकार की अवधि तथा 


आ 5. पञ्चकल्पविधानज्ञं वरयेत्त सुदशंनम्‌ । नक्षत्रकल्पो वंतानस्तृतोयः संहिताविधिः। चतुर्थ: शिरसां कल्पः 
कल्स्तु पञ्चमः ॥ पञ्चकल्पविघानज्ञमाचायं प्राप्य भूपतिः । सर्वोत्पात प्रशान्तात्मा भुनक्ति वसुधां चिरम्‌ ॥ 
धर्मोत्तर 181 २-५ ( राजनीतिकोस्तुम, Jo २५६ में उद्धत)। 'शिरस्‌' का अर्थ है अथर्वशिरस्‌ जो एक उपनिषद्‌- 
है जिसका उल्लेख गोतम (१३।१२), चसिष्ठ (२५।१४), विष्णुधमंसूत्र (४६1२२) ने उन बैदिक विधानों में 

a. oe मुक्त होते हैं। इसका आरम्भ यों होता है--"देवा ह वे स्वर्ग लोकमगमंस्ते देवा 
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मुद्रा और वेतन का परिमाण . ६३३ 


एक ही प्रकार की मुद्रा से सम्वन्धित है, क्योंकि कौटिल्य ने कहीं भी विभिन्न अवधियों एवं धातुओं के विषय में कुछ भी 
नहीं कहा है । सामान्यतः “पण' एवं “कार्षापण” शब्द, जैसा कि मनु (०१३६), मिताक्षरा (याज्ञ० ११३६५) एवं 
शुक्र० (४।१।११६) ने कहा है, ताञ् मुद्राओं की ओर ही संकेत करते हैं। मनु (८।१३५-१३६), विष्णुधरमं सूत्र 
(६११-१२), याज्ञ ० (१1३६४) हारा उपस्थापित एक तालिका यह भी है--२ रक्तिकाएँ या कृष्णल = एक ( रजत) 
माष, १६ माष =एक (रजत) पुराण या घरण, १० घरण = एक (रजत) गतमान । यह तालिका चाँदी के सिक्को के 
लिए है । इस प्रकार एक धरण=पल Fd भाग के, जैसा कि बृहृत्सं हिता (१०।१३, पलदशभागो धरणम्‌) 
ने लिखा है, बराबर है। नारद (परिशिष्ट ५७) ने स्पष्ट लिखा है कि चाँदी का कार्षापण दक्षिण में प्रचलित था, 
इससे व्यक्त होता है कि चाँदी का पण या कार्षापण सब स्थानों में नहीं था। एक सुवर्ण ८० गु'जाओं के बराबर तथा एक 
रजत-पण ३२ गु जाओं के बरावर होता है। राइस डेविड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, go १००) ने लिखा है कि बुद्ध के 
जन्म के आस-पास वस्तुओं का आदान-प्रदान कहापण (कार्षापण) में होता था जो चौखूटा (वर्गाकार) चाँदी का सिक्का 
था और तोल में १४४ ग्रेन के बराबर था, उस पर श्रेणियों एवं निगमों की मोहरे लगी रहती थीं । उस सभय कार्षापण 
सिक्के के आधे एवं चौथाई भाग के भी सिक्के थे ।१६ 
उपयु क्त विवेचन से यह कहा जा सकता है कि जब पण या कार्षापण शब्द बिना किसी विशिष्ट उपाधि के | 


. १३, सुवर्ण, शतमान, निष्क आदि के विषय सें दो शब्द लिख देना आवश्यक जान पड़ ता है । कृष्णल शब्द 
तैत्तिरीयसंहिता (२।३।२।१) में आया है । हिरण्यकार (सोनार) वाजसनेयी संहिता (३०।१७) में प्रयुक्त हुआ है। 
ऋग्वेद में एक स्थल (१।१२६।२) पर एक सो निष्कों एवं घोड़ों के दान का उल्लेख है और एक स्थल (४।३७।१) पर 
ऋभुओं को अच्छे निष्क धारण करनेवाले कहा गया है। अथववेद (५।१४।३) में 'निष्क' शब्द आया है । ऐतरेय ` 
ब्राह्मण (Rls) में “निष्ककण्ठीः'' (जिनके कण्ठ निष्क के हारों से अलंकृत हैं) अप्सराओं को अन्य भेटों के साथ - 
उल्लिखित किया गया है। अतः निष्क सम्मवतः एक सोने का खण्ड था जो मुद्रा या अलंकार के रूप सें प्रयुक्त होता था A 
आज भो नारियाँ सोने के पत्तरों के सुन्दर-सुन्दर टुकड़ों से कण्ठहार बनवा कर पहनती हैं । ऋग्वेद (२।३३।१०) में 
रुद्र को 'विश्वरूप-निष्क' पहने व्यक्त किया गया है । सस्मवतः उस पर विभिन्न आक्ृतियों की मुहर लगी यों । एक 
स्थान (६।४७।२३) पर ऋषि का कथन है कि उसे दिवोदास से दस 'हिरण्यपिण्ड' सिले। ऋग्वेद में एक स्थल (८।७८।२) 
वर इन्द्र से एक सोने के “मन' को प्राप्ति के लिए प्रार्थना की गयी है। सम्भवतः यह ‘Aa’ शब्द 'शतमान' 
शब्द का अग्रे सर है । तैत्तिरीयसंहिता (६।६।१०।२) में भी यह शब्द आया है । पाणिनि (५।१।२७, २६, ३०) ने. 
क्रम से शतमान (एक शतमान से जो क्रय किया जाता है उसे शातमान कहा जाता है), कार्षापण, निषक का उल्लेख 
किया है और दूसरे स्थल (५।१।३४) पर पण, पाद एवं माष को ओर संकेत किया है। पतञ्जसि (महाभाष्य, जिल्द | 
३, Fo ३६४, पाणिनि ।१।१२) ने दृष्टान्त दिया है “इस कार्षापण से यहाँ वाले दो व्यक्तियों को एक-एक सएष दो! 
पाणिनि का ५।२।१२० सूत्र (रूपाद्‌-आहतप्रशस्तयोर्‌-यप्‌) बताता है कि उन्हें यह ज्ञात था कि धातु के खण्ड 
पीट-पीट कर सम्बे-चोड़े किये जाते थे और उनसे सुन्दर बारी या किनारों वाले अर्थात्‌ सुन्दर दीखने वाले सिक्के बनाये 
जाते थे। पाणिनि के ५।१।३३ संख्यक सूत्र के. “काकिण्यारचोपसंख्यानस्‌'' वातिक से प्रकट होता है कि काकिणी उन 
दिनों सामान कय करने का एक माध्यस थी । काशिका सें “रूप्यो दोनारः'' एक उदाहरण आता है; 'निघातिका>. 

* ताडनादिना दोनारादिषु रूपं यदुत्पद्यते तदाहतमित्युच्यते | आहतं रूपमस्य रूप्यो दीनारः । रूप्यं 
काशिका | | । ee 
{~ 
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प्रयुक्त किये जायें तो उन्हें ताम्र का ही समझा जाना चाहिए। अतः कौटिल्य द्वारा कहा हुआ वेतन ताम्र-पणों में ही था। 
इस निष्कर्षे को हम कई बातों से सिद्ध कर सकते हैं। मनु (७।१२६) का कहना है कि निम्नतम श्रेणी के भृत्यो (यथा 
झाड्-बहारू करने वाले या पानी भरने वाले नौकर) को प्रति दिन एक पण, उससे उच्च भृत्य को प्रति दिन ६ पण 
मिलने चाहिए, किन्तु प्रथम श्रेणी के भृत्यों को प्रति छठे मास एक जोड़ा वस्त्र, प्रति मास एक द्रोण ( = १०२४ मुष्टि 
मिताक्षरा के अनुसार, याज्ञ ३।२७४) अन्न देना चाहिए। अर्थशास्त्र एवं मनुस्मृति का हम जो भी काल मानें, दोनों के 
कालों की देरी एक या दो शताब्दियों से अधिक की नहीं हो सकती । अत: यह कहा जा सकता है कि दोनों के समयों की 
आथिक दशाओं में विशेष अन्तर नहीं पाया जा सकता । ऐसा कहना असम्भव-सा प्रतीत होता है कि निम्नतम श्रेणी के 
भृत्य को प्रति दिन सोने का एक पण मिलता था और साथ-ही-साथ प्रति दिन ३० मुष्टियाँ (एक मास में १०२४ मुष्टियाँ ) 
अन्न at यदि ऐसी वात होती भी तो कौटिल्य के समय में निम्नतम श्रेणी का भृत्य आज के निम्नतम श्रेणी के भृत्यो 
से संकड़ों गुना अधिक वेतन पाता । १६वीं शताब्दी के अन्तिम चरण में बम्बई जैसे नगरों के निम्नतम श्रेणी के भृत्यों 
को विना अन्न वाली ऊपरी आय के ५१ से १०३ तक प्रति मास मिलता था | अतः कौटिल्य के पाँचवें अध्याय में पण सोने 
का नहीं है। कौटिल्य (५1३) का कहना है कि यदि कोश खाली हो गया हो तो राजा अपने कर्मचारियों का वेतन 
वन में उत्पन्न सामग्री, पशु था भूमि के रूप में थोड़े सित्रकों के साथ दे सकता है। यदि राजा किसी ऊसर भूमि को 
आवाद कर रहा है तो उसे वेतन सिक्कों के रूप में देना चाहिए न कि ग्राम-दान के रूप में । इसी सिलसिले में कौटिल्य 
चे यह भी कहा है कि ६० पणों में अन्न का एक आडक मिलता है। एक आढक = २५६ मुष्टि (मुट्ठी) अन्न,है। दुभिक्ष 
में भो एक आढक अन्न का मूल्य चाँदी के ६० पणों के बरावर नहीं हो सकता, सोने के पणों की बात तो निराली ही 
है। कोटिल्य (५।३) ने घोषित किया है कि एक दूत को एक योजन यात्रा के लिए दस पण तथा इसके आगे १०० 
योजनों के लिए प्रति योजन पर २० पण मिलने चाहिए। कौटिल्य (२।२०) के अनुसार एक योजन ८,००० धनुओं 
(अन्य भाषान्तर के आधार पर ४,००० धनुओं) के बराबर होता है, एक धनु चार अरत्तियो के बरावर होता है (एक 
अरत्नि २४ अंगुल के बराबर होती है) । अतः अधिकतम अंक लेते हुए हम कह सकते हैं कि एक योजन दे या १० मील 
सा os ee = fT ५ ठ माषान्तर के oud तब यह कहना कि एक साधारण दूत को 
हि 2 i ae भी कम हा ue कर सकता है) जाने के लिए १ रजतः दिये जाते थे, तो यह 
CO a अतः कोटिल्य के कथन (५।३) में जो पण है वह ताम्र-पण ही है । जव यह्‌ 
के कथनानुसार शिल्पकलाकारों = a a oo ae मासिक था इसमें कोई सन्देह नही है। कौटिल्य 
हे र्द a aide (त गं को १२० पण वेतन मिलता था । यदि यह वेतन वाषिक होता 
तो । अतः १२० ताञ्र-पण मासिक वेतन था। वेतन भरसक मासिक रूप से ही दिया 
जैसे लेखको ने संनिकों के लिए मासिक वेतन की व्यवस्था दी है 
न वें शिलालेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ८, Jo ८२) से पता 
et Sat आरम्भिक शतान्दियों में ३५ कार्षापण बराबर होते थे एक सुवणं के । अस्तु, | 
eh 5० ly = 1 be oa बह मत्रि-परिषद्‌ से हट गया और उसका स्थान 
a न Gir लेगा जो ड कार्यों को धर्माध्यक्ष या धर्माधिकरणिक करने लगे | 
ae ९०) मे धमाधिका का वर्णन है। और देखिए एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १४, प्‌ ० 
= Ce दाच-पत्न, जिस पुरोहित एवं महाधर्माध्यक्ष दोनों के नाम हैं। परन्तु चेदिराज कर्णद व 
ee Feo Jo ३०६) महाधर्माधिकरणिक का नाम आया है किन्तु पुरोहित का नहीं । इन 
| पका न, जिसका नाम 'सांवत्सर' (ज्योतिषी) था, पुरोहित के कुछ विभागों पर 


ss eT i 
SE 
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सन्त्रिवग के पदाधिकारी ६३५ 


छापा मार दिया | विष्णुध मं सूत्र (३।७५) में आया है--““राजा च सर्वकार्येषु सांबत्सराधीनः' अर्थात्‌ सभी कार्यों में 
राजा 'सांबत्सर' पर निर्भर रहता है। बृहत्संहिता (RIE) में आया है कि बिना सांवत्सर के राजा अन्धे के समान 
मार्ग में afeat करता है । यही वात अपने ढंग से कामन्दक (४।३३) तथा विष्णुधर्मोत्तर (२।४।५-१६) ने भी कही 
है । कौटिल्य (51४) ज्योतिष पर अधिक निर्भरता के विरुद्ध है ।२° किन्तु याज्ञ० (१।३०७) का कहना है कि राजा 
का उत्थान एवं पतन नक्षत्रों के प्रभावों पर निर्भर रहता है 

सेनापति--बहुत-से ग्रंथों में सेनापति के गुणों का वर्णन किया गया है, यथा--कौटिल्य (2123), अयोध्या० 
(१००।३०= सभा० ५।४६), शान्ति० (८५।११-३२), मत्स्य» (२१५।८-१०), अग्नि० (२२०१), काम० 
(२८।२७-४४), विष्णुधर्मोत्तर (२।२४।४-६), मानसोल्लास (२।२) । सेतापति को ब्राहमण या क्षत्रिय होना 
चाहिए (अग्नि० २२०।१, मत्स्य» २१५।१०) | Who (२।४२४-४३०) ने क्षत्रिय को उत्तम ठहराया है, किन्तु यदि 
वीर क्षत्रिय न मिळे तो उसके अनुत्तार ब्राह्मण सेनापति वनाथा जा सङा है, किन्तु शूद्र कभी भी नहीं । मानसोल्लास 
के अनुसार सेनापति के गुण ये हैँ--अच्छा कुल-चरित्न, साहस, कई भाषाओं की योग्यता, अश्‍व एवं हस्ती पर चढ़ने 
एवं अस्त्र-विद्या की चातुरी, शकूनों एवं दवाओं का ज्ञान, अशव-जातियों की पहचान, आवश्यक एवं अनावश्यक के 
अन्तर का ज्ञान, उदारता, मधुर वाणी, आत्म-निग्नह, मे धा, दृढप्रतिज्ञता | महाभारत काल भें सेनापतियों का चुनाव 
होता था (उद्योग १५१, द्रोण ५, कर्ण १०) किन्तु आगे चलकर वह परम्परा समाप्त हो गयी । उसकी नियुक्ति स्वयं 
राजा द्वारा की जाने लगी। 

दूत--अति प्राचीन काल में भी यह शब्द और इसका पद प्रचलित था। ऋग्वेद में कई स्थलों (१।१२।१, 
१।१६१।३, ८।४४।३) पर अग्नि को दूत माना गया है और उसे यज्ञं में देवों को बुलाने के लिए कहा गया है।इस 
शब्द के साथ चार-वृत्ति (गुप्तचर के कायं) का अर्थ भी लगा हुआ है। ऋग्वेद (१०।१०५।२-४) में आया है कि इन्द्र 
ने सरमा (देवों की कूतिया) को पणियों के घन का पता लगाने के लिए भेजा था। उद्योगपवं (३७।२७) में दूत के 
_ आठ विशेष गुणों का उल्लेख है, यथा--उसे प्रतिनिविष्ट अर्थात्‌ esq (ets) नहों होना चाहिए, कायर नहीं होना 
चाहिए, दी घंसूत्री (मन्द) नहीं होना चाहिए, उसे दयालु एवं सुशील होना चाहिए, उसे ऐसा होना चाहिए कि दूसरे 
| उसे अपने पक्ष में न मिला सक; रोगरहिंत होना चाहिए और होना चाहिए मधुरभाषी 1२१ और देखिए शात्ति० (८५। 
२४, यहाँ केवल ७ गुणों का वर्णन है), अयोध्या० (१००।३५), मन्‌ (७६३-६४), मत्स्यपुराण (२१५।१२-१३) । 
दुत उतना ही बोळे जितना उससे (राजा द्वारा) बोलने को कहा गया है, नहीं तो वह प्राणों से हाथ घो सकता है(उद्योग० 
७२।७) । शान्तिऽ(८५।२६-२७) ने दूत के शरीर को पवित्र ठहराया है। कौटिल्य ने दूत के विषय में एक अध्याय | 
लिख डाला है (१।१६) । नीति-निर्धारण के उपरान्त दूत को उस राजा के पास भेजना चाहिए जिस पर आक्रमण 
किया जाने वाला हो (देखिए कामन्दक को भी १२।१) । 

दूत के तीन प्रकार हैं; (१) निसृष्टां (वह, जिसे जो कहना है उसे कहने के लिए पूर्ण स्वतंत्रता है) । इस 
प्रकार के दूत को मंत्री (अमात्य) का अधिकार रहता है, यथा पांडवों के दूत कृष्ण तथा आजकल के दूत (एम्बेसडर)! 


(२) परिसितार्थ (निश्चित कायं के लिए भेजा गया, इत्वॉय) » गह भी मन्ती के वराबर रहता है किन्तु एक चौयाई ह | 


२०. नक्ष त्रमतिपच्छन्तं बालमर्थोतिवतंते। अर्थो हयर्थस्य नक्षत्रं कि करिष्यन्ति तारकाः । अर्थशास्त्र छड. का 
१. अस्तब्घमक्लीबमदी घं सूत्रं सानुक्रोश इलइणमहायंमन्ये: | अरोगजातीयमुदारवाक्य दूत बदन्त्यष्टयुणोप 
FAH ॥ उद्योग० ३७।२७। 
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कम। (३) शासनहर (केवल राजकीय पत्र एवं संदेश छे जाने वाला), इसमें मन्तियों के केवल आधे गुण पाये जाते 
हैं । मिताक्षरा (याज्ञ० १1३२८) ने बड़े सुन्दर ढंग से इन तीन प्रकारों का वर्णन किया है। कौटिल्य ने दूत-कायं .पर 
सविस्तर लिखा है, यथा--शत्रु-देश में उसे क्या-क्या देखना चाहिए, उसे कंसा व्यवहार करना चाहिए (स्त्रियों एवं 
आसव से दूर रहना चाहिए), उसे गृप्तचरों से किस प्रकार समाचार ग्रहण करने चाहिए आदि-आदि । स्थानाभाव 
के कारण हम विस्तार छोड़े दे रहे हैं। देखिए काम» (१२।२-२४) को भी। कामन्दक (१२।२३-२४) ने बहुत 
संक्षेप में ये बातें दी हैं--शत्‌ के यहाँ के उन लोगों की अभिज्ञता प्राप्त करना जो उस राजा के द्रोही हैं, शत्नु-राजा 
के मित्रों एवं सम्बन्धियों को अपनी ओर मिला लेना, दुर्गों की संख्या एवं सन्न SAT को जानकारी प्राप्त कर लेना, शत्रु 
की आथिक स्थिति एवं सैन्य बल की अभिज्ञता प्राप्त कर लेना, शत्रु का अभिप्राय जानना, शतु-देश के जनपदों के 
प्रभारी अधिकारियों को अपनी ओर मिला लेना, युद्ध-क्षेत्र की पुणं जानकारी प्राप्त कर लेना जिससे उस स्थान से 
शौ घता के साथ आगे निकला जा सके । मनु (७।६५) के कथनानुसार दूत ही सन्धि एवं विग्रह का कारण होता है। 
यदि दूत से संदेश सुनकर राजा (शत्र) रुष्ट हो जाय तो दूत को इस प्रकार कहना चाहिए--“सभी राजा आप और 
अन्य दूत के मुख से ही बातें जानते हैं। अतः धमकी दिये जाने पर भी दूत को संदेश देना ही पड़ता है; नीच जाति के 
(चाण्डाल) दूतों को भी नहीं मारना चाहिए ; उस दूत की तो बात ही क्या जो ब्राहमण है? यह जो मे कह रहा हूं दूसरे 
का सन्देश है, इसे कह देना मेरा कर्तेव्य है ।”२२रामायण (५।५२।१४-१५) का कहना है कि अच्छे लोग दूत-वध की आज्ञा 

नहीं देते, किन्तु कुछ अवसरों पर उसे Ble मारने, मुण्डित कर बाहर निकाल देने आदि की आज्ञा दे दी गयी है। 
चर या चार (गुप्तचर) तथा दृत में अन्तर है, जैसा कि कोटिल्य, कामन्दक (१२३२), याज्ञ०(१।३२८) 
में लिखा है। कामन्दक (१२।३२) का कथन है कि दूत प्रकाश में कार्य करता है किन्तु चर छिपकर | आजकल के 
राजदुत एक प्रकार के सम्माचित ge ही हैं जो राष्ट्रों के नियमों की सुरक्षा में रहते हैं। कौटिल्य ने गृप्तचरों पर चार 
अध्याय लिखे हैं (१।११-१४) । कामन्दक (१२।२५-४६) ने भी लिखा है । शुक्रनीतिसार (१।३३४-३३६) का 
कथन है कि प्रति रात्रि को राजा को चाहिए कि वह गुप्तचरों द्वारा प्रजा एवं कर्मचारियों के अभिप्रायों, मंत्रियों, शत्रुओं, 
सैनिकों, सभा के सदस्यों, सम्बन्धियों एवं अन्तःपुर की रानियों की सम्मतियो को जाने। कामन्दक (१२२५) का 
कहना है कि चर में इतनी योग्यता होनी चाहिए कि वह लोगों के मन की बात जान ले, उसकी स्मृति शक्तिशाली होनी 
चाहिए,मधुरभाषी होना चाहिए, शी ध्रगामी होना चाहिए, उसमें विपत्तियों को सहने की एबं कठिन परिश्रम करने की 
शक्ति होनी चाहिए; उसे क्षिप्र होना चाहिए और होना चाहिए प्रत्युत्पन्नमति। कौटिल्य (१।११) का कथन .है कि 
SET या गुप्तचर लोग वे हैं जो कापटिक (ऐसा साहसी विदयार्थी, जो लोगों के मन को पढ़ ले), उदास्थित (ऐसा 
bE कृतिम साधु, जो साधुत्व के वास्तविक कतंव्यों से च्युत हो, किन्तु हो बुद्धिमान्‌ एवं पवित्र चरित्र वाला), गृहपतिक 
) (ऐसा गृहस्थ जो ऐसा कृषक हो, जो अपनी जीविका न चला सके, किन्तु हो मेधावी एवं उत्तम चरित्र वाला), वैदेहक 
न (चो us से न जीविका न चला सके किन्तु हो मेधावी एवं शुद्धचरित्न वाला), तापस (ऐसा 
Bae हो) सत्रो oe हौ, सने सिर मु डा लिया हो, या जटाएँ बढ़ा ली हों और अपनी जीविका चलाने का 
Fd सहपाठी), तीक्ष्ण (निराश व्यक्ति), रसद (विष देने वाला) एवं भिक्षुकी का वेष 


२. तं बरयाद्‌ इतमुखा बै राजानस्त्वं चान्ये च । तस्माढुद्घृतेष्वपि शस्त्रेषु ययोवतं वकतारस्तेषामन्तावसायिनोः 
किमङ्गः पुनर्ब्राह्मणाः । परस्यतद्वाक्यमेव इतधमं इति । अर्थशास्त्र १।१६। नीतियाक्यामृत (इतसमुद्देश, 
यशस्तिलक (३, इ० ५६४) सें ये ही शब्द लिखित हैं । 
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राजदूत, चर, गुप्तचर आदि | : ६३७ 


धारण कर कार्य कर सके | इनमें से प्रथम पाँच को कौटिल्य ने पञ्चसंस्थां कहा है जिन्ह राजा द्वारा पुरस्कार एवं सम्मान 
मिलना चाहिए, और उनके द्वारा राजा को अपने भृत्यों के चरित्र की पवित्रता की जाँच करनी, चाहिए । कौटिल्य का 
कहना है कि उदास्थित नामक गुप्तचर को राजा द्वारा दी गयी भूमि पर कृषि-कमं, पशु-पालन एवं व्यापार करते रहना 
चाहिए और उसे पर्याप्त सोना एवं चेंले आदि दिये जाने चाहिए, जिंससे वह सभी (बनावटी) साधुओं को भोजन, वस्त 
एवं आवास दे सके और उन्हें विशिष्ट अपराधों एवं समाचारों की टोह में भेज सके। तापस नामक गुप्तचर को राजधानी 
के पास ही रहना चाहिए, उसके पास बहुत से चेले रहने चाहिए, उसे यह प्रसिद्ध कर देना चाहिए कि वह मास में केवल 
एक बार खाता है या दो-एक मुट्ठी साग-भाजी या घास खाता है (वास्तव में छिपकर वह माल उड़ाता है या अपनी 
मनचाही थाली पर हाथ साफ करता रहता है) । उसके चेलों को यह घोषित कर देना चाहिए कि उनके गुरु महोदय 
की शक्तियाँ अलौकिक हैं और वे लाभ, अग्नि, डाका आदि के विषय में भविष्यवाणी कर सकते हैं | - 
कौटिल्य (१।१२) ने सञ्चर (घुमक्कड़ ) गुप्तचरों अर्थात्‌ सन्नियों (जो अनाथ होते हैं और उनका पालन- 
पोषण राज्य द्वारा होता है और उन्हें हस्त-रेखा-विद्या, इन्द्रजाल, हस्तलाघव (हाथ की सफाई की विद्या) आदि में 
पारंगत किया जाता है) का भी वर्णन किया है। कौटिल्य ने तीक्ष्ण (जो जोवन से इतने निराश होते हैं कि धनोपाजन | 
के लिए हाथी से भो लड़ सकते हैं), रसद (जो अपने सम्बन्धिय के लिए भी कोई स्नेह नहीं रखते, आलसी एवं क्रूर 
होते हैं), भिक्षुकी या परिब्राजिका (दरिद्र ब्राहमण विधवा, चतुर एव जीविकोपार्जन की इच्छुक, जिसका अन्तःपुर में 
मान होता है और जो महामाबों एवं मन्तियो के कुटुम्वों में प्रवेश पाती रहती है) का भी वर्णन किया है। उपयु क्त 
गुप्तचर लोग १८ तीर्थों के भेदों को बताने के लिए तैनात रहते थे। तीयो के व्यक्तिगत चरित्नों की जानकारी एवं 
जाँच के लिए ऐसे लोग नियुक्त किये जाते थे जो कुब्जों, वामनों, (नाटे लोगों) किरातों, बहरों, गूंगों, Tal, जड़ों का 
अभिनय कर सकें या अभिनेता, नतंक, गायक आदि हों। ' इस कायं के लिए स्त्रियों की नियुक्ति भी होती थी। इनसे 
जो समाचार प्राप्त होते थे उनकी परीक्षा पञ्च संस्थाओं (ऊपर वर्णित) द्वारा करा ली जाती थी, किन्तु दोनों प्रकार 
के दल अपनी-अपनी जांच अलग-अलग करते थे । इसके उपरान्त अन्य गुप्तचरों द्वारा परीक्षण कराया जाता था। यदि 
इस प्रकार के तीनों परीक्षणों का फल एक ही होता था तो समाचार को ठीक मान लिया जाता था, किन्तु यदि समाचारों 
में भेद पड़ जाय तो गुप्तचरों को गुप्त रूप से दण्ड दिया जाता था या उन्हें नौकरी से इटा दिया जाता था। विष्णुधर्मो- 
त्तर (२।२४।६६-६७) में भी इसी प्रकार के रहस्य-भेदन का वर्णन पाया जाता है। कौटिल्य (१।१३) ने सामान्य 
रूप से भी रहस्य-भेदन के विषय में लिखा है (अर्थात्‌ राजधानी तथा राज्य के अन्य भागों के विषय में भी। गुप्तचर 
लोग राज्य भर में घूमा करते थे ओर गुप्त रूप से राजा के. विषय में एवं शासन-कायं के विषय में सन्तोष या असन्तोष 
की बातों का पता लगाते थे । कौटिल्य (१।१४) ने विदेशों के रहस्य-भेदन के लिए भी गुप्तचर-व्यवस्था की चर्चाकी | 
है। गुप्तचर लोग वहाँ के राजा के मित्रों, शत्रुओं, विरोधी तत्त्वों आदि का पता लगाते थे ओर उन्हें अपनी ओर मिला 3 
छेने की व्यवस्था करते थे । राज्य में चारों ओर गुप्तचरों का जाल बिछा रहता था, जैसा कि कामन्दक (१२।१८) ने. 
राजा को “चारचक्षुमंहीपति:” (गुप्तचर राजा की आँखें हैं) को उपाधि देकर प्रकट किया है। यही बात विष्णुधर्मोत्तर _ 
(२।२४।६३) एबं उद्योगपर्व (३४।३४) ने क्रम से “राजानश्चारचशुषः” एवं “चारे: पश्यन्ति राजानः केरूपमे 
कही है। कौटिल्य (४।४-६) ने समाहर्ता२३ द्वारा नियुक्त कतिपय गुप्तचरों की चर्चा की है जो अशान्ति उत्पन्त करे _ 


२३. समाहर्ता जनपदे सिढतापसप्रब्रजित चचचचरचारणकुहकप्रच्छन्दककार्तास्तिकनेसित्तिकमोहा कसौहतिकचिकित्स- 
कोन्मतमूकबधिरजडान्छबैदेहककारशिहिपकुशील बवेश-शौण्डिकाईपिकपाबबसाँसिकोदतिकव्पज्जतान्‌ 
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` ६३८ TAMA का इतिहास 


वालों को दबाने, घूस लेते वाले न्यायाधिकारियों एवं अन्य विभागों के अधीक्षकों का भेद बताने, अनधिक्कत ढंग से मुद्रा 
बनाने वालों का पता लगाने, बलात्कार करने वालों, चोरों, डाकुओं एवं अपराधियों की खोज करने के लिए तैनात किये 
जाते थे। न्याय-विषयक कुछ विशेष जानकारी के लिए भी गुप्तचरों की व्यवस्था कौटिल्य ने दी है। कौटिल्य (३।१) 

का कहना है--“यदि साक्षियों के कारण वादी एवं प्रतिवादी दोनों का मुकदमा गड़बड़ हो जाय, जब दोनों दलों में 
किसी एक का पक्ष गुप्तचरों द्वारा असत्य सिद्ध हो जाय तो उसके विरोध में न्याय दिया जायगा।' द्रोणपर्व (७५।४). 
से पता चलता है कि दुर्योधन को सेना में इष्ण के गुप्तचर नियत थे और यही वात दुर्योधन की ओर से भी की गयी थी । 
शान्तिपवं (६६1८-१२ एवं १४०।३६-४२) ने उन स्थलों के नाम दिये हैं जहाँ-जहाँ गुप्तचर नियत किये जाने चाहिए 
और इस बात पर भी बल दिया है कि गुप्तचर एक-दूसरे को न जान सके । *४ कौटिल्य ने गुप्तचर-विभाग का जो विस्तृत 
वर्णन उपस्थित किया है उससे चकित नही होना चाहिए, आधुनिक काल में सभी देशों में गृप्तचर-विभाग पर पर्याप्त धन 
व्यय किया जाता है। देश-विदेश में चारों ओर गुप्तचरों के जाल fas रहते Fl भारत के राष्ट्रपति, प्रधान मन्त्री या 
किसी राज्य के मुख्यमन्त्री या मन्त्री जब विचरण करते हैं या किसी सभा में जाते हैं तो उनके रक्षार्थ चारों ओर जनता के 


वेश में गुप्तचर फैले रहते हैं । 


णां च शीचाशोचं विदय, । अर्थशास्त्र ४४। मिलाइए, नीतिवाक्यामुत 
सें लोगों को लम्बी १ चारसम्‌द्देश) प° १७२, 
ut को लम्बी तालिका दी हुई है। me बुदेगा) 1102 
Ghia लागत सरराष्टर ट्र निवेशयेत्‌ ot 1 उद्यानेषु विहारेषु प्रपास्वावसथेषु च ॥। पानागारे प्रवेशेषु 
RRR यथा न विदुुरन्योत्यं प्रणिधेयास्तथा हि ते । शान्ति० ६६1१० । 
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अध्याय ५ 
राष्ट्र (३) 


“राष्ट्र' शब्द ऋग्वेद (४।४२।१ “मम दिता राष्ट्र क्षत्रियस्थ”” अर्थात्‌ “मेरा राष्ट्र दोनों ओर या दोनों गोलको 

मे! है”--एऐसा,त सदस्यु ने कहा है) में भी आया है । वरुण को राष्ट्रों का स्वामी (WaT META ao ७।३४- 
११) कहा गया है। कई अन्य स्थलों,पर भी यह शब्द प्रयुक्त हुआ है, यथा--ऋरवेद, GlS¥1R, १०।१०६।३ आदि | 
तैत्तिरीय संहिता (७।५।१८, वाजसनेयी संहिता २२।२२) में आशीर्वचन आया है--इस राष्ट्र में राजा शूर, महारथी 
और धनुर्धर हो।”१ और देखिए do ato (३।८।१३), जहाँ उपयु क्त आशीवंचन की व्याख्या प्रस्तुत की गयी है। 
अथर्वेवेद (१२।१।८) में पृथिवी को माता कहा गया है और उसका आह्वान किया गया है कि वह राष्ट्र को बल एवं 
दीप्ति दे । कामन्दक (६।३) का कहना है कि राज्य के सभी अंगों का उद्भव राष्ट्र से होता है अतः राजा को सभी 
सम्भव प्रथत्नों द्वारा राष्ट्र की वृद्धि करनी चाहिए । अग्निपुराण (२३६।२) के अनुसार राज्य के सभी अंगों में राष्ट्र 
सर्वश्रेष्ठ है। मन्‌ (७४६६) का कहना है कि राजा को ऐसे देश में घर बनाना (रहना) चाहिए, जहाँ पानी न जमा 
रहता हो, जहाँ प्रचुर अन्न उपजता हो, जहाँ अधिकतर आर्यो का वास हो, जहाँ (आधियों एवं व्याधियों से) उपद्रव न हो, 
जो (वृक्षों, पृष्पों एवं फलों के कारण) सुन्दर हो, जहाँ के सामन्त अधिकार में आ गये हों, और जहाँ जीविका के साधन 
सरलता से प्राप्त हो सकें ।* यही बात याज्ञ० (१1३२१) एवं विष्णुधर्मसूक्ष (३।४-५) में भी दूसरे ढंग से कही गयी है। 
इस विषय में कामन्दक (४1५०-५६) के वचन पठनीय हैं--“राजा के राष्टू की समृद्धि इसकी मिट्टी के गुणों पर निर्भर 
गी है, राष्ट्र-समृद्धि से राजा की समृद्धि होती है, अतः राजा को चाहिए कि वह समृद्धि के लिए अच्छ गुणों से युक्त ऐसी 
भमि का चनाव करे, जिसमें प्रचुर अन्न उपजे, जहाँ खनिज हो, जहाँ व्यापार हो सके, खानों तथा अन्य वस्तुओं की भर- | 
मार हो, जहाँ पशु-पालन हो सके, प्रचुर जल हो, जहाँ सुसंस्कृत व्यक्ति रहते हों, जो सुन्दर हो, जहाँ जंगल हो, हाथी हों, 
जहाँ जल-स्थल के मार्ग हों, जहाँ केवल वर्षा के जल पर निर्भर न रहना पड़े । ” * वह भूमि जो कॅकरीली एवं पथरीली हो 


१. आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणो ब्रह्मवचंसी जायतामास्मिन्‌ राष्ट्र राजन्यं इषव्यः श्रों सहारथो जायतां दोरध्रो घेनु- 
बोंढानडवानाशः सप्तिः पुरन्भ्रियोषा जिष्णू रथेष्ठाः सभेयो युवास्य यजमानस्य वीरो जायतां निकामे निकामे नः पर्जन्यो 
वर्षतु फलिन्यो न ओषधयः पच्यन्तां योगक्षेमो नः कल्पताम्‌ | ते० Ho ७।५।१५।१, वाज० To २२२२ (थोड़े अन्तरो 
के साथ) | 

२. अल्पोदकत्‌णो यस्तु प्रवातः प्रचुरातपः | स ज्ञेयो जाङ्गलो देशो बहुधात्यादिसंयुतः॥। भनु (wigs) को 


ब्याख्या में कुल्लूक द्वारा उद्धत; स्वल्पवृक्षोदकपर्दतो बहुपक्षिमगः प्रचुरवर्षातपश्च जाङ्गलो देशइति । एक स्मृति से 


नीतिप्रकाश (qo १६७) द्वारा उद्धत । याज्ञ० (१३२१) की व्याख्या के सिलसिले में मिताक्षरा का कथन है- | 
यद्यप्यल्पोदकतरुपर्वतोद्देशो जाङ्गलस्तयाप्यत्र सजलतरुपवंतो देशो जाङ्गलशब्देना सिघीयते | 

३. अदेवमातृका चेति शस्यते भूविभूतये। काम० ४।५२। देशो 
स्यान्नदीसातको देवमातृकश्च यथाक्रमम्‌ ॥ अमरकोश, अर्थात्‌ जहाँ पर घान आदि को सेतो केवल वर्षा-जल 
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जहाँ जंगल ही जंगल हों, जहाँ चोरों का अड्डा हो, जो जलहीन हो, Tels पौधों एवं सपों से युक्त हो; राष्ट्र के चुनाव 
के लिए उपयुक्त नहीं है । उस देश को, जहाँ जीविका के साधन सरलता से उपलब्ध हो सकें, जहाँ की मिट्टी अच्छे गुणों 
वाली हो, जहाँ पर्याप्त मात्रा में जल हो, जहाँ पर्वतमालाएँ हों, जहाँ शूद्र, शिल्पकार एवं व्यापारी अधिक संख्या में हों, 
जहाँ के कृषक (भूमिसुधार-सम्बन्धी कार्यों में) विशेष रुचि रखते हों, जो राजा के प्रति सत्य एवं अनुकूल तथा शत्रु के 
प्रति प्रतिकूल हों तथा दुःखों (विपत्तियों) एवं कर के भार को वहन कर सकें, जो अति विस्तृत हो, जहाँ देश-विदेश के 
व्यक्ति निवास करते हों जो सत्यमार्गी हों, जहाँ धन-धान्य एवं पशुओं का प्राचुयं हो, जहाँ के मुख्य पुरुष न तो मूर्खं हों 
और न दुष्ट हों; अपेक्षाकृत अधिक अच्छा समझना चाहिए। उपर्युक्त उपयुक्तताओं से पता चलता है कि देश या राष्ट्र 
समृद्धिशाली हो, उसमें जीवन के साधन प्रचुर माता में हों, और हो वह सुरक्षा के उपादानों से भली भाँति परिपूर्ण । जन- 
` संख्या के विषय में कुछ स्मृतिकारों के मतों में विभेद है। मनु (igs) के अनुसार देश में केवल आयं हों, किन्तु विष्णु- 
घमं सूत्र (३1५) के अनुसार उसमें अपेक्षाकृत शूद्र एवं वैश्य अधिक हों । एक अन्य स्थान पर मनु (८1२२) का कहना 
है कि जिस देश में शूद्र अधिक हों, जहाँ नास्तिको की संख्या अधिक हो और far बिल्कुल न हों, वह देश व्याधियों एवं 
दुभिक्षों से आक्रान्त होकर नष्ट हो जाता है। यही बात मत्स्यपुराण (२१७।१-५), विष्णुधर्मोत्तर (२।२६।१-५), 
मानसोल्लास (२।३, श्लोक १५१-१५३), नीतिवाबयामृत (जनपदसमुह श, Yo १४, जिसमें “राष्ट्र, 'विषय,” ‘am’, 
“जनपद” आदि की परिभाषाएँ दी हुई हैं) ने भी कही है । प्रथम दो ग्रथों का कहना है (एवंविधं यथालाभं राजा विषय- 
' मावसेत्‌) कि प्रत्येक राष्ट्र में उनके कथनानुसार गुणों का पाया जाना सम्भव नहीं है, अतः राजा को चाहिए कि वह 
जो कुछ प्राप्त है उसका सर्वोत्तम उपयोग करे। कौटिल्य (२।१) का कहना है कि राजा को ग्रामों का मण्डल प्राचीन ढूहों 
या नवीन स्थानों पर बनवाना चाहिए, जिनमें अन्य देशों के लोग बसने को प्रेरित किये जायें, जहाँ राष्ट्र के अंधिक जन- 
संख्या वाले स्थानों से लोग बुलाकर वसाये जायें, किन्तु प्रत्येक ग्राम में १०० से न कम और न Yoo से अधिक कुल 
बसाये जायें और उसमें अधिकतर शूद्रकषंकों (कृषकों) को बसाया जाय । प्रत्येक ग्राम का विस्तार (रकबा) एक या 
दो कोस (क्रोश) का हो और वह पड़ोसी ग्रामों की सहायता कर सके।४ + 
पौराणिक भूगोल के अनुसार द्वीप सात हैं, यथा--जम्बू, प्लक्ष, शाल्मलि, कुश, क्रौञ्च, शक एवं पुष्कर ( विष्ण्‌- 


रहती oe देश को देवमातृक (देवो माता यस्य) कहते हैं, किन्तु जहां यह नदियों, तालाबों आदि पर निर्भर. 
` रहती है उसे नदीमातृक कहते हैं । 

IQS वा जनपदं परदेशापवाहनेन स्वदेशामिष्यन्दनमनेन वा निवेशयेत । शद्रकर्षक्रायं कल- 
i शतावर पक्चशतक्लपरं ग्रासं ऋोशद्विक्रोशसीमानमन्योन्यारक्ष निवेशयेत्‌ । अर्थशास्त्र २१। इस कथन से a 
= होता है कि कोटिल्य ने 'जनपद' शब्द को 'देश' के अर्थ में प्रयुक्त किया है जहाँ उपनिवेश बसाया जाय और जो राज्य के 
` अन्तत हो अथवा न हो। Sto प्राणनाथ (स्टडी इन दी एकनॉमिक कण्डीशन आव ऐंश्येण्ट इण्डिया, go १७) की यह 
ee ae कि यह (अर्थात्‌ जनपद) राज्य का एक माग है, स्वीकृत नहीं की जा सकती, जैसा कि “भूतपुवंभभूतपुर्वम! शब्दों 
` ज्यत है। संस्कृत के लेखकों एवं पुराणों से व्यक्त होता है कि 'जनपद' का सीधा अर्थ है 'देश' और अमरकोश में यह 
oe ce ao Eee ने जनपद का अर्थ राष्ट्र से लगाया है। काव्यमीमांसा ने, जिस पर 

a या क अपनी च्याख्या के ; ‘ 
दा मं देशों के नामों के लिए किया है। लिए निर्भर हैं, 'जनपद' शब्द का प्रयोग भूमि की 
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पुराण २।२।१२) । महाभारत ने १३ द्वीपों के नाम लिये हैं (आदि० ७५॥१६, वनपवं ३।५२ एवं १३४।२०) ; एक 
स्थल (द्रोण० ७०।१५) पर १८ द्वीपों के नाम हैं। भारतवर्ष के विषय में देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १। मनु 
(२।२०) ने पवित्र कुरुक्षेत्र-भूमि एवं मत्स्यो, पञ्चालों, शूरसेनों की भूमि को सर्वोत्तम माना है, जहाँ के विद्वान्‌ 
ब्राहमण विचारों एवं क्रियाओं में सम्पूर्ण विश्व के लोगों के लिए नेता एवं आदर्श माने गये हैं। IRs (२३२), 
ब्राहम०, मार्कण्डेय तथा अन्य पुराणों ने भारतवर्ष को कर्मभूमि माना है। यह उस देश-भक्ति का योतक न पाश्चात्य 
देशों में दुलंभ है। अति प्राचीन काल से भारतबर्ष को बहुत देशों का झुण्ड कहा जाता रहा है। इसके देशों और उनके 
निवासियों के एक ही नाम चलते आये हैं (पाणिनि ४।१।१६८, ४।२।८१)। ऋग्वेद में निम्नलिखित राजकुलों के नाम 
आये हैं--यदुओं, तुवंसुओं द्रुहपुओं, अनुओं एवं पुरुओं के राजकूल (ऋ० १।१०८।८, ८।१०।५ आदि)। चेदि( द।५।- 
ge), कीकट (३।५३।४), ऋजीक {८।७।२६), रुशम (५।३०।१२), वेतसु (१०।४६।४) नामक देशों के नाम भी 
हैं। अथवंवेद(५।२२) में बहुत-से लोगों एवं देशों के नाम हैं, जिनमें बहिलकों (५।३०।५ तथा &): मूजवान्‌(५।३०।५ 
एवं ८), गंधारि, अंग, मगध (५।३०।१४) के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। ऐतरेय ब्राहमण (३८।३) ने भारत 
वर्ष को पाँच भागों में, यथा--पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर (उत्तर क्‌रु एवं उत्तर मद्र) एवं मध्य ( कुरूपल्चाल एवं 
वश-उशीनर) में बाँट दिया है। भारतवर्ष दो भागों में भी बेटा माना गया था, यथा--दक्षिणापथ (नर्मदा से दक्षिण 
तक) एवं उत्तरापथ । ईसा से कुछ शताब्दियों पूर्व ही यह धारणा बंध चुकी at हाथीगुम्फा अभिलेख में उत्तरापथ 
के कतिपय राजाओं के नाम आये हैं और महाभाष्य में दक्षिणापथ के कई तालाबों के नाम आय हैं।* ब्राह्मण-प्रन्यों में 
कुरु-पञ्चालों (तै० ब्रा० १।८।४), उत्तर कुरु, उत्तर मद्र, कुरु-पञ्चालों, वण-उशीनरों(ऐत० ब्रा० ३०३), कुरु- 
पञ्चालों, अंग-मगधों, काशि-कोप्तलों, शाल्व-मत्स्यों, वश-उशीनरों (गोपथ-ब्राहमण २१०) .के नाम आये #1 
गन्धारों का उल्लेख छान्दोग्योपनिषद्‌ (६।१४।१) में, विदेह का नुहदारण्यकोपनिषद्‌ ( ३॥१। १) में, सो का वह- 
दारण्यकोपनिषद्‌ (३।३।१) में हुआ है। महाभारत में कतिपय प्रसंगों में लगभग २०० देशों के नाम आये हैं (सभा० 
४1२१-३२, २०।२६-३०, सभा २५, सभा ५२।१३-१६, ५३।५-६, विराट १।१२-१३, भीष्म 5।३६-६दै, Lote 
४७-५३, द्रोण २।१५-१८, ७०।११-१३, आश्वमेधिक ७३-७८, ८३।१०) | बौधायनगृ ह्यसूत (१।१।७) ने सूर्य- 
पुजा के लिए एक मण्डल को ब्यवस्था की है और आठ दिशाओं में आठ देशों तथा मध्य में एक देश pt उस मण्डल के 
लिए प्रतिनिधि-देश माना है। इस प्रकार इस गृह्यसूत्र में ६ देशों के नाम हैं। पुराणों में भी देशों के नामों की तालिकाएँ 
मिलती हैं (मत्स्य० ११४।३४-५६, माकंण्डेय० ५७३२-६७ एवं अध्याय ५८; ATES १७१०-१ एवं २५२५- 
३४) । कभी-कभी एक ही देश के दो नाम आते हैं, यथा विदर्भ एवं क्रयकैशिक दोनों एक ही देश थे (रघुवंश ७।१ 
एवं ३२) । राइस डेविड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, पू० २३) ने १६ देशों के नाम दिये ह योल रा ४७ 
१, पृ० २१३; ४, To २५२) एवं दिग्धतिकाय (२, To २००) में उल्लिखित हैं-अंग, मगध, कासि, कोसल, वज्जि, 
मल्ल, चेटि (चेदि), वश (वत्स ? ), कुर, पञ्चाल, मत्स्य, शूरसेन, अशमक, अवन्ति, TAT कम्बोज। वराहमिहिर 


ol 


५. महामाष्य सें निम्न देशों के नाम आये हैं-अजमौढ, अंग, अस्बष्ठ, अवन्ति, इक्वाकु, उशीनर, ऋषिक, . (` 
कडेर, कलिंग, कश्मीर, काशि, कुन्ति, करु, केरल, कोसल,क्षुद्रक, TAT, ल freq, त्रिगतं, दशाण, नीचक, नोप; ee 
नेश, पञ्चाल. पारस्कर, पुण्ड, AT, मद्र, महिष, मालव, युगन्धर, वंग, विदर्भ, विदेह, वजि, शिबि, सुह्णा, सौवीर। ._ 
. कुछ देशों के नाम पाणिनि(४।१।१७०-१७५, ४1२१० ८) ने सी विये हैं । यथा--अवन्ति, अइमक, कलग, र क्स्बोज, 

कुरु, कोसल, मगध, मद्र, साल्व; सौवोर | BR 
| a 
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की बृहत्संहिता, बौधायनग्‌ ह्यसुत्न (१।१७), कामसूत्र (५।६, २३-४१), वाहंस्पत्य अर्थशास्त्र (३।८३-११७), राज- 
शेखर की काव्यमीमांसा (oat अध्याय) ने बहुत से देशों के नाम दिये हैं। अन्तिम पुस्तक भारत को पाँच भागों में 
बाँटती है और सभी चारों दिशाओं में ७० देशों के नाम देती है, किन्तु मध्य भारत के देशों के नाम नहीं देती । भाव- 
प्रकाशन (To ३०४-३१०) नं ६४ देशों के नाम दिये हैं। उसका कहना है कि दक्षिणापथ भारतवर्ष का चौथाई है, 
और त्रेता एवं द्वापर के युगो में हिम से डरकर लोग दक्षिण में चले गये। कुछ तन्त्ग्नन्थों में ५६ देशों के नाम आये हैं 
(देखिए इण्डियन कल्चर, जिल्द ५, पृ० ३३) । यादवप्रकाश की वैजयन्ती (एक कोश) में एक सौ से अधिक देशों के 
नाम तथा कुछ की राजधानियों के नाम आये हैं। 

किसी राष्ट्र के लिए किसी परिमाण की भूमि एवं बड़ी जनसंख्या की आवश्यकता पड़ती है। थोड़ी-सी जन- 
संख्या एवं कुछ ग्रामों से राष्ट्र का निर्माण नहीं होता । ऊपर जिन राष्ट्रों के नाम आये हैं, उनकी सीमाओं में विजय- 

पराजय के फलस्वरूप बहुत-से परिवर्तन होते रहे हैं । 
प्राचीन भारत में आधुनिक राष्ट्रीयता की भावना नहीं थी । ग्रन्थकारो ने राज्य का नाम लिया है और राष्ट्र 
` को उसका एक तत्त्व माना है। किन्तु उन लोगों में राष्ट्रीयता की भावना का पूर्ण अभाव था और उन्होंने राष्ट्रीय एकता के 
लिए कोई प्रयत्न भी नहीं किया । आजकल जिसे हम राष्ट्र कहते हैं वह एक भूनैतिक और आन्तरिक अनुभूति का 
विषय है। इस रूप में केवल १७-१०बीं शतान्दियों में कुछ दिनों के लिए महा राष्ट्रियों एवं सिक्खों ने राष्ट्रीयता की भावना 
जाग्रत कर रखी थी। पूरे भारतवषं में धर्म, दर्शन, साहित्यिक विधियों ( प्रणालियों), कलात्मक विधियों, पूजा 
की विधियों, तीर्थस्थानों की श्रद्धा आदि में एकरूपता थी, किन्तु इन कारणों से भारतवर्ष में राष्ट्रीय एकता की भावना को 
जन्म न मिल सका। अधिकांश सूत्रकारों एवं स्मृतियों ने आर्यावर्त की पवित्र भूमि की सीमाएँ निर्धारित करने का 
्रयत्न अवश्य किया है और इसे स्छेच्छों के देशों से पृथक्‌ माना है (देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १) । विष्णु० 
| 2] (21319-2), माकेण्डेय (१२१) आदि पुराणों ने भारत की महत्ता के गीत गाने में सारी साहित्यिक शक्ति लगा 
दी 2, और कमे-भूमि के रूप में इसका वर्णन करते हुए लिखा है कि यह वह देश है जहाँ स्वगं एवं मोक्ष के अभिकांक्षी 
बसते हैं... (“कर्म भमिरियं स्वगमपवग च गच्छताम्‌ ।' या “तत्कर्म भू मिर्नान्यत्र सम्प्राप्तिः पृण्यपापयोः। --माकंण्डेय 
पुराण) मन्‌ (२।२०) ने ब्रहमावतं, कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पञ्चाल एवं शूरसेन नामक पवित्न देशों के प्रति अपना अभिमान 
एव श्रद्धा प्रकट की है। यही बात वसिष्ठ (१।१०) ने भी कही है। शंख-लिखित (याज्ञ० १।२ की टीका में विश्वरूप 
.. ठरा उद्धृत) का कथन है कि आर्यावते देश उच्च गुणों से परिपूर्ण, पुरातन और ge है (देश आर्यो णवा“. 
सनातः पृष्यः)। स्मृतियों का प्रणयन विभिन्न समयों में होता रहा, उनमें भारत के विभिन्न भागों की 
क पती ae a0 का अनुसरण करने वालों के लिए सामान्य बातों का उल्लेख किया, 
ae) 1 ee परम्पराऔं को विशेषता नहीं दी (आश्वलायनगृष्यसूत--यच्त्‌ समानं तद्‌ 
ae से (राजनीतिक दृष्टिकोण से नहीं) सभी ग्रन्थकारों ने भारतवर्ष या आर्यावते के प्रति 
: = abies a था और सारे राष्ट्र को एक मान रखा था, इस तथ्य को स्वीकार करने में किसी को संदेह 
कक: तक ee राष्ट्रीयता' शब्दका जो अर्थ लगाते हैं, उसके अनुसार प्राचीन भारतीय राष्ट्रीयता में हम 
राजनीतिक तत्त्व का अभाव पाते हैं। किन्तु इन वातों के साथ हमें एक अन्य तथ्य नहीं भूलना 
देश को एक छत्त के अन्तग्ंत लाना, अर्थात्‌ किसी एक राजा के wa के अन्तर्गत सारे देश के 
Weal सञ्जाट्‌ की कल्पना, जो आधुनिक साञ्जाज्यवाद की कल्पना एवं उसके व्यावहारिक 
| । आज़ के साम्राज्यवादी राष्ट्रों ने अपनी विस्तारवादी भावनाओं से अन्य राष्ट्रों पर जो 
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राष्ट्रीयता एवं शासन-व्यवस्था ६४३ 


विपत्तियाँ एवं कहर ढाये हैं उससे विश्व का इतिहास कलंकित हो चुका है। हम यहाँ इस विषय में कुछ कहता 
उचित नहीं समझते हैं । 
अब हम प्रान्तीय एवं स्थानीय शासन के विषय में कुछ लिखेंगे। प्रत्येक राज्य में कई एक देश थे और देशों 
की कई एक इकाइयाँ राष्ट्र के शासक को “राष्ट्रपति या “राष्ट्रिय कहा जाता था। 
अमरकोश के अनुसार देश, राष्ट्र, विषय एवं जनपद शब्द पर्यायवाची हैं। इनके परिमाणों के विषय में उत्कोर्ण 
लेखों के साक्ष्यों में मतैक्य नहीं है। कभी-कभी 'विषय' देश का उपविभाग माना गया है (देखिए 'राष्ट्रपति-विषय- 
पति-ग्रामकूट'--इण्डियन एण्टिक्वेरी, जिल्द ८, go २०; वही, जिल्द १२, To २४७, २५१) । किन्तु हिरहडगल्ली 
दान-पत्न में (एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द १, पृ० ५) 'विषय' पहले आया है और 'राष्ट्र” उसके उपरान्त, जिससे प्रकट 
होता है कि “विषय' राष्ट्र से बड़ा क्षेत्र है। सह्याद्रिखण्ड (उत्तरां, अध्याय ४) के अनुसार एक देश में १०० ग्राम 
होते हैं, एक मण्डल में चार देश, एक खण्ड में १०० मण्डल और सम्पूर्ण पृथ्वी में ६ खण्ड कहे गये हैं। काम्बे दान-पत्र 
(S30 ई०) से पता चलता है कि मण्डल देश का एक भाग था (एपि० इण्डि०, जिल्द ७, To २६)। बानगढ़ दान-पत्न 
(एपि० इण्डि०, जिल्द १४, पृ०२३४) एवं आमगाछी दान-पत्न से पता चलता है कि मण्डल विषय से छोटा था 
ओर विषय भुक्ति का एक भाग मात्र था। “भोग' शब्द, जिसका निर्माण 'मुक्ति' शब्द के समान ही है, लगता है 
विषय का ही एक भाग है और विषय राष्ट्र का एक भाग है (यथा--राष्ट्रपति-विषयपति-भोगपतिप्रभुतीन्‌ समाज्ञा- 
पयति, एपि० इण्डि०, जिल्द १४, To १२१) । मिताक्षरा (याज्ञ० 41398) का कहना है कि केवल महीपति ही 
भूमि का दान कर सकता है न कि भोगपति (भोग का अधिकारी )। देश के किसी भाग का द्योतन 'आहार' भी करता है 
(रूपनाथ-शिलालेख, सारनाथ स्तम्भ-लेख--कापंस इंस्क्रिप्सन इण्डिकेरम्‌, जिल्द १, To १६२ एवं १६६, नासिक 
अभिलेख--सं ० ३ एवं १२--गोवधंनाहार एवं कापुराहार, एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृष्ठ ६५ एवं ८२; काले का 
अभिलेख सं० १६, एपि० इण्डि० जिल्द ७, To ६४-जहाँ मामलाहार नाम मिलता है) । स्थानाभाव के कारण देश 
के विभिन्न भागों का पूर्ण विवेचन यहाँ सम्भव नहीं है (विस्तृत विवेचन के लिए देखिए जे० आर० Wo एस० सन्‌ १६१२, 
To ७०७ में डा० फ्लीट की व्याख्या तथा to बी० बी० आर० To एस०, जिल्द २६, १६१४-१६१७, To ६४८- 
६५३ में मेरा निबन्ध) । 
कौटिल्य (२।१) का कथन है कि “राज्य में ग्रामों के दल बनाये जाने चाहिए, प्रत्येक दल में एक मुख्य नगर 
(बस्ती) या दुर्ग होना चाहिए; दस ग्रामों के दल को संग्रहण, २०० ग्रामों के दल को खार्वटिक, ४०० ग्रामों के 
दल को द्रोणमुख कहा जाना चाहिए तथा ८०० ग्रामों के मध्य में एक: स्थानीय होना चाहिए।' 'स्थानीय' शब्द, लगता 
है, आधु निक शब्द 'थाना' शब्द का द्योतक है, क्योंकि शब्द-ध्वनि एवं अर्थ दोनों में विचित्र समता है । मनु (७११४) 
ने इसी प्रकार कहा है कि दो, तीन या पाँच ग्रामों के बीच में, राजा को चाहिए कि वह रक्षकों का एक मध्य-स्थान 
नियुक्त करे । इस मध्य-स्थान को 'गुल्म' कहा गया है । इसी प्रकार एक सौ ग्रामों के बीच में 'संग्रह' होता है। सनु | 
(७।११५-११७) , विष्णुधमं सूत्त (३।७-१४), शान्ति (८७।३), अरिनि० (२२३।१-४), विष्णधर्मोत्तर (२।६१। | 
1-६), मानसोल्लास (२।२।१५६-१६२) के अनुसार राजा द्वारा एक ग्राम में, १० ग्रामों के दल में, २० ग्रामो, १०० 
ग्रामौं एवं १००० ग्रामों के दलों में क्रम से एक से ऊंचे बढ़ते हुए अधिकारियों की नियुक्ति की जानी चाहिए, जिन्हें 
अपने-अपने अधिकारःक्षेततों के समाचार से अवगत होना चाहिए और यदि वे कोई कायं करने में समर्थ न हो सके तो| 
उन्हें इसकी सूचना ऊपर वाले अधिकारी को दे देनी चाहिए। मनु, (७।१२०) का कहना है कि राजा के किसी मन्त्री 
द्वारा इन अधिकारियों के कार्यों की एवं उनके पारस्परिक कलह आदि की देखभाल होनी चाहिए । अशोक की राजा-. 
ज्ञाओं से पता चलता है कि उसने एक के नीचे एक अधिकारी को नियुक्रित कर रखी थी, यथा--महामात्र, युक्त, 
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६४४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


राजक गप्तकाल में भी ऐसी ही बात अपने ढंग से पायी जाती है। एपिग्रेफिया इण्डिका (जिल्द १५, १० ११३, 
ws es ३४५, जिल्द २१, Jo ७८) में बणित दामोदरपुर, बैग्राम एवं अन्य दानपत्नों के अनुशीलन से पता 
चलता है कि गुप्त सम्राट्‌ उपरिक महाराज नामक प्रान्तीय शासकों की नियुक्ति स्वयं करते थे, और प्रान्तीय शासक 
या सम्राट विषयपतियों (जिले कें अधिकारियों) की नियुक्तित करते थे। विषयपतियों को शासन-सम्बन्धी कार्यों 
में नगर टी (बैंकर), सार्थवाह (मुख्य वणिक्‌), प्रथम कुलिक (शिल्प-श्रेणी के प्रमुख) एवं प्रथम कायस्थ ( प्रमुख 
सचिव) नामक चार सम्मतिदाता सहायता देते थे। विषयपतियों के प्रमुख कार्यालय-स्थान को अधिष्ठान कहा जाता 
था और उनके अन्य कार्यालयों (कचहरियों) को अधिकरण । भूमि-विक्रय के बारे में पुस्तपालों (लोगों की सम्पत्ति 
के लेखप्रमाण रखने वालों) से पुछा जाता था और वे अपनी ओर से प्रमाण आदि दते थे। कुमारगुप्त प्रथम के 
arava (एपि० इण्डि०, जिल्द, १७, Yo ३४५, ३४८) में ग्रामाष्ट-कुलाधिकरणम्‌' आया है, जिसका तात्पयं है 
एक कार्यालय, जिसका अधिकार-श्षेत्र = ग्रामों तक था । मनु (७।११६) का कहना है कि दस ग्रामों के अधिकारी 
को भमि का एक कुल वेतन रूप में मिलता था । कुल्लूक के शब्दों में एक कूल उतनी भूमि को कहते हैं जिसे जोतने 
के लिए प्रति हल ६ वैलों वाले दो हल लगते थे । विष्णुधमंसूत्र (३1१५) में आया है--“कुल हलद्वयकर्षणीया भू: ।” 
शुक्रनी तिसार (१।१६१-१४२) का कहना है कि एक सौ ग्रामों के स्वामी को सामन्त कहा जाता है, एक सौ ग्रामों 
पर राजा द्वारा नियुबत अधिकारी को अनुसासन्त तथा दस ग्रामों के अधिकारी को नायक कहा जाता है। मनु (७। 
६१ एवं ८१), याज्ञ० (१३२२), काम० (१७५), विष्णुघमंसूत्र (३३१६-२१) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।२४।४८- 
४६) का कथन है कि राजा को चाहिए कि वह चतुर, सच्चे एवं अच्छे कूल के लोगों. को राज्य के विभागों के अध्यक्षो 
के रूप में नियुक्त करे | इस विषय में और देखिए कौटित्य(२।४), विष्णुधमंसूत्र (३३१६-२१); विष्णुधर्मोत्तर 
(२।२४।४८-४६), शान्ति० (६६।२६) आदि* जहाँ ऐसा आया है--“उन लोगों को जो अमात्य के गुणों से सम्पन्न 
हैं, विभिन्न विभागों के अध्यक्षों के रूप में नियुक्त करना चाहिए, उनके कार्यों की सदा परीक्षा होती रहनी 
_ चाहिए, बयोंकि मनुष्य स्वभावतः चंचल होते हैं और नियुक्त हो जाने पर अश्वों की भांति अपना चित्त-परिवर्तेन 
प्रकट करते हैं।...धर्मिष्ठ लोगों को धर्मकार्य या न्यायकायं में नियुक्त करना चाहिए, शूरों को संग्रामकायं में, 
अ्थं-विद्या में निपूण लोगों को राजस्व कार्य में तथा विश्वासी लोगों को खानों, TAH, च्‌ंगी-स्थानों, घाटों एवं हस्ति- 
वनों में नियुक्त करना चाहिए ।” 
कौटिल्य ने अपने द्वितीय अधिकरण में २८ विभागों के कार्यों तथा उनके अध्यक्षों के कतंव्यों के विषय में 
सविस्तर लिखा है। बड़े ही सूक्ष्म रूप से उन्होंने जो विवेचन उपस्थित किया है वह एक ज्ञानकोश का योतक है | 
रु ) शासन के सम्बन्ध में कोटिल्य का ग्रन्य प्रामाणिक माना जाने लगा था और बहुत-से शिलालेखों में 'अध्यक्ष-प्रचार' नामक 
| अधिकरण में बाणित बातों के आधार पर ही अधिकारियों की नियुक्तियों का उल्लेख मिलता है। उदाहरणार्थ हम 
. भोजवर्मदेव के बेलवा दान-पत्र (एपि० इण्डि२, जिल्द १२, To ४०) एवं विजयसेन के बैरकपूर दान-पत्र (एपि० 
` इण्डि०, जिल्द १५, पृ० २८३) में यह पाते हँ--“अन्यांश्च सकलराजपादोपजी विनोध्यक्षप्रचारोक्तान्‌ इहाकी तितान्‌ 


, ६, अमात्यसम्परोपेताः सर्वाध्यक्षाः शक्तितः ang नियोज्याः । कमं सु चेषां नित्य परीक्षां कारयेच्चित्तानि- 
eae अध्वसधर्माणों हि मनुष्या नियुक्ताः कर्मसु दिकुवंते। को० २।४; धर्मिष्ठान्‌ धमेकार्यषु शुरान्‌ 
कर्मेणि । | पता इत्येषु सर्वत्र च तथा द्युचीन्‌ ॥ विष्णुधर्मोत्तर २।२४।४८। याज्ञञ (१३२२) की टीका ` 
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चट्ट्षटजातीयान्‌ जनपदान्‌ क्षेत्रकरांश्च ।” हम यहाँ प्रत्येक अध्यक्ष के क्षेत्र के विषय में स्थानाभाव के कारण 
संक्षिप्त संकेत करने के अतिरिक्त और कछ विशेष नहीं कह सकंगे। सन्निधाता (२।५) का कार्य था राज्यकोष के 
गृह के निर्माण, व्यापारिक वस्तुओं के भाण्डार-गृह के निर्माण, अन्न, जंगल की वस्तुओं, पशुओं एवं आवागमन के मागे 
का निरीक्षण करना । समाहर्ता का काये था (२।३५) सम्पूर्ण राज्य को चार जनपदों में बांटना तथा ग्रामों को 
तीन श्रेणियों में ब्यवस्थित करना, यथा--(१) ऐसे ग्राम जो करमुक्त थे, (२) वे जो सैनिक देते थें तथा (३) 
वे जो अन्त, पशु, धन, वन की वस्तुओं, वेगार आदि के रूप में कर देते थे। समाहर्ता की अध्यक्षता में गोप का कार्ये 
था ५ या १० ग्रामों के दल का निरीक्षण करना। गोप जनसंख्या का ब्यौरा रखता था और देखता था कि 
वणो में तथा ग्रामों में कौन कर-दाता है, और कौन करमुक्त है, उसे कृषकों, ग्वालों, व्यापारियों, शिल्पकारों, मज- 
दूरों, दासों, द्विपद एवं चतुष्पद.पशुओं, धन, बेगार, चु गी तथा अर्थ-दण्ड से प्राप्त धन, feral, पुरुषों, वूढो एबं जवानों 
की संख्या, उनकी विविध वृत्तियों, रूढियों, व्यय आदि के ब्यौरे की बही रखनी पड़ती थी । राज्य के चार जनपदों 
में से प्रत्येक में एक स्थानिक होता था, जो वैसा ही कार्य करता AT | अक्षपटलाध्यक्ष को यणक-कार्यालय का निर्माण 
इस प्रकार करना पड़ता था कि उसका द्वार उत्तर या पू में हो, उसमें कुछ कोठरियाँ गणकों या लिपिकों के लिए 
तथा कुछ आलमारियाँ ऐसी हों जिन पर बहियाँ आदि रखी जा ae । इस अधिकारी का कार्ये था 'हिंसाब-किताब' 
रखना, जमानतों के रुपये की देखभाल करना, गवन न होने देना, असावधानी या छल-कपट किये जाने पर अर्थ- 
दण्ड की प्राप्ति करना। आषाढूकी पुणमा को आय-व्यय के हिंसाब-किताव का वाधिक दिन माना जाता था। वर्षे 
में ३६४ दिन माने जाते थे और अधिक मास का वेतन पृथक्‌-रूप से दिया जाता था। मक्षपटलाध्यक्ष के 
महत्त्वपूर्ण कार्थों में एक था धर्मे, न्यायिक विधि, देशों की रूढियों, ग्रामों, जातियों, दुर्भिक्षों एवं संघों की तालिका 
को पंजीकृत रूप में रखना (देशग्रामजातिकुलसंघातानां घ्मं-ध्यवहार-चरित्न-संस्थानां ° ° ` ` निबन्ध-पुस्तकस्थं 
कारयेत्‌) | 

कौटिल्य (२८) ने राजकमंचारियों द्वारा किये जाने वाले ४० प्रकार के गवन फा उल्लेख किया है, जिस 
की ओर संकेत दशकुमारचरित (८) % मिलता है। कौटिल्य (२६) ने एक महत्त्वपूर्ण एवं विलक्षण बात यह 
लिखी है कि जिस प्रकार पानी में रहती हुई मछलियों के वारे में यह जानना कि वे पानी कब पोती हैं, बड़ा कठिन 
है, उसी प्रकार राज्य के विभिन्न विभागों में नियुक्त कर्मचारियों एवं अधिकारियों के घूस लेने के विषय में जानना 
बड़ा कठिन है। कोषाध्यक्ष (२।११) योग्य व्यक्तियों की उपस्थिति में हीरे, मोती, कम या अधिक मूल्य की सामग्रियाँ, 
जंगली वस्तुएँ, यथा चन्दन-अगुरु आदि कोष में रखता AT खनिज पदार्थों के अध्यक्ष को धातु, पारा, रसों तथा गुफाओं, 
(छिद्रों एवं पव॑तों के नीच से निकलने वाले रसों की विद्या में पारंगत होना पड़ता था | उसके अन्तर्गत लोहाध्यक्ष 
(जो ताम्र आदि धातुओं के बरतन-भाण्डों के निर्माण-कार्य में लगा रहता था), लक्षणाध्यक्ष (जो टंकशाला अर्थात्‌ 
टकसाल में सोने, चाँदी या ताम्र के सिक्के ढलवाता था), रूपदर्शक (जो सिक्को को परीक्षा करता था), खन्य- ` 
ध्यक्ष (हीरे, मोती, शंख, सीपी अदि के व्यापारों का. निरीक्षण करने वाला) तथा लबणाष्यक्ष (नमक का अध्यक्ष) 
रहते थे । सुबर्णाध्यक्ष को स्वर्णकार की कर्मशाला का निर्माण करना पड़ता था जिसमें सोने-चाँदी की वस्तुएं बनती | 
थीं । इस कर्मशाला में द्वार एक ही होता था, कक्ष चार होते थे और विश्वासी एवं दक्ष स्वणेकार की नियुक्ति की 
जाती थी जो सड़क के ऊपर मुख्य भाग में अपनी दुकान रखता था। कर्मशाला के कमंचारियों के अतिरिक्त अन्य 
कोई उसमें प्रवेश नहीं कर सकता था, जो कोई अनधिकृत ढंग से प्रवेश करता, उसका सिर काट लिया जाता 
था। राजकीय स्वर्णेकार को नागरिकों एवं ग्रामीणों के लिए अपने शिल्पकारों द्वारा चाँदी के सिक्के बनवाने पड 
थे। आण्डाराध्यक्ष (२1१५), को राजा की भूमि के अन्न, लोगों से प्राप्त कर, आकस्मिक राजस्व, T [र 
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को सुरक्षित रखना पड़ता था। पप्याध्यक्ष (२१६) को विभिन्न मार्गो से आयी हुई व्यापारिक सामग्रियों की परख, 
वस्तुओं की आवश्यकता तथा अभाव आदि के लिए प्रबन्ध करना पड़ता AT | 

कप्याध्यक्ष (२।१७) को वन के रक्षको द्वारा वन की सामग्नियाँ एकत्र करानी पड़ती थीं, यथा लकड़ी, 

बांस, लताएं, tt वाले पौधे, टोकरी बनाने वाले सामान, ओषधियाँ, विष, पशु-चर्मं आदि। आयुधागाराध्यक्ष 
(2195) को अस्त्र-शस्त्र, रथ-चक्र, यन्त्र आदि युद्ध-सामग्रियों एवं आक्रमण-रक्षा के साधनों के निर्माण के लिए 
अनुभवी नौकर रखने पड़ते थे । नाप-तोल के अध्यक्ष को लोहे या मगध एवं मेकल पर्वत से प्राप्त पत्थरों से आधे 
साषक से लेकर एक सौ सुवर्णो तक के बटखरों का निर्माण कराना पड़ता था। शुल्काध्यक्ष (२।२१) को राजधानी 

के प्रमुख द्वार के पास एक चु गी-घर बनवाना पड़ता था और अपने अन्तर्गत चार-पाँच कर्मचारियों को चू'गी एकत्र 

- करने के लिए रखना पड़ता था, जो बाहर से आने वाले सामानों की तथा व्यापारियों की सूची रखते थे । कपड़ा 

तथा अन्य प्रकार के परिधानों के अध्यक्ष (२२३) को एसे लोगों द्वारा सामान तैयार कराना पड़ता था 

जो अन्य कार्य करने में अशक्त थे, यथा विधवाएं, लँगडे-लूले, लड़कियाँ, अवधूतिनें (अर्थ-दण्ड देने के लिए), वेश्याओं 

की ATG, राजप्रासाद की पूरानी नौकरानियाँ, देवदासियाँ (जो अब मन्दिरों में नृत्य-संगीत के योग्य नहीं थीं)। 

यह अध्यक्ष घर से न निकलने वाली स्त्रियों, परदेश गये हुए पति की पत्नियों, लूली-लँगडी स्त्रियों, अविवाहित 

एवं उन स्त्रियों के लिए, जो कायं करके अपना निर्वाह करती थीं, काम देने-दिलाने की व्यवस्था करता था। वह अपने 
विभाग की महिला-जौकरानियों द्वारा कताई-बुनाई का प्रबन्ध करता था। यदि अध्यक्ष इन नारियों की ओर घूरता 

था, या उनसे कायं के अतिरिक्त कोई और वात करता था तो उसे अर्थ-दण्ड दिया जाता था । इस विवेचन से स्पष्ट 

है कि राज्य घरेलू या कूटीर-उद्योग की सहायता करता था। इस कताई-बुनाई वाले अध्यक्ष के कई अधिकार थे | 

वह अर्थ-दण्ड एवं शरीर-दण्ड भौ दे सकता था, यथा यदि कोई नारी पारिश्रमिक लेने के उपरान्त कार्य न करे, तो वह 
उसका अंगूठा काट ले सकता था या अंगूठे तथा तजनी को एक में बाँध सकता था। सौताध्यक्ष को कृषि-शास्त्र एवं 
वृक्षायुर्वेद के विशेषज्ञों से सहायता लेकर समय पर सब प्रकार के अन्नो, फलों, फूलों, शाको, कंदों, सन, कपास आदि 

को Geet करना पड़ता था और वह दासों, श्रमिकों या बन्दियों से अर्थ-दण्ड के स्थान पर कार्य कराता था। आस 

या मदिरा के अध्यक्ष को राजधानी तथा देहात में मदिरा-व्यवसाय का प्रबन्ध करना पड़ता था। उसे यह देखना होता 
था कि बिना अनुमति (लाइसेंस) के कोई मदिरा-व्यापार न कर सके, कोई व्यक्ति मदिरा-सेवन में सीमा का गति- 
RATT कर सके, आदि-आदि । शुक्रनी तिसार (४।४।४३) ने तो दिन में किसी को भी मदिरा पीने के लिए वर्जना की 
की है। सुनाध्यक्ष (२।२६) को मांस आदि का प्रबन्ध करना पड़ता था और देखना पड़ता था कि कोई व्यक्ति राजकीय 

' सुरक्षा के अन्तर्गत हरिण या किन्हीं अन्य पशुओं, पक्षियों, मछलियों आदि वाले स्थानों में शिकार न खेलने पाये । 
 गणिकाध्यक्ष का वर्णन २।२७ में हुआ है। हमने वेश्या-बत्ति पर पहले ही पढ़ लिया है (देखिए भाग २ अध्याय १६)। 
का कहना है कि एक गणिका को एक सहस्न पण मिलते थे । उसे सुन्दर, युबा एवं ६४ कलाओं में निपुण 
हुए (कामसूत्र १।३।१६) । कौटिल्य का कहना है कि यदि वह देश छोड़ दे तो उसकी पृत्री या बहिन को 
स्थान रुना पड़ता था । यदि उसके पास कोई पत्नी या बहिन नहीं होती थी तो उसकी सम्पत्ति राज्य द्वारा ले 
उसके प्न को कुछ न मिलता था। २४,००० पण देकर कोई गणिका अपनी स्वतन्त्रता पा सकती थी। 
po OE या पालकी पर विराजमान रहता था तो गणिका ऊसके उपर wa लगाये रहती 
SHS साथ रहता था । उत्तम, मध्यम एवं निकृष्ट श्रेणियों को.गणिकाएँ होती थीं और इन्हीं 
बैतनक्रम निर्धारित या । राजकीय रंगमंच पर गणिकाओं के पुत्त अभिनय करते थे । उप- 
गणिकाएँ दासियाँ थीं। नावध्यक्ष समुद्रं, नदी के मुहानों, झीलों एवं नदियों के 


66 -0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. Pe 
निक Pe 


हले तु द्विगुणं कुलमिति वचनाद्‌ द्वाभ्यां हलास्या या Fort भस्तं सुञ्जोतेत्यरथः। हलमानं 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


अवान्तर पदाधिकारी ६४७ 


जहाजी मार्गों का निरीक्षण करता था, मल्लाहों, व्यापारियों आदि पर कर लगाता था | इस अध्यक्ष को यह देखना 
पड़ता था कि नौका-मार्गो से शत्रुओं के जहाज या नौकाएँ तो नहीं आ-जा रही हैं । पशुओं के अध्यक्ष को गायों, 
बेलों, भँसों आदि के पालन-पोषण आदि की चिन्ता करनी पड़ती थी । अइवाध्यक्ष को घोड़ों की जाति, वय, रंग 
आदि गृणों की पहचान रखनी होती थी। कौटिल्य के मत से कम्बोज, सिन्धु, आरट्ट (पश्चिमी पंजाब, अब पाकि- 
स्तान) तथा वनायु (पश्चिमोत्तर सीमाप्रान्त) नामक स्थानों के घोड़े उत्तम माने जाते थे, वाहलीक, पापेय, सौवीर 
(पूर्वी सिन्ध तथा पश्चिमी राजस्थान) एवं तैतिला के घोड़े मध्यम श्रेणी के तथां अन्य स्थानों के निकृष्ट श्रेणी के माने जाते 
थे। हस्त्यध्यक्ष को उन जंगलों की रक्षा करनी पड़ती थी जहाँ हाथी पाये जाते थे । उसे हाथियों को पकड़ने, प्रशिक्षण देने, 
खिलाने आदि का प्रबन्ध करना पड़ता था। रथों एवं पदातियों के अध्यक्ष को रथ-विभाग एवं पैदल सैनिकों के विभाग 
का निरीक्षण करना पड़ता था। पदाति-सेना में ६ श्रेणियाँ थीं। मुद्राध्यक्ष को देशी एवं परदेशी लोगों को मुद्रा 
(अनुज्ञापत्र) देने की व्यवस्था करनी पड़ती थी। चराग्ाहों के अध्यक्ष भी मुद्रा देखते थे । एक माषक देने पर मुद्रा 
मिलती थी, और जो विना मुद्रा या पास के आता या जाता था तो उसे पकड़े जाने पर १२ पण अर्थे-दण्ड देना पड़ता 
था । चरागाह के अध्यक्ष लोग चोरों एवं शत्रुओं के आगमन की सूचना शंख बजाकर, मनुष्य भेजकर या तोतों के पैरों 
में संदेश आदि बाँधकर या आग-धुआँ करके देते थे । नागरक लोग राजधानी या बड़े-बड़े नगरों की व्यवस्था रखते थे। 
गोप (नागरक के अन्तगंत) Yo या ४० Heil की व्यवस्था करता था और स्थानिक नगर के चार भागों में किसी एक 
की रक्षा करता था (पुरे नगर को चार भागों में बांट दिया जाता था और प्रत्येक भाग में एक स्थानिक होता था) | 
याज्ञ० (२।१७३) का स्थानपाल कौटिल्य का स्थानिक ही है । सम्भवतः स्थानिक से ही आधुनिक शब्द थाना बना 
है। गोप एवं स्थानिक पुरुषों एवं नारियों की जाति, Ma, नाम, वृत्ति, आय-व्यय का ब्यौरा रखते थे। दातव्य संस्थाओं 
के व्यवस्थापक आदि नास्तिकों, धर्म-विरोधियों एवं यात्रियों की सूची भेजा करते थे। उपर्युक्त बातों के विषय में 
देखिए मनु (७१२१), शान्ति० (८७।१०), कामसूत्र (५।५।७-१२) । गृप्त-काल के प्रान्तीय शासन के विषय में 
देखिए एपिं० इण्डि० (जिल्द १५, To १२७-१२५) । 

` “एक, दस या इससे अधिक ग्रामों वाले राजकर्मचारियों के वेतन के विषय में मनु (७।११८-११६) का कहना है- 
“ग्राम के मुखिया को वे ही वस्तुएं मिलनी चाहिए, जो प्रति दिन राजा को मिलती हैं, यथा भोजन, पेय पदार्थे, ई धन 
आदि । दस ग्रामों के अधिकारी को एक कुल", बीस ग्रामों से अधिक वाले को पाँच कूल, एक सौ ग्रामों के अधिकारी को 


'प्रत्यहम्‌! (प्रति दिन) शब्द में वह भूसि-क र, जो वर्ष में एक बार या जो किसी विशिष्ट समय में लगाया 
जाता है, सम्मिलित नहीं है। इसी प्रकार “मोजन, पेय पदार्थ, ईंधन आदि' सें पशु,धन आदि सम्मिलित नहीँ हैं। कुल 
शब्द यहाँ पर पारिभाषिक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। इसका अर्थ हो सकता है 'इतनी भूमि जो एक कुल (कुरुस्व) को 
जीविका चला सके ।” किन्तु मनु के टीकाकारों ने एक इसरा अर्थ भी किया है । सर्वेज्ञनारायण (सनु ७११६) ने 
उद्धरण देकर समझाया है कि कुल का तात्पर्य है “दो BA उसने एवं कुल्ल्‌क ने हारीत को उद्धत कर बताया 
एक हल में (धर्म के अनुसार) आठ बैल लगते हैं, ६ बेल वाले हल से वे खेती करते हैं जो केवल जी विकानिर्वाह चाहते 
हैं, गृहस्थ ४ बेल वाले हल रखते हैं, किन्तु वे जो लोमी हैं और गस्मीर पाप करना चाहते हैं एक हल में केवल दो 
जोतते हैं। अतः कुल का अर्थ है इतनी भूमि, जो दो हलों द्वारा, चाहे उनमें ८ बेल लगे हों या ६ बेल य 
जातो है। हल में ६ या ८ या १२ बेल लगते हैं-ऐसा अथवंबेद (६।६१।१) एवं ते०सं० (५५२५२) 


७. 
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एक ग्राम का भूमि-कर तथा एक सहस्र ग्रामों के बड़े अधिकारी को एक नगर का कर मिलना चाहिए। मेधातिथि का 

कहना है कि मनु के ये शब्द केवल सुझाव के रूप में हैं और अधिकारियों की स्थिति एवं उत्तरदायित्व के द्योतक हैं । 

और देखिए शान्ति० (८७।६।८) । कौटिल्य ने राजकर्मचारियों एवं अन्य नौकरों के वेतन का व्यौरा यों दियो है-- 
(मंत्रियों, पुरोहित आदि के वेतन का ब्यौरा गत अध्याय में दिया जा चुका है 1) दौवारिक, अन्तवँशिक (स्त्यध्यक्ष) | 
प्रशास्ता, समाहर्ता एवं ससिधाता को २४,००० पण; राजकुमारों (युवराज को छोड़कर), राजकुमारों की दाई (ST 
माता), नायक, न्याय के अध्यक्ष (नगर के--पौरव्यावहारिक ), कर्मान्तिक (राजकीय निर्माण-शालाओं के अध्यक्ष) , 
मन्त्रिपरिषद्‌ के सदस्यों, राष्ट्रपाल (प्रान्तीय शासक), अन्तपाल को १२,००० पण; श्रेणियों के प्रधानों, हस्तिसेना, 
अश्वसेना, रथःसेना के प्रमुखों तथा प्रदेष्टाओं को ८००० पण, पदातियों (पैदल), रथों, हस्तियों, वन-संपत्ति, हस्ति- 

वनों के अध्यक्षों (सेनापति से नीचे के लोगों) को ४००० पण; रथ हाँकनेवाले अर्थात्‌ अनीक,सेना-वेद्य,अश्व-प्रशिक्षक, 
बढ़इयों, योतिपोषकों (? ) को २००० पण; भविष्यवक्ता, ज्योतिषी, पुराण-पाठक, सूत, मागध (भाट), पुरोहितं के 

पुरुषों (सहायकों) एवं अध्यक्षों को १००० पण; प्रशिक्षित पदातियों, अंकको (गणको) एवं लिपिको को ५०० पण, 
संगीतज्ञों को २५० पण, दुन्दुभि-वादको को Yoo पण; कारुओं एवं शिल्पकारों को १२० पण; दोपायों एवं चौपायों के 

नौकरों, छोटे-मोटे भृत्यों, राजा के पाइवं-भूत्यों, रक्षक एवं बेगार लगाने वालों (विष्टि) को ६० पण; कार्ययुवतों (थोड़े 

समय के लिए युक्त लोगों) , पीलवान, बच्चों (माणवक, वस्त्रपरिधान संभाल ने वाले लड़कों), पर्वत खोदनेवासों, सभी 

नौकरों, शिक्षकों एवं विद्वान्‌ लोगों को पुजावेतन (आनरेरिएम्‌) मिलता था जो उन्हें उनके गुणों के अनुसार ५०० से 

लेकर १००० पण तक मिलता था; राजा के रथकार को १००० पण, पाँच प्रकार के गृप्तचरों को १००० पण (देखिए 

गत पृष्ठ ६३७) ; ग्राम के नौकरों (यथा घोबी ),सत्तियों, विष देने वालों, अवधूतिनियों को ५००पण; घुमवकड़ गुप्तचरों 

को ३०० या अधिक (परिश्रम के अनुसार) पण दिये जाते थे। एक सौ या एक सहन नौकरों के दलों के अध्यक्षों को 

अपने अन्तत लोगों के भक्त (जीविका), नकद धन (वेतन), अग्रिम धन, नियुक्ति या स्थानान्तरण आदि की व्यवस्था 

करनी पड़तो थी। राजा के व्यक्तिगत नौकरों, दुगों कें रक्षकों का स्थानान्तरण (बदली) नहों किया जाता था । शुक्रती- 

तिसार (१।२११) का कथन है कि वेतन पण के रूप में दिया जाना चाहिए न कि भूमि के रूप में, यदि राजा किसी को 

भूमि दे भी दे तो वह लेने वाले के केवल जीवन तक ही रह सकेगी, अर्थात्‌ उसके पुत्र या कूल के लोग उसके स्वामी नहीं 

_ हो सकते। किन्तु कौटिल्य (२।१) ने लिखा है कि विभिन्न विभागों के अध्यक्षों, गणको, गोपों, स्थानिकों, सेना के 
_ अधिकारियो, वंदयों, अश्वप्रशिक्षकों को भूमि दी जा सकती है, किन्तु ये उसे बेच या धरोहर में रख नहीं सकते। शुक्र ने 
 सेनाकेबहुत-से अधिकारियों के नाम दिये F (२।११७-२०४) । शुक्र (४।७।२४-२७) के मत से यदि राजा की आय 
। श्रेतिवर्ष एक लाख मुद्रा हो तो अधिकारियों को वेतन दिया जा सकता है । कौटिल्य ने पूव सेवार्थं वृत्ति एबं प्रदान 
(पशन एवं अनुग्रह-धन) देने की भी व्यवस्था दी है। कौटिल्य का कहना है--"कार्य करते हुए मर जाने पर कर्मचारियों 
त्रं एवं स्त्रियों को जीविका एवं पारिश्रमिक की व्यवस्था की जाय । मरने वाले अधिकारियों के छोटे बच्चों एवं 
रोगी संबंधियों को कृपा-धन मिलना चाहिए । अन्त्ये ष्टि-क्रिया, रोग, सम्तानोत्पत्ति के समय धन एवं आदर मिलना 
चाहिए ।” और देखिए महाभारत (सभा० ५।५४), शुक्र० (२।४०६-४११) IF , 


है ॥ 


गृहस्थानां द्विगवं ब्रह्मघातिनामितिं हारीतोक्तम्‌ । धमंहलं ग्राहं गृहस्थहलं वा । सर्वेज्ञ- 


व्याणां त बाथ मृत्युमोयुषाम्‌ । व्यसनं चाम्युपेतानां विभषि भरतर्षम॥ सभा० ५1५४; 
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स्वायत्त ग्राम-संस्याएं ६४३ 


उपर्यबत विवेचन से प्रकट होता है कि कौटिल्य के समय की बहुत-सी बातें आधुनिकतम प्रणाली का स्मरण 
दिलाती हैं। शासन-कार्य की जटिल व्यवस्था तथा उच्च या निम्न पदाधिकारी-गण आदि आधुनिक राज्य की विधियों 
के सूचक हैं। ; 

स्वायत्त ग्राम-संस्थाएँ | 

स्थानीय शासन के विषय में कुछ कहना आवश्यक है। 'ग्राम' शब्द ऋग्वेद (१।११४।१)में भी आया i . 
serie (५।५४।८) में आया है--“ग्रामजितो यथा जरः” अर्थात्‌ “जिस प्रकार ग्रामों को जीतने वाले नायक (या मनु- 
ष्य)'। और भी देखिए ऋग्वेद (१०।६२।११, १०१०७) । तैत्तिरीय संहिता (२।५।४।४) में आया है-- 
“विद्वान्‌ ब्राह्मण, ग्रामणी (ग्राम-प्रमुख या मुखिया) एवं राजन्य (लड़नेवाला) तीनों समृद्धिशाली हैं।” इसी प्रकार 
देखिए do ब्राह्मण (१।१।४।८), शतपथ ब्राहमण (५।४।४।१६) आदि, जहाँ ग्राम से सम्बन्धित मुख्य व्यक्ति अर्थात्‌ 
ग्रामणी का उल्लेख हुआ है। हमने यह भी देख लिया है कि ग्रामणी की गणना रत्नियों में होती थी ( देखिए गत अध्याय 
४) । 'ग्राम' का अथं 'गाँव' ही नहीं था, सम्भवतः वह नगर का भी द्योतकथा। ग्राम का मुखिया 'ग्रामणी', ANAT; 
'ग्रामाधिपति' (मनु ७।११५।११६, कौटिल्य ३।१०), ग्रामकूट एवं पटूटकिल (एपि० इण्डि०, जिल्द ७, To ३६१ १८३, 
१८८, जिल्द ११, Fo ३०४, ३१०; इण्डियन एण्टीववेरी, जिल्द ६, To ५१, 43; जिल्द १८, पू० ३२२) । पूना 
जिले के एक अभिलेख (१३वीं शताब्दी) से पता चलता है (एपि० इण्डि०, जिल्द ७ पु० १८३) कि 'पटूटकिल' शब्द 
आगे चलकर 'पट्टेल' हो गया और विगड़ते-विगड़ते आज का पाटिल (पटेल) बन गया । इसी प्रकार 'ग्रामकूट' शब्द 
विगड़कर 'गावुण्ड' हो गया (एपि० इण्डि०, जिल्द ७, पृ०१८३)। पैठीनसि को उद्धृत कर अपराकं (To २३६) ने 
लिखा है कि ग्रामकूट का भोजन ब्राहमण नहीं खा सकता। गाथासप्तशती में ग्रामणी तथा उसके पुल के प्रेम का वरणेन | 
मिलता है (१।३०-३१, ७।२४)। और देखिए कामसूत्र (५।५।५)। शुक्र ० (१1१६३) के अनुसार एक ग्राम विस्तार में 
एक कोस तक होता था और उससे १००० (चाँदी के) कार्षापण कर के रूप में प्राप्त होते थे ग्राम का अर्धे भाग पल्ली 
तथा चौथाई भाग कुम्भ कहलाता था। हेमाद्रि (दानखण्ड, To २८८) ने माकेण्डेय-पुराण को उद्धुत कर पुर, खेट, 
wae एवं ग्राम की परिभाषाएँ दी हैं। याज्ञ० (२।६७) ने चरायाह के विस्तार को ध्यान में रखकर ग्राम, खर्वेट एवं 


नगर का अन्तर बताया है। बौधायनसूत्र (२।३।५८ एवं ६०) में आया है कि घामिक ब्राहमण को नगर में नहीं रहना 


' चाहिए, क्योंकि वहाँ शरीर पर धूल जम जाती है और मुख एवं आँखों में चली जाती है, उसे जल, ई घन, भूसा; समिधा, 


कुश, पुष्प से युवत एवं धनिक, परिश्रमी आर्यो वाले ग्राम में रहना चाहिए । समाप (५।५४) में ग्राम के पाँच प्रकार 
के अधिकारियों का उल्लेख हुआ है। : 
उपर्युक्त विवेचन के उपरान्त यह कहा जा सकता है कि ग्राम का अधिकारी वैदिक काल का रत्नी था, आगे 

चलकर वह केवल ग्राम का प्रभावशाली व्यक्ति मातत रह गया और कालान्तर में राजा द्वारा नियुक्त होने लगा और 


पादहीनां भूति care दद्यात्‌ त्रेमासिकों ततः। पञ्चवत्सरमृत्ये तु च्यूनाधिक्य यथा तथा ।। बाण्मासिकों तु दीघति 
तदृध्व॑ न च कल्पयेत्‌ । नेव पक्षाधंमातंस्य हातव्याल्पापि वे भृतिः ॥"“चत्वारिशत्‌ समा नोताः सेवया येन वे नुप 


ततः सेवां विना तस्मै भूत्यथं कल्पयेत्सदा ॥...स्वामिकाये विनष्टो यस्तत्युत्रे तद्‌भात वहेत्‌ । यावद्‌ बालोस्यथा 
गुणान्‌ दुष्ट्वा भृति वहेत्‌ ॥। शुक्रतीति० (२।४०६-४१०, ४१३) | 
5. यथा शमसद्‌ द्विपदे चतुष्पदे बिइवं पुष्टं ग्रामे अस्मिन 
a RP eae न 
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६५० घसँशास्त्र का इतिहास 


उसका पद वंशपरम्परानुगत बनकर रह गया (देखिए एपि० इण्डि०, जिल्द ७, To १७७, १८८, १८६। शुक्र (२- 
१२०-१२४) का कहना है कि गाँव में छः प्रकार के अधिकारी और (२।४२८-४२६) उनकी निम्नोक्त जातियाँ थीं--- 
साहसाधिपति (साहस करने या बल प्रयोग करने वाले के द्वारा हुए अपराधों पर दण्ड देने वाला) क्षत्रिय था, ग्रामनेता 
ब्राह्मण था, मागहार (राजकीय कर उगाहने वाला) क्षत्रिय था, लेखक (लिपिक) कायस्थ था, शुल्कग्राह (चुंगी एक 
करने वाला) वेश्य था तथा प्रतिहार (ग्राम-सीमा पर रक्षा करने वाला) शूद्र था। शुक (२।१७०-१७५) ने इन छः 
अधिकारियों के कार्यों का भी वर्णन किया है, यथा--मुखिया (ग्रामनेता) को डाकूओं, चोरों एवं राज्य-कमंचारियो से 
ग्रामवासियों की पिता के समान रक्षा करनी पड़ती थी; भागहा र को वृक्षों की रक्षा करनी पड़ती थी, लेखक के लिए 
अंकन एवं गणना करने में दक्ष होना एवं कई भाषाओं का ज्ञान रखना आवश्यक था, प्रतिहार को शरीर से स्वस्थ एवं 
तगड़ा, अरत्न-शस्त्न-विद्या में निपुण, विनीत तथा ग्राम के लोगों को यथोचित आदर देने वाला होना पड़ता था और शुल्क- 
ग्राह को ऐसी व्यवस्था रखनी या करनी पड़ती थी कि चु गी के कारण उन्हें अपने माल के विक्रय में घाटा न लगे । कौटि- 
ल्य (३।१०) के कथन से पता चलता है कि ग्रामिक या ग्रामनेता या ग्राम-मुखिया लोगों पर अर्थ-दण्ड भी लगा सकता 
था। जव मुखिया गाँव के काम से कहीं वाहर जाता था तो बारी-बारी से गाँव का कोई-न-कोई जन उसके साथ अवश्य 
जाता था, जो ऐसा नहीं करता था उसे एक पण या पै पण का दण्ड देना पड़ता था | इसी प्रकार गाँव में कोई खेल-तमाशा 
(प्रेक्षा) होने पर यदि कोई व्यक्ति प्रबन्ध में सहयोग नहीं करता था तो उसे खेल देखने नहीं दिया जाता था, किन्तु यदि 
वह चोरी से छिपकर खेल देख लेता था तो उसे दण्डित होना पड़ता था । ग्रामों में, विशेषतः कर्नाटक एवं दक्षिण भारत 
में तथा ब्रह्मदेय दान-भूमि (विद्वान्‌ ब्राहमणों को जो भूमि दान में दी जाती थी उसे ब्रह्मदेय कहा जाता था) में ग्राम-सभाएँ 
ही स्थानीय शासन करती थीं। इस विषय में देखिए एपि०इण्डि०, जिल्द २०, प०५६; श्री गोपालन की पुस्तक “हिस्ट्री 
आव दी पल्लवज आव काञ्ची”, To ६३, १५३-१५७; एन्युअल रिपोर्ट आव अवर्यालॉजिकल सर्वे आव इण्डिया, १६०४- 
७३० १३१;एपि० इण्डि०, जिल्द २४, पृ० २८, जिल्द २३, पृ० २२; श्री राइस डेविड्स की पुस्तक “बुद्धिस्ट इण्डिया! 
To ४५-५१। पाणिनि एवं उसकी टीका काशिका से पता चलता है कि गाँवों में कुछ शिल्पकार, यथा ass, राज, नाई, 
चमार, धोबी आदि होते थे जो स्थायी रूप से नियुक्त थे और ag में उन्हें अनाज का अंश नियमतः मिलता रहता 
जी । यह प्रणाली आज भी लागू है, किन्तु धीरे-धीरे नयी अर्थ-व्यवस्था एवं सामाजिक व्यवस्था के कारण परिवतेन 
के चक्र घूमते जा रहे हैं। पाणिनि (६।२।६२) की टीका में काशिका द्वारा प्रयुक्त उदाहरण हैं ग्रामनापित (गाँव का 
नाई), ग्रामकुलाल (गाँव का कुम्हार) । पाणिनि (५।४।६५) के “ग्रामकौटाभ्यां च तक्ष्णः” सूत्र से पता 
चलता है कि बढ़ई भी गांव का नोकर था। 
aan बृहस्पति ने स्थानीय ग्राम-शासन के विपय में महच्वपूणं वाते उल्लिखित की हैं । १०० ग्रामों की श्रेणियों एव 
ee oe को समय Eris: eo कर लेना चाहिए | आपत्तिकाल एवं धर्मकायं में एसे समय को कार्यान्वित 
ˆ ताइ समूद के सहायकों के रूप में दो, तीन या पाँच व्यक्तियों की नियुक्ति होनी चाहिए जिनकी सम्मति 


oe च संकेतः समयक्रिया । बाधाकाले तु सा कार्या घम कार्ये तथेव च॥ at त्रयः पञ्च वा 


कायंमस्मामिरंशतः | यत्रैतल्लेखित पत्रे धर्म्या सा समयक्रिया ॥ 
९डस्तस्य निर्वासनं पुरात्‌ ॥ बृहस्पति, अपराक (To ७४२- 
१० ३३२) द्वारा उद्धत । Scie 
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स्वायत्त ग्राम-सस्थाएँ ६५१ 


को ग्रामवासी, श्रेणियाँ, गण आदि मानते रहें । वाधाकाल या आपत्तिकाल के समय के उदाहरण ये हुँ-अकाल 
के समय में, नक्षत्रों के शान्त्यर्थं यज्ञ करने के लिए समथ बनना चाहिए, अर्थात्‌ सब लोगों को कुछ न कुछ 
धन देना चाहिए, या जब लूट-पाट का डर होतो प्रत्येक घर से तगड़े एवं अस्त्र-शस्त्रधारी व्यक्ति मिलने 
चाहिए ।” धर्मकार्यं के विषय में भी वृहस्पति ने उदाहरण दिये हैं--“ग्रामवासियों को यह लिखित कर लेना चाहिए 
कि उन्हें क्या-क्या करना है, यथा सभागृह का जीर्णोद्धार, यात्रियों के लिए पानी पिलाने का प्रबन्ध अर्थात्‌ पौसरे 
का निर्माण, मन्दिर, तालाब, बाटिका का निर्माण, दरिट्रों एवं असहायों के (उपनयन, अन्त्येष्टि क्रिया आदि) 
संस्कार की व्यवस्था, यज्ञ के लिए दान-भेट, अकालपीड़ित gal को आने से रोकना (आदि) । इस प्रकार की 
परम्पराओं की मर्यादा बंधनी चाहिए और ग्रामों को इनका आदर करना चाहिए । समं होते हुए भी जो लोग ऐसा 
नहीं करते हों उनका धन छीनकर उन्हें (ग्राम से) निष्कासित कर देना चाहिए ।” बृहस्पति का कहना है; कुलो, 
श्रेणियों, गणों के प्रमुखो (अध्यक्षों), पुरों एव gat के निवासियों को पापर्कामियों को दण्डित करने का अधिकार है, 
वे दोनों प्रकार के दण्ड (अर्थात्‌ भत्संना एवं निष्कासित करना) 'दे सकते हैं और उनके इस प्रकार के कार्य 
(यदि वे नियमानुकूल किये गये हों) राजा द्वारा अनुमोदित होने चाहिए, क्योंकि उनका यह अधिकार ऋषियों 
द्वारा नियोजित है 179 कौटिल्य (३।१०) का कहना है कि यदि किसी को ग्राम-मुखिया या ग्राम बिना किसी अपराध 
के (उसने चोरी या बलात्कार न किया हो तो भी) निकाल दे तो उन्हें २४ पण का दण्ड देना पड़ता है 
उपर्युक्त बातों से स्पष्ट होता है कि स्थानीय ग्राम-शासन चलता रहता था, केन्द्र में चाहे जो भी शासन या शासक 
हो उससे उस पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता था, ग्राम का स्थानीय शासन स्वतः संचालित था । कर, आक्रमण-रक्षा आदि 
बातों के अतिरिक्त केन्द्रीय शासन किसी प्रकार का हस्तक्षेप नहीं करता था, केवल एक सामान्य नियन्त्रण मात्र था। 
ग्राम-संस्थाए मानो छोटे-छोटे राज्य के रूप में कार्य करती थीं । केन्द्रीय सरकार ने अपने बहुत-से अधिकार ग्राम-संस्थाओं 
को दे दिये थे । बहुत-से 'माल-फौजदारी' के मुकदमे भी उनके अधिकार में थे, जैसा कि हम आगे देखेंगे । अन्य 
बातों की जानकारी के लिए देखिए Sto आर० सी० मजुमदार कृत “'कॉरपोरेट लाइफ इन एँश्यण्ट इण्डिया”,अध्याय २, 
Go १३५ एवं फिक (To १६१) । जिस प्रकार पूरे ग्राम की एक सामान्य व्यवस्था थी, उसी प्रकार वहाँ की श्रेणियों 
एवं गणों के कार्य-परिचालन के लिए बहुत-से नियम एवं रूढियाँ थीं । कौटिल्य (१।११) ने काम्भोज एवं सुराष्ट्र के 
क्षत्रियों की श्रेणियों की ओर संकेत किया है और लिखा है कि क्षत्रिय कृषि-कमं या आयुध द्वारा (लड़ने का व्यवसाय करके). 
अपनी जीविका चलाते थे (...काम्भोजसुराष्ट्क्षत्नियश्चेण्यादयो वार्ताशस्त्रोपजीविनः)। कोटिल्य (३।१४) ने भृत्यों के 
संघ (संघभूताः) की भी चर्चा की है । मनु(१।११८) ने गणों का उल्लेख किया है । और देखिए मनु (८1४१), याज्ञ० 
(२१६२)। नारद (समयस्यानपाकर्म, २।६) एवं बृहस्पति (वीरमित्लोदय, व्यवहार में उद्धृत) ने श्रेणी, गण: आदि 
के विषय में व्यावहारिक चर्चाएँ की हैं ।* * नारद का कहना है कि पाषण्ड-सम्प्रदायों, नैगमों (वणिकों), श्रेणियों तथा 


११. कुलश्रेणिगणाष्यक्षाः पुरदुयेनिबासिनः । वारिधरदमं परित्यागं प्रकुर्युः पापकारिणाम्‌ ॥ ते; कृतं च a 
धर्मेण निग्रहानुग्रहं न्‌णास. । तद्राज्ञोप्यनुमस्तव्यं निसुष्टार्था हि ते स्मृताः ॥ बृहस्पति (अपराक Yo ७६४, स्मृति० | 
२, Jo २२४, सरस्वती बिलास Fo ३२६ द्वारा उद्धत उद्धरणों में कहीं-कहीं हेर-फेर है)। 


१२. पाषण्डिनैगमभेणीपुगव्रातगणादिषु | संरक्षेत्समय' राजा दुर्गे जनपदे तथा ॥ यो धमः कम यच्चेषामुपस्थान' SH 


विधिश्च यः । यच्चंषां दृच्युपादानमनुमस्येत तत्तथा ॥ नानुकूलं च यद्राजा प्रकृत्ययमत च यत्‌। बाधक च यदर्थाता 
तत्त्यो विनिबतंपेत्‌ ॥ मिथः संघातक्रणमहित शस्त्रधारणम । परस्परोपघात च तेषां राजा न सर्षयत्‌ । पुथस्गणांश्च ग्गणा क 
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घर्मशारत्र का इतिहास 


उनके गन 


जलने के ढंग (दुंदुभि बजने पर) एवं जीविकाबृत्ति को माने, अर्थात्‌ उन्हें वैसा करने दे । किन्तु ऐसे नियम या रूढियाँ 


जायें दद बाधक सिद्ध 
जो स्वयं राजा के विरोध में जायें, सामान्य लोगों द्वारा अच्छी न कही जायें या राजा के उद्देश्य के लिए 


हों, तो उन्हें मान्यता नहीं मिलनी चाहिए, अर्थात्‌ राजा उन नियमों को बन्द कर a है i i Se 
eer ने > आदि रोक दिये जाने चाहिए । न 
में जाने वाले दलगत विचार, लड़ाई-झगड़े आदि रोक के 
हा कप र देना चाहिए, क्योंकि उनके इस प्रकार के परस्पर-विरोधी कार्यों से ee — Men AS 
क्‌ : ieee म oe 
में हमने भाग- _२ में विस्तार से पढ़ लिया है 1 £ ह्‌ 

श्रेणियों आदि के विषय में हमने भाग-२ के अध्याय २ g See महारो, वेलियों 

नासिक अभिलेख सं० १५ (एपि० इण्डि०, जिल्द ८, To SS), 2 ’ 
SOUS Sa rai को निक्षिप्त घन मिलने की बात लिखी है); जुल्नार बौद्ध गुफाओं के अभिलेख (आर्क्या- 


= पानी लाने वालों की श्रेणि दु रण अर्थ 
a जकल सर्वे आव वेस्टर्न इण्डिया, जिल्द ४, To ६७, जहाँ बाँस से काम करन वाला, ठठेरों अर्थात्‌ पीतल के बरतन 


आदि वनाने वालों की श्रेणियों में घरोहर या निक्षिप्त धन रखने की वात उल्लिखित है) ee द = 5 
७०(तेलियों की श्रेणी में, जिसका मुखिया जीवन्त था, धन रखने की बात की चर्चा है); गुप्त-अभि be लै es 
७६ (रेशम बुनने वाहे लाट से दशपुर में आकर ्य-मन्दिर बनाते हैं),एपि० इण्डि०, जिल्द किम Sob 23 चीन 
१८, Yo ३२६ एवं पृ० ३०; वही, जिल्द १६५१९ ३३२; वही, जिल्द १, To १५५५ डेविड्स ने अपने ग्रन्थ 
नाम था गोपगिरि, तेलियों एवं मालियों की श्रेणियाँ थीं); वही, जिल्द १, १.० १८४ pa डेविड्स is i 
'बद्धिस्ट इण्डिया' (qo ६०-६६) में १८ श्रेणियों की एक सूची उपस्थित की है। श्रेणिय के विषय में विशिष्ट ज न 
` दारी के लिए देखिए डा० आर० सी० मजुमदार = “कारपोरेट लाइफ इन ऐश्येप्ट इण्डिया' (अध्याय १) त 
६ १ (जिल्द ६, प° १६४०, ४२१-४२८)। ु टन 
os = a Se (यथा- परिवार, भूत्य शा अनुजीवी ) के गुणों के विषय में भी है, 
यथा--उन्हें किस प्रकार रहना चाहिए, राजा प्रसन्न हैं या क्रुद्ध हैं, यह कैसे जानना चाहिए आद । इस ह य॒ 
में देखिए कौटिल्य (xiv), विराटपर्द (४।१२-५०, जहाँ कई स्थलों पर 'स राजवसति वसेत्‌ आया है), se 
(२१६, जो सम्पूर्ण रूप से. राजधमंकाण्ड, To २४-२७ एवं राजनी तिप्रकाश, प्‌०.१०६-१५२ में उडप है), है 
(२२१), विष्णुधर्मोत्तर (२२५२-२८) कामन्दक (४1१०-११, ५१००, ६1११-६३, जिसका बहुतांश कल छट 
रत्नाकर, To ५१-५८ में उद्धृत है), शुक्रनीतिसार (२1५४-६८, २०५-२५३) । याज्ञ० (१।३१०) में अक्षुद्रः 
y परिषद्‌ (मिताकरा ने इसे 'अक्षद्रोऽपरुषः' पढ़ा है) आया है जिसकी व्याख्या में विश्वरूप ने शंख को उद्धृत किया है-- 
। gt गृभों (लोभी नौकरों) से घिरे हुए हंस (अच्छे राजा) की अपेक्षा dat (पवित्न चरित्र वाले नौकरों ) से घिरे 
ट TH (लोभी राजा) को श्रेयस्कर मानना चाहिए। ' राजनीतिप्रकाश (qo १६५) ने इसी पद्ध को शंख-लिखित से 


६५२ 


_ ये भिन्दुस्ते विनया विशेषत: । आवहेयुभंयं घोरं व्याधिवत्ते हय्‌ पेक्षिताः ॥। नारद (समयस्यानपाकर्म २-६ )। अमरावती 
के शिलालेखों (एपि० इण्डि०, जिल्द १५, Yo २६३) में “धठ्जकडकस निगमस” शब्द आये हैं । इस स्थान के विषय 
इण्डि०, जिल्द २०, Jo &) । अमरकोश के अनुसार 'नेगम' एवं “वणिक्‌, समानार्थक हैं। याश० 
में विश्वकप का कथन है--सार्यवाहादिसमूहो नेगमः'; अपराक (१० ७४६) ने व्याख्या को है 
ये नानाजातोया अधिगच्छन्ति ते नंगमाः 1” a ey 
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राज्य-कर्मचारियों की नियु्षित और परीक्षा ६५३ 


उद्धृत किया है और अपनी ओर से जोड़ा है--“राजा जिनसे घिरा रहता है, उन्हीं से दोषों की उत्पत्ति होती है 
और इन्हीं दोषों से एक दिन राजा का नाश हो जाता है। अतः राजा को नौकरों को रखने के पूर्व उनके ज्ञान, चरित्र 
एवं अच्छे कूल के विषय में लिख लेना चाहिए।१३ शुक्र (२।२४६-२४७) ने नौकरों की विश्वास्यता के विषय में निम्न 
महस््वपूर्ण बात कही है--“आपत्ति में पड़े हुए. अपने अच्छे स्वामी को नहीं छोड़ देना चाहिए। एक बार भी सम्मान से 
जिसका नमक (अर्थात्‌ भोजन) खा लिया, क्या उसके कल्याण के लिए सतत और (आवश्यकता पड़ने पर) शीघ्र चिन्ता 
नहीं करनी चाहिए १९१४इस प्रकार का भाव सामान्यतः राजभूत्यों में विद्यमान था, यहाँ तक कि विदेशी एवं दूसरे 
घमं के अनुयायी राजाओं के लिए भी भारतीय भृत्यों के मन में यही भावना विराजमान थी । नौकरों के चुनाव के 
विषय में राजनीतिप्रकाश (प० १७६) ने इन चार प्रधान बातों पर बल दिया है--“( १) शिक्षा, (२)शील(चरित्र), 
(३) कुल एवं (४) कमं। जिस प्रकार सोने की परीक्षा चार प्रकार से की जाती है, यथा (१) तोलकर,(२) कसौटी 
पर कसकर, (३) काटकर एवं (४) गमं करके, उसी प्रकार उपर्युक्त बातों से भृत्यो को परीक्षित किया जाना 

चाहिए | ; 
हमने गत चौथे अध्याय में देख लिया है कि घूस लेनेबाले राज्य-कर्मंचारियों की परीक्षा करने के लिए गुप्तचर 
नियुक्त थे । याज्ञ०(१।३३६,३३५,३ ३६)ने व्यवस्था दी है कि राजा को कायस्थो के चंगुल से प्रजा की TAT करनी 
चाहिए, गुप्तचरों द्वारा राज्य-कर्मंचारियों के कार्यों की जाँच करानी चाहिए, जो लोग अच्छे आचरणयुक्त पाये जायें 
उनको प्रशं सित करना चाहिए, जो लोग असदाचरणशील पाये जायें उनको दण्डित करना चाहिए तथा जो लोग घूस 
लेते हों उन्हें देश-निष्कासित कर देना चाहिए। इस विषय में और देखिए मनु (७।१२२-१२४), विष्णुधर्मोत्त र, पंच- 
तन्त्र (१1३४३) एवं मेधातिथि (मनु ६२६४) | मेधातिथि ने व्याख्या की है कि उस राज्य को नाश का भय नहीं 
है जहाँ से कण्टक (दुष्ट लोग) निकाल बाहर किये जाते हैं और न्याय की दृष्टि में सब समान समझे जाते हैं। 
मेधातिथि ने यह भी लिखा है कि अधिकतर कण्टकों को रानी, राजकुमार, राजा के प्रिय पातो एवं सेनापति के यहाँ 
प्रश्रय मिलता है (मनु ६२५४) | ः 
| पशु-पालन और कृषि 


अब हम प्रजा या जनता के प्रति राजा के उत्तरदायित्वों का वर्णन करेंगे । कोटिल्य (२।२६ एवं २३४) से 
पता चलता है कि पशु-पालन के लिए प्रयत्न किये जाते थे तथा चरागाहों के प्रबन्ध एवं सुरक्षा के लिए राज्य की ओर 


१३. तथा च शंखः । न हंसो गुप्रपरिवारः कासं तु गुभो हंसपरिबारः स्यात्‌ । fasted (याज्ञ १३३०५) 
शंखलिखितौ । न गृध्नुपरिवारः स्यात्कामं TST राजा प्रेयान्न हंसपरिवारो न gat गुध्नुपरिवारः। परिवाराद्धि दोषाः . 
प्रादुभंवन्ति तेऽलं विनाशाय। तस्मात्पूर्व सेव तत्परिवार लिखेच्छरतशीलात्वयोप पन्तस्‌ । राजनीतिप्र०, To १८५। यह 
उद्धरण अशुद्ध-सा लगता है । सम्भवतः हमें 'हंसपरिवार' के पूवं जो ‘a’ भाया है उसे छोड़ देना चाहिए। बसिष्ठ 
(१६।२१-२%६, पुहरसं की प्रति, १६१६) में भी ऐसा ही पाठ आया ह,,कित्तु बह अशुद्ध है | देखिए राजघमंकाण्ड,पू० 
२२, जहाँ यह वाक्य शंखलिखित का कहा गया है । इसी अर्थ में पञ्चतन्त्र ने wit कहा है (१।३ ०२)--गुश्नाकारोपि ._ 
सेव्यः स्याद्ध साकार: समासदेः | हंसाकारोपि संत्याज्यो गुध्राकारेः स तेन्‌ TW Sr 

१४. आपद्गतं FAA कदापि न परित्यजेत्‌। एकवारमप्यशितं यस्यान्तं ह्यादरेण च । 
पालकस्याञ्जसा न किस्‌ ॥ शुक्रतीतिसार (२।२४६-२४७) । 
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६५४ धमंशास्त्र का इतिहास 


से कठोर नियम बने हुए थे। मनु (८२३७), याज्ञ० (२।१६७) तथा मत्स्य० (२२७।२४) ने भी गाँवों, बड़ी बस्तियों 
एवं नगरों के चतुदिक चरागाह बनाने की व्यवस्था दी है। कौटिल्य ने पशुओं के अध्यक्ष पर पशुओं को श्रेणियों में विभा- 
जित करने (यथा-वछड़े, युवा साँड़, पालतू, हल वाले बेल, गाड़ी वाले बैल, मांस वाले पशु, गाभिन गायें, दुधारू गायें 
आदि) का भार सौंपा था । अध्यक्ष को उन पशुओं पर चिह्न लगाने तथा उनको बही में लिख लेने की आज्ञा थी । जो 
लोग अनधिक्कत ढंग से पशुओं को मार डालते थे वा चोरी करते थे उन्हें शरीर-दण्ड देने की व्यवस्था दी गयी थी । 
कौटिल्य ने इस विषय में भी व्यवस्था दी है कि पशुओं को कितना भूसा, कितनी खली या कितना नमक दिया जाय और 
उनसे कितना काम लिया जाय । महाभारत (वनपव॑ २३६।४) से पता चलता है कि राज्य के पशुओं की गणना एवं 
प्रबन्ध में राजकमारों को भी कार्योशील होना पड़ता था । और देखिए वनपर्व (२४०।४-६) । महाभाष्य (२, To 
४०१) ने भी पश्‌-धन एवं अन्न-धन पर देश के धन को आधारित माना है। 
कृषि पर विशेष ध्यान दिया जाता था। सभापत्र (४1७७) में राजा से कहा गया है कि वह राज्य के विभिन्‍न 
भागों में जलपूर्ण तड़ाग बनवाये और यह देखे कि कृषि केवल वर्षा-जल पर ही निभं र न रहे मेगस्थनीज (में कररिडिल, 
१, Yo ३०) का कहना है कि उसके समय में भारत में सिचाई का प्रबन्ध था और वर्ष में दो फसलें होती थीं । यही 
बात तै० सं० (५,१।७।३) में भी आयी है (तस्माद्‌ दिः संवत्सरस्य सस्यं पच्यते).। वाज० सं० (१०१२) ने 
१२ प्रकार के अनाजों की सूची दी है--चावल, यव (जो), गेहूँ, माष, तिल, मुद्ग, मसूर आदि और बुहृदारण्यकोप- 
निषद्‌ (६1३१३) ने इस प्रकार के अन्नो (ग्राम्याणि धान्यानि) का उल्लेख किया है । खारवेल राजा के हाथी गुम्फा 
अभिलेख से पता चलता है कि वह नहर जो नन्द राजाओं के १० ३वें वर्ष (ईसा पुवं चौथी शताब्दी) में बनी थी (खारवेल 
के) पाँचवें वर्ष में विस्तारित हुई (एपि० इण्डि ०, जिल्द २०, पृ०७१)। रुद्रदामा ने बिना देगार लगाये राज्यकोष से 
जूनागढ़ के पास सुदर्शन झील का जीर्णोद्धार कराया था (एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृ० ३६) । इस सुदर्शन झील का 
निर्माण चन्द्रगुप्त He एवं अशोक के प्रान्तपतियों ने किया था और वह कालान्तर में बाढ़ के कारण Si ट-फूट गयी थी । 
, वैदिक काल से ही सिचाई की व्यवस्था होती रही है। ऋग्वेद (७।४६।२) ने नदियों, झरनों के अतिरिक्त खुदी हुई 
जल-प्रणालियों (नहरों) की भी चर्चा की है। दक्षिण भारत के शिलालेखों से पता चलता है कि पल्लव राजाओं एवं 
अन्य कुलो के राजाओं ने बहुत-से तड़ाग Gaara जिन पर उनके अथवा स्थल-विशेष के व्यमितयों के नाम लिखे हुएथे। 
इनमें से बहुत-से तड़ाग आज भी विद्यमान हैं (देखिए साउथ इंडियन इंस्क्रिप्शंस, जिल्द २, भाग ३, To ३५१; 
एपि० इण्डि०, जिल्द ४, पृ० १५२; साउथ इण्डियन इंस्क्रिप्शंस, जिल्द १, पु० १५०; एपि० इण्डि०, जिल्द ८, To 
1४५) । कश्मीर के राजा अवन्तिवर्मा( ८३३-८१८) के अभियन्ता (इंजी नियर) सूम्य ने वितस्ता नदी को इस भांति 
बाँधा कि जो चावल की खारी पहले २०० दीनारों में मिलती थी वह सिंचाई की सुन्दर व्यवस्था के कारण ३६ दीनारों 
) में मिलने लगी (राजतरंगिणी ५।८४-११७) । कौटिल्य (२२४) ने जल की सहायता से अन्न बढ़ाने की कई 
विधियाँ दर्शायी हैं और उनसे प्राप्त कर की मात्राएँ भी बतायी हैं, यथा-शारीरिक परिश्रम वाले अन्न का 
| कर उपज का ५ भाग, कंधे से जल ढोकर सिचाई करने से उत्पन्न अन्न का कर उपज का ३ भाग, स्वाभाविक जल- 
| J सिचाई करने से कर उपज का ३ भाग और नदियों, झीलों, तालाबों एवं कूपों की सिंचाई से 
= Re elt ee aul था रा कौटिल्य ने ईखकी खेती को कठिन माना है, क्योंकि उसकी प्राप्ति में व्यय अधिक 
गौर आपत्तियाँ भी कम नहीं होतीं । अथर्ववेद (१।३४।५) के काल में भी ईख को खेती होती थी। शुक्रनीति० 
Sar pee a समुचित व्यवस्था करना राजा का परम कर्तव्य था, यथा--कूप, सीढ़ियों वाले 
! गन आदि खुदवाना । उसके कतंव्यों एवं उनकी पूर्ति की ओर मेगस्थनीज की इंडिका भी संकेत 


मेगस्थ (मैकरिडिल, एँश्येण्ट इण्डिया, पृ० ८६) का कहना है कि कुछ (राज्यकमंचारी)लोग नदियों 
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का निरीक्षण करते थे, भूमि की माप (पैमाइश) कराते थे जैसा कि मित्र(ईजिप्ट) में होता था, और कुछ लोग प्रमुख 
नहर से अन्य छोटी-छोटी नहरें निकलवा कर जल देने की व्यवस्था करते थे जिससे सबको यथोचित जल मिल जाय । 
कौटिल्य ने राष्ट्रीय विपत्तियों से, यथा--अग्निकाण्ड, बाढ़, रोग, दुर्भिक्ष, चूहे, जंगली हाथियों (या पशुओं ), 
साँपों एवं भूत-प्रेतों से राज्य की रक्षा किस प्रकार की जाय, इस पर एक विशिष्ट अध्याय ही लिखा है। इन विपत्तियों 
से बचने के लिए मानवीय एवं घामिक क्रियाओं एवं कृत्य के विषय में उन्होंने व्यावहारिक निर्देश भी दिये हैं। दुभिक्ष 
के समय राजा को बीज एवं भोजन देने की व्यवस्था करनी चाहिए, विपत्ति में फंसे लोगों की सहायता के लिए कुछ 
निर्माण कार्य आरम्भ कर देना चाहिए, राज-भाण्डार या धनिक लोगों के भाण्डार या मित्र राष्ट्रों के भाण्डार से अन्न 
लेकर बँटवाना चाहिए, धनिकों पर इतना कर लगाना चाहिए कि वे प्रचुर मात्रा में धन दे सकें या ऐसे देश को चल 
देना चाहिए जहाँ प्रचुर मात्रा में अन्न हो । राष्ट्रीय विपत्तियाँ 'ईति' के नाम से पुकारी गयी हैं और उनके छः प्रकार हैं, 
यथा अतिवृष्टि, अनावृष्टि, मूषक (चूहे), टिड्डी-दल (गलभ), तोते तया परदेशी राजाओं का बहुत पास में होना ।) ५ 
और भी देखिए कामन्दक (१३।२०, १३६३-६४) । प्राचीन एवं मध्य काल के दुर्भिक्षों के विषय में बहुत-से संकेत 
प्राप्त हुए हैं। छान्दोग्योपनिषद्‌ (१।१०।१-३) में आया है कि जब देश पर उपलवृष्टि (या टिडूडियों का आक्रमण 
हुआ) तो उषस्ति चाक्रायण को उच्छिष्ट भोजन करना पड़ा। रोमपाद के शासन-काल में अंग देश दुभिक्ष से आक्रान्त 
हो गया था (बालकाण्ड, अध्याय ६) । निरुक्त (२।१०) से पता चलता है कि राजा शन्तनु के समय में १२ वर्षों तक 
दुर्भिक्ष पड़ा था। महास्थान (प्राचीन पुण्ड् नगर) में प्राप्त मौय-अभिलेख से पता चलता है कि दुभिक्षपीडित लोगों में 
quem? नामक सिक्के एवं अन्न ats गये थे (To To एस० बी०, १8३२, To १२३) । और देखिए इस विषय में 
'एनलस आव बी० ओ० आर० इन्स्टीच्यूट', जिल्द ११, To ३२; एपि० इण्डि०, जिल्द २२, To १ एवं जंऽए०एस० 
ato, जिल्द ७ (१६४१), भाग २, To २०३ । राजतरंगिणी में कई बार दुर्भिक्षों की चर्चा हुई है (२1१७-४४, 
५।२७०-२७८, ७।१२१६) । मणिमेखलै (अध्याय २८) ने दक्षिण भारत की काञ्चीपुरी में बारह वर्षो He दुभिक्षका 
वर्णेन किया है। सन्‌ १३६६ ई० में दक्षिण भारत १२ वर्षों के उस भयंकर अकाल से ग्रस्त था जिसे दुर्गादेवी की संज्ञा 
दी गयी है (देखिए ग्रेण्ट डफ का ग्रन्थ "हिस्ट्री आव दी मरहठास्‌' जिल्द १, पू० ४३) । और देखिए, एपि० इण्डि०, 
जिल्द १५, To १२। ै 
हमने इस ग्रन्थ के भाग २ (अध्याय ३, ७ एवं २५) में देख लिया है कि विद्वान्‌ ब्राहमणों की सहायता करना, 
कवियों एवं ज्ञानवान्‌ लोगों की गोष्ठियाँ करना, शिक्षण-संस्थाओं को भूमि-दान देना तथा विद्या की उन्नति के लिए 
सभी प्रकार के प्रयत्नों में लगा रहना राजा का HIST था । वुद्ध-हारीत (७।२२६-२३०) का कहना है कि राजा को 
चाहिए कि वह केवल तप में लीन विद्वान्‌ ब्राह्मणों को ही अपने दानों का उचित पात्र समझे । कुछ ऐसे राजा भी हो गये 
हैं जो दान देने में सीमा का अतिक्रमण कर देते थे । युवान-च्वांग ने पुष्यभूति हषंवधंन के दया-दोक्षिण्य का वर्णम किया 


१५. अतिषुष्टिरनावुष्टिमूंषका: शलभाः शुकाः। अत्यासन्नाश्च राजानः षडेता श्तयः FART: U क्षीरस्वामी ` 
(अमरकोश की टीका में) एवं राजनीतिप्रकाश (Fo ४४७) ; मिलाइए (ईतयो न सन्ति मे ।' उद्योगपवं (६१।१७); | 
हुताशनो जल व्याधिदुभिक्षं मरकास्तथा। इति पञ्चविध देवं व्यसनं सानुषं परम्‌ ॥ कास 0000... i 
(go ६०, श्लोक ३२४६) ; अतिवृष्टि - + + शुकाः। असत्करश्च दण्डश्च परचक्राण तस्कराः 1 कप्रियोत्सर्गो 3 
मरकव्याधिपीडनम. । पश्ना मरणं रोगो राष्ट्रव्यसनमुच्यते ॥ काम० १३।६३-६४- बुधमूषण (Fo ५३, श्लो | 
३२२-३२३ )। ; eee Se ate ane UT 
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है। प्रति पाँचवें वर्ष राजा हषं प्रयाग में जाकर अपना सर्वस्व दान कर देता था (देखिए बील का ग्रन्थ “बुद्धिस्ट रेकडं. स 
आदि”, जिल्द १, T° २१४, २३३) । शुक्रनी तिसार (१।३६८-३६४) में आया है कि राजा को विद्वान्‌ व्यक्तियों की 
ate (खोज) में रहना चाहिए, उनकी शिक्षा के अनुसार उन्हें अधिकारी के रूप में नियुक्त करना चाहिए, उन्हें, जो कला ( 
एवं विद्या में बहुत आगे बढ गये हों, प्रति वर्ष सम्मानित करना चाहिए और विविध कलाओं तथा विद्याओं के उत्कर्ष 
के लिए समुचित व्यवस्था करनी चाहिए। पाठकों को यह जानना चाहिए कि प्राचीन काल के राजा लोग इन वचनों का 
अक्षरशः पालन करते थे। र 

पश्चिमी देशों की भाँति भारत में भी राजा अवयस्क लोगों का रक्षक एवं अभिभावक माना जाता था। गौतम - 
(१०४८-४४ ) एवं मनु (०1२७) का कथन है कि जब तक लड़का वयस्क न हो जाय या गरुकूल से लौटकर न आ जाय 
aa तक राजा को उसकी सम्पत्ति की रक्षा करनी चाहिए।१६ यही बात अपने ढंग से बौधायनधमंसूत (२।२।४३), 
वसिष्ठ (१६।८-5), विष्णुधमंसूत्र (३।६५), शंख-लिखित आदि ने भी कही है । नारद (ऋणादान, ३५) ने घोषित 
किया है कि १६ वर्षो तक अवयस्कता रहती है। मनु (51२८-२४ ), विष्णुधर्मसू्न (३।६५) का कहना है कि राजा को 
वन्ध्या स्त्रियों , पुत्रहीन स्त्रियों, कुलहीन स्त्रियों एवं रोगियों की सुरक्षा का प्रबन्ध करना चाहिए। नारद का कहना है 
कि किसी स्त्री के पति या पिता के कुल में कोई न हो तो राजा को चाहिए कि वह उसकी सुरक्षा का प्रबन्ध करे । कौटिल्य 
(२१) के मत से ग्राम के गुरुजनों का यह कर्तव्य है कि वे वालों (अवयस्को) एवं मन्दिरों के धन की वृद्धि का प्रबन्ध 
wet’ 4 
राजा का एक विशिष्ट कायं था यह देखना कि उचित मान फे नाप-तोल के बटखरे आदि प्रयोग में लाये जाते हैं 
या नहीं । कौटिल्य (२।१६) ने नाप-तोल के बटखरों आदि के अध्यक्ष की चर्चा की है। वसिष्ठ (18193) एवं मनु (८। 
४०३) का कहना है कि नाप-तोल के यन्त्रों एवं बटखरों पर मुहरे लगनी चाहिए, प्रति छमाही पर उनकी पुनः जाँच 
होनी चाहिए जिससे गृहस्थों को लोग धोखा न दे सकें याज्ञ (२।२४०) एवं विष्णुधमंसूत्र (११२२) ने उनके 
लिए कठिनातिकठिन दण्ड की व्यवस्था दी है, जो नाप-तोल के बटखरों, सिक्कों आदि में गड़बड़ी करते हैं या उन्हें 
अनधिकृत ढंग से बनाते हैं । इस विषय में देखिए नीतित्राक्यामृत (qo ६८) एवं अलबरूनी (सचो द्वारा अनूदित) की 
पुस्तक (जिल्द १, अध्याय १५, जहाँ ११वीं शताब्दी के बटखरों को चर्चा की गयी है)। 

राजा का एक अन्य उत्तरदायित्व था चोरी न होने देना। केकय के राजा अश्वपति को इस बात का अभिमान 
या कि उसके राज्य में न कोई चोर था, न कोई कृपण व्यक्ति था और न कोई शराबी (छान्दोग्योपनिषद्‌ ५।११।५)। 
आपस्तम्बधमसूत (२।1०।२६।६-८) का कथन है कि राजकर्मचारियों को चोरों से नगर की रक्षा एक योजन तक 


_ १७, दिनियोगात्मरक्षासु भरणे च स ईश्वरः | परिक्षीणे पतिकुले निर्मनुष्ये निराश्रये ॥ तत्सपिण्डेषु वासत्सु 
Bis र्ता प्रभुः स्त्रियाः 11 मेघातिथि द्वारा सनु (५।३।२८) की व्याख्या में 
बघययुराव्यवहारप्रापणात्‌ । देवद्रव्यं च। कौटिल्य (२1१) | 
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तथा ग्रामों की एक कोस तक करनी चाहिए और उस सीमा के भीतर जो कुछ भी चोरी जायगा, उन्हें (राजकमंचारियों 
को) ही देना पड़ेगा । गौतम (१०४६-४७) , मनु (०४०), याज्ञ ० (२1३६), विष्णुधमंसूत्र (३1६६-६७), शान्ति० 

(७५।१०) का कहना है कि राजा को चोरों से चोरी का माल लेकर वास्तविक स्वामी को बिना जाति का विभेद 
किये, दिला देना चाहिए, यदि वह ऐसा न कर सके तो उसे राज्यकोष से उसकी पूर्ति कर देनी चाहिए; यदि प्राप्त किया 
हुआ धन वह स्वयं रखले, या चोरों को पकड़ने का भरपुर प्रयत्न न करे, या अपने कोष से चोरी के माल की पूतिन करे 
“तो उसे पाप लगेगा। यही बात दूसरे ढंग से कौटिल्य (३९६) ने भी कही है। और देखिए विश्वरूप (याज्ञ०२।३८) 
द्वारा बृहस्पतिस्मृति का उद्धरण । विष्णुधर्मोत्तर (२।६१-६२) का कहना है कि यदि कोई अपने नौकरों द्वारा लूट लिया 
जाय तो राजा को चोरी का माल प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिए (मार-पीटकर या धमकी देकर ), किन्तु अपने 
` कोष से क्षतिपूर्ति नहीं करनी चाहिए। याज्ञ० (२।२७०-२७२) , नारद (परिशिष्ट १६-२१) एवं कात्यायन ने कुछ 
और बातें कही हैं--चोर द्वारा सारी सम्पत्ति या उसका मूल्य दिला देना चाहिए; यदि चोर न पकड़ा जा सके तो राज- 
कर्मचारी एवं परिरक्षक को चोरी के सामान का मूल्य चुकाना चाहिए; यदि चोर के पद-चिहनों का पता न चल सक तो 
ग्रामाध्यक्षको चोरी का सामान देना चाहिए; यदि चोरी चरागाह या जंगल में हो (और चोर का पता न चल सके) ' 
तो स्वयं राजा को ही धन देना चाहिए; यदि चोरी जंगल में न हो प्रत्युत मार्ग में (सड़क पर) हो तो चोरों का पता 
चलाने के लिए नियुक्त राजक्मंचारियों को क्षतिपूर्ति करनी चाहिए; यदि चोरी ग्राम में हो तो सबको मिलकर क्षति- 
पूर्ति करनी चाहिए; यदि ग्राम से हटकर एक कोस की दूरी पर चोरी हो तो चारों ओर के पाँच या दस ग्रामों को मिलकर 
क्षतिपूर्ति करनी चाहिए। याज्ञ० (२।२७१) एवं कात्यायन ने चोरों को पकड़ने वाले अधिकारी को 'चौरोद्ध्ता' (चोरो- 
दर्ता) कहा है। बहुत-से शिलालेखों में 'चौरोद्धरणिक' अधिकारी का नाम आया है(एपि० इण्डि०, जिल्द ११, Fo 
८३)। नारायण पाल के शिलालेख में 'चौरोडरणिक' एवं 'कोट्टपाल' (आधुनिक कोतवाल) शब्द आया है (इण्डियन 
ऐ्टिक्वेरी, जिल्द १५, पु० ३०४)। कौटिल्य (४1१३) ने भी इसी प्रकार के नियम दिये हैं और 'चोररज्जुक'अधिकारी. 
का नाम लिया है जिसे दो गाँवों में हुई चोरी तथा चरागाह के अतिरिक्त अन्य भूमिखण्ड में हुई चोरी की क्षतिपूर्ति करनो 
पड़ती थी । | | 

याज्ञ ० (१1३०६) एवं कौटिल्य (६1१) के मतसे राजा का प्रथम गुण है 'महोत्साह' जो आभियांमिक' नामक 

गुणों में गिना जाता है। धमंशास्त एवं अर्थशास्त्र से सम्बन्धित सभी ग्रन्थों ने इस बात-पर अधिक बल दिया है कि राजा 
को सतत कार्यशील रहना चाहिए, उसे किसी भी दशा में प्रमादी एवं भाग्यवादी नहीं होना चाहिए। महाभारत मे१० 


१८. ( १) देवं प्रज्ञाविशेषेण को निवतितुमहं ति । बिधातृविहित मागं न कश्चिदतिवर्तते । आदि० (१।२४६- 
२४७); देवं पुरुषकारेण को निर्वाततुमुत्सहेत्‌ । उद्योग (१८६।१८) ; देवमेव पर मस्ये पौरुषं तु निरर्थकम्‌ । ससा० 
(४७३६) ; देवं पुरुषकारेण को बंचयितुमहंति । दैवमेव पर मन्ये पुरुषार्थो निरथंकः ॥। वन° (१७४।२७, यह बात 
अजगर द्वारा पकड़ लिये जाने पर भीम ने कही है); न हि दिष्उमतिक्रान्तु शक्यं भूतेन केनचित्‌ । दिष्टसेव भुवं सन्ये 


पौरुष तु निरर्थकम्‌॥ उद्योग० (४०३२); (२) दंवे पुरुषकारे च लोकोयं संप्रतिष्ठितः। आदि० (१२३२१); 
जयस्य हेतुः सिद्धिहि कर्म देवं च संथितम्‌ । सभा० १६।१२; देवेचमानुष चेव संयुक्तं लोककारणम्‌। उद्योग० (७5५); 


न हय्‌ त्यानमृते देवं राज्ञामर्थ प्रसाधयेत्‌ । साधारंणं दयं हयेतद्देवमुत्थानसेवच॥ शान्ति०५६।१४; नहि देवेन सिध्यत्ति 
कार्याण्यकेन सत्तम। न चापि कमं णैकेत द्वाभ्यां सिद्धिस्तु योगंतः॥ सौप्तिक० WR; (३) यत्तो हि सततं काय स्तत 
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मानवीय प्रयत्न एवं दैव (भाग्य या नियति) पर कई स्थलों में चर्चाएं हुई Fl आदि० (१।२४६-२४७, ८४।७-१०), 
सभा० (४६-१६, ४७।३६, ५८।१४), वन० (१७६।२७-२८), Feo (GIR, ४०।३२, १५६।४, १८६॥१), 
आश्रमवासिक ०(१०।२६) में दैव पर अधिक बल दिया गया है। किन्तु मध्यम मार्ग का निदेश आदि० (933129), 
सभा० (१६।१२), उद्योग० (७६।५-६), शान्ति० (५६।१४-११) , सौप्तिक (२।३) में हुआ है और कहा गया है 
कि सांसारिक कार्यों में पुरुषकार (प्रयत्न) एवं देव दोनों की आवश्यकता है। कहीं-कहीं प्रयत्न पर अधिक बल दिया 
गया हैऔर कहा गया है कि व्यक्ति को प्रयत्न करते जाना चाहिए और भाग्य के भरोसे नहीं बैठ जाना चाहिए (द्रोण० 
 १५२।२७; शान्ति० २७३२, ५८।१३-१६, १५३।५०; अनुशासन० ६।१; सौप्तिक० २।१२-१३ एवं २३-२४) | 
शान्ति० (५८।१३-१५) के अनुसार उत्साहपूर्ण कमं ही राजधर्म का मूल है। इसी उत्साहपूर्ण कमे अर्थात्‌ उत्थान से 
देवों को अमृत की प्राप्ति हुई,असुरों का हनन हुआ एवं इन्द्र को श्रेष्ठ पद मिला। देखिए भगवद्गीता (१५।१३-१६ )भी। 
कौटिल्य (१1१६) का कहना है--“धन;के मूल में उत्थान है, उत्थान के विरोधी भाव से बुराई उत्पन्न होती है। उत्थान 
के अभाव में वर्तमान एवं भविष्य की प्राप्ति का ह्लास निश्चित है, उत्थान के द्वारा राजा मनोवांछित वस्तु एवं प्रचुर 
घन की प्राप्ति कर सकता है ।”” याज्ञ ० (११३४६ एवं ३५१) का कथन है कि किसी योजना की सफलता दैव (भाग्य) 
एवं मानवीय प्रयत्न दोनों पर निर्भर है, किन्तु भाग्य कुछ नहीं है, वह तो मानव के गत जीवनों के कर्मों का प्रतिफल है 
झर (आज इस जीवन में) प्रभाव के रूप में अभिव्यक्त हो रहा है; जिस प्रकार,एक पहिया से रथ नहीं चलता उसी प्रकार 
बिना मानवीय प्रयत्न या कमं के भाग्य से कुछ सम्भव नहीं है । इस विषय में देखिए मनु (७४२०५), मत्स्य० (२२१।१- 
१२), विष्णुधर्मोत्त र(२।६६) एवं राजनीतिप्रकाश (To ३१३-३१४), जहाँ याज्ञ (१।३४६ एवं ३५१) की बातें 
कही गयी हैं। मत्स्य० (२२१।१२) में आया है--“तस्मात्‌ सदोत्यानवता हि भाव्यम्‌ 1” मत्स्य० (२२२) ने 
भानवीय प्रयत्न को उत्तम माना है। मेधातिथि (मनु ४१३७) ने एक सुभाषित उद्धत किया है--“प्रयत्न से हीन लोग 
ग्रहस्थिति पर निर्भर रहते हैं, जो दृढप्रतिज्ञ और व्यवसायी होते हैं उनके लिए कुछ भी करना असम्भव नहीं है । ४ 
कोटिल्य (६।४) एवं काम०(५।११ एवं १३।३-११) ने सतत प्रयत्न करते रहने पर बल दिया है। यही बात शुक्र- 
नीतिसार (१४६-५८) में भी कही गयी है । और देखिए शुक्रनी तिसार (१॥४८-४६ ) ,राजनी तिप्रकाश (पृ० ३१२- 
३१५), नी तिमयूख (To ५२-५३) , जहाँ देव एवं प्रयत्न पर विशेष रूप से चर्चाएँ हुई हैं। महाभारत में एक स्थल 
(उद्योग० १२७।१६) पर आया है कि मनुष्य को सदा प्रयत्न करते रहना चाहिए, उसे झुकना नहीं चाहिए; प्रयत्न 
करना पूरुषार्थ है, एक स्थल पर जहाँ सन्धि नहीं है, मनुष्य टूट सकता है, किन्तु उसे झुकना नहीं चाहिए। इस विषय 
में और देखिए बृहत्पराशरस्मृति (१०, Jo २८२-२८३), वामुपुराण (६1६०-६१) एवं मार्कण्डेयपुराण (२।६१- 
६२ एवं २३।२५-२६) । 


‘ 


) | तन्न रोचते॥ वृद्धानां वचन भुत्वा योभ्युत्यानं प्रयोजयेत्‌ | उत्यानस्य फलं सम्यक्‌ तदा स लभतेऽचिरात्‌ ॥ सौप्तिक० 
(२३३ एवं २३); उत्यान हि नरेन्द्राणां बुहस्पतिरमाषत। राजघमंस्य तन्मूलं] इलोकांश्चात्र निबोध से॥ उत्याने- 
` नामुत सब्धमुत्थानेनासुरा हताः | उत्थानेन महेन्द्रेण भ्रेष्ठयं प्राप्तं दिवीह च॥ उत्यानवीरः पुरुषो वाग्वी रानधितिष्ठति । 
` उत्यानवीरास्वाग्वीरा रमयन्त उपासते॥। शास्ति० (५८१३-१५) । ङ 

ee eae ह sees इंवास्यं विदध देहान्तराजितम्‌ । तस्मात्पौरुषमेवेह श्रेष्ठमाहुमेनी षिणः ।मत्य ० (२२१।२) ; 
भमन्तो वन्धचरिता मन्यन्ते पोरुषं महत्‌ । अशक्ताः पौरुषं कतु" क्लीबा देवमुपासते | दैवे पुरुषकारे च खलु सं प्रति- 
ष्ठितम्‌ ॥ शुक्र० (१।४८-४३) ; अस्तिः कस्पचित्सुभाषितम्‌ | हीनाः पुरुषकारेण गणयन्ति ग्रहस्थितिम्‌ | सरघो- 
/्मसमर्थानां नासाध्य' व्यवसायिनाम्‌ ॥ मेधा० (अनु ४।१३७) । ` 
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तीन शक्तियाँ और चार उपाय : ९५३ 


अर्थशास्त्रकारों का एक प्रमुख सिद्धान्त उत्साह की आवश्यकता पर आधारित है। यह उत्साह, प्रभु (प्रभाव) 
एवं मन्त्र नामक तीन शक्तियों वाला सिद्धान्त कहा जाता है। इन तीनों का उल्लेख महाभारत में भी हुआ है(आश्रम- 
. चासिकपर्वं ७६) । सरस्वतीविलास (पु ० ४६) ने इनके संबन्ध में गौतम के एक सूत्र (जो प्रकाशित अंशों में नहीं पाया 
जाता) का उद्धरण दिया है।२०कौटिल्य (६1२) ने मन्त्रशक्ति को ज्ञानबल, प्रभुशक्ति को कोषबल एवं उत्साहशंक्ति 
को विक्रमबल कहा है ।२१कौटिल्य ने विश्लेषण एवं तुलना करके प्रभुशक्ति को उत्साहशक्ति से तथा मन्त्रशक्ति को 
प्रभुशक्ति से महत्तर माना है । कामन्दक( १५।३२)चे इन शक्तियों की परिभाषा की है--“छः उपायों (सन्धि-विग्रह 
आदि) में यथोचित नीति का निर्धारण ही मन्त्रशक्ति है, पूर्ण कोश एवं सन्यबल प्रभुशक्ति का द्योतक होता है तथा 
शक्तिशाली की क्रियाशीलता ही उत्साहशक्ति की परिचायक है। जिस राजा को ये शक्तियाँ प्राप्त रहती हैं वह विजयी 
होता है 1२२ यही परिभाषा नीतिवाक्याम्‌त (षाड्गुण्यसमुद्देश, पृ ०३२२) में भी पायी जाती है । इस विषय में ओर 
देखिए दशकुमारचरित (८), परशुरामप्रताप, अर्निपुराण (२४१॥१), मानसोल्लास (२।८-१०, To 5१-६४), 
कामन्दक (१३।४१-५८) । २३ 

शक्तिशाली राजा को अपनी राज्य-सीमाएँ बढ़ाने तथा प्रजा को अपने अधिकार में रखने के लिए कई उपायों 
का सहारा लेना पड़ता था । रामायण (५।४१२-३),मनु (७।१०६), याज्ञ ० (१।३४६), शुक्र (४।१।२७) आदि के 
मत से उपाय चार हैं, यथा--साम, दान, भेद एवं दण्ड ।-४ खारवेल के हाथीगुम्फा अभिलेख में आया है कि खारवेल 
ने राज्याभिषेक के दसवें वर्ष में दण्ड, सन्धि,साम की नीति के अनुसार अपनी सेना भारतवर्ष के विरोध में भजी और 
उसे जीत लिया तथा बहुत-से हीरे-जवाहरात (रत्न आदि) प्राप्त किये (एपि० इण्डिका, जिल्द २०, पू ०७६,८८) । 
यह अभिलेख ई० पूर्व दूसरी शताब्दी का माना जाता है, अतः स्पष्ट है कि ईसा के कई शताब्दियों पूर्व से ही उपायों के 
सिद्धान्त का प्रचलन था । कुछ ग्रन्यकारों एवं ग्रन्थों ने उपर्युक्त चार उपायों के अतिरिक्त कुछ अन्य उपायों को भी 
चर्चा कर दी है, यथा--काम० (१७।३), मत्स्य० (२२२।२), अग्नि (२२६।५-६), बाहँस्पत्यसू्र (५।१-३), 


२०. अतएव गौतमसूत्रम्‌ । प्रभुमन्त्रोत्साहशक्तयस्तन्मूला इति । तन्पुलाः कोशमूला इत्यर्थः | सरस्वती- 
विलास, Jo ४६। ; 

२१. शक्तिस्त्रिविधा । ज्ञानबलं मन्त्रशवितः कोशबलं प्रभुशक्तिः विक्रमबलमुत्साहशक्तिः | अर्थशास्त्र ६२, 

० 1 

pe २२. मन्त्रस्य शक्ति सुनयोपचारं सुकोशंदण्डो प्रभुशक्तिमाहुः । उत्साहर्शाक्त बलवद्विचेष्ठां त्रिशक्तियुक्तो 
भवतीह जेता.॥| कामन्दकोय १५।३२ । 

२३. कोशदण्डबलं प्रभुशबितः । शूद्रशक्तिकुमारौ दृष्टान्तौ । विक्रमो बलं चोत्साहशक्तिस्तत्र रामो दृष्टान्त: | 
नीतिवाक्यामृत, Yo ३२२-३२३, सन्त्रेण हि विनिश्चयोऽर्थानां प्रभावेण प्रारम्भ उत्साहेन निर्वहणम्‌ । दशकुसार- 
चरित (८, Jo २४४) ; आशारूपेण या शक्तिः सदंषां सूर्धनि स्थिता । प्रभुशक्तिहिसा ज्ञेया सप्रभानहिमोदया ॥ परशु- 
रामप्रताप द्वारा उद्धत | ओर देखिए पञ्चतन्त्र (३।३०) —'उस्साहरशब्तिसम्पन्तो हन्याच्छत्रु लघुगुद्स | 


२४. अस्पशेषमिद कार्य दुष्टेयमसितेक्षणा । रोनुपायानतिक्रम्य चतुय इह दृश्यते॥ न साम रक्षःसु युणाय | सु 
कल्पते न दानसर्थोपचितेषु युज्यते । न भेदसाध्या बलदपिता जनाः पराक्रमस्त्वेव ममेह रोचते ॥ सुत्दरकाण्ड _ 


(४१।२-३) ; उपायोपपन्त विक्रमोऽनुरक्तप्रकृतिरल्पदेशोपि भूणतिभंवति सार्वभोमः । न हि कुलागता कस्यापि सूसिः ह 
किन्तु वीरभोग्या वसुन्धरा | सासोपप्रदातभेददण्डा उपायाः | नोतिवाब्यामृत, ४० ३२२ । 2 
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६६० धर्मशास्त्र का इतिहास 


विष्णधर्मोत्तर (२।१४६)ने तीन अन्य उपाय वतलाय Fl सभापवं (५।२१ ) ने सात उपाय तथा वनपवं (१५०।४२) 

ने साम, दान, भेद, दण्ड एवं उपेक्षा नामक पाँच उपाय कहे हैं। तीन अतिरिक्त उपायों के विषय में मतँक्थ नहीं है ! 
अधिकांश ने माया, उपेक्षा एवं इन्द्रजाल (काम० एवं अग्नि०) नामक अतिरिक्त तीन उपाय बताये हैं। बाहँस्पत्यसूत्त 
(५।२६३) ने माया, उपेक्षा एवं बध नाम दिये हैँ । इसी प्रकार अन्य तालिकाएँ हैं, यथा--माया, अक्ष (पासों का खेल 

या जुआ) एवं इन्द्रजाल (सरस्वती विलास, To ४२)। भाया का अर्थ है कपटपूर्ण चालाकी । विष्णुध्मोत्तर (२।१४८) _ 

ने बहुत-से दृष्टान्त दिये हैं, यथा किसी पक्षी की पूँछ में अर्निकाष्ठ या लुकारी बाँधकर शत्र के शिविरों पर गिराना, 

जिससे शत्र-पक्षको इस बात का भान हो कि आकाश से अशुभ उल्कापात हुआ है। भीम ने द्रौपदी का वेश धारण कर 

कीचक का वध किया था (काम० १७।५४) । माया के अन्य उदाहरणों के लिए देखिए कामन्दक (१७।५१-५३) । 

उपेक्षा का अर्थ है अन्याय करते हुए, किसी दोषयुक्त आचरण से लिप्त तथा युद्ध करते हुए शत्रु की ओर से उदासीन हो 

जाना, जैसा कि राजा विराट ने कीचक के विषय में किया था(काम०१७।५५-५७)। इन्द्रजाल का अर्थ है मन्त्रप्रयोग 

या अन्य चालाकियों से अम उत्पन्न करना, यथा एसी स्थिति उत्पन्न कर देना कि शत्रु जान जाय कि उसके प्रतिद्वन्द्वी 

के पास विशाल सेना है, या उसके विरोध में देवदूत लड़ने आ रहे हैं, या शतु-शिविरों पर रक्त.की वर्षा करना आदि 

(काम० १७।५८-५६, विष्णुधर्मोत्त र २।१४६)। चार उपायों की चर्चा करते समय मनु (७।१०८-६) कहते हैं कि 

राज्य की समृद्धि के लिए साम एवं दण्ड को उत्तम समझना चाहिए। किन्तु यदि शत्रु नमित न हो और अन्य तीन उपाय 

निष्फल हो जायं तो दण्ड का प्रयोग करना चाहिए, किन्तु प्रत्येक अवस्था में दण्ड का प्रयोग अन्तिम उपाय है, क्योंकि जय 

सदैव अनिश्चित है। शान्तिपवं (६६।२३) में बृहस्पति का मत उद्धृत है--“युद्ध का वर्जन सदा करना चाहिए, अपने 

उद्देश्य की पूर्ति के लिए दण्ड की अपेक्षा अन्य तीन उपायों की सहायता लेनी चाहिए।” बुहुत्पराशर(१०, To २८०) 

में आया है कि अन्य उपायों के न रहने पर ही दण्ड की सहायता लेनी चाहिए।२५उद्योगपवं (१३२।२६-३०) में कुन्ती 

| ने कृष्णद्वारा अपने पुत्रों को यह सन्देश भेजा है-“भिक्षा तुम्हारे लिए वाजित है, यह बात कृषि के विषय में भी है, तुम 
अपने वाहु-वल पर जीने वाले क्षत्रिय हो और हो “क्षतात्‌ त्राता' अर्थात्‌ क्षति से बचाने वाले। तुम लोग अपने वंश की 
'समृद्धि को साम, दान, भेद, दण्ड एवं नय के उपायों से प्राप्त करो 1” और देखिए उद्योगपर्व (१५०)। विष्णुधर्मोत्त र 
(२१४६) ने भी चार उपाय बताये हैं। यही बात मिताक्षरा (याज्ञ ०१।३४६) एवं कामन्दक (१५।१) ने भी कही 

हे। चार उपायों का उपयोग न केवल राजाओं के लिए, प्रत्युत सामान्य लोगों के लिए भी श्रेयस्कर माना गया है 1२६ 
oe कामन्दक (१८), मानसोल्लास (२।१७-२०), नीतिवाक्यामृत (पृ० ३३२-३३६) आदि ने विस्तार के साथ 
चारों उपायों की व्याख्या की है । कुछ बातें निम्त है--साम के पाँच प्रकार हैं, यथा (१) एक-दूसरे के प्रति किये गये 
अच्छे व्यवहारों की चर्चा, (२) जीते जाने वाले लोगों के गुणों एवं कर्मों की प्रशंसा, (३) एक-दूसरे के सम्वन्ध की 
घोषणा, (४) भविष्य में होने वाले शुभ प्रतिफलों की चर्चा, (५) “मैं आपका हूँ, मै आपकी सेवा के लिए प्रस्तुत हूँ''की 
उद्घोषणा (काम० १७।४-५) । दान में निम्न बातें आती हैं, यथा--एक-दूसरे की धरोहर लौटा देना, एक-दूसरे 


A वर्जनीयं सदा युद्ध राज्यकामेन धीमता । उपायेस्त्रिभिरादानमर्थस्याह बृहस्पति: ॥ शान्ति० ६२३; | 
न कूर्यात्‌ स्वबलक्षयम्‌...वदस्ति सर्वे नीतिज्ञा दण्डस्त्वगतिका गतिः ॥ बहत्पराशर, याज्ञवल्क्य 
भो “दण्हस्त्वगतिका गतिः” का प्रयोग किया है । 

एते सामादयो न केवल राज्यव्यवहारबिषया अपि तु सकललोकव्यवहारविषयाः | यथा--अधीष्व 
मोदकान्‌ । यद्वान्यस्मै प्रदास्यामि कर्णमुत्पाटयासि ते॥ मिताक्षरा (याज्ञ० १1३४६) । 
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राजा के विशेषाधिकार ६६१ 


द्वारा सम्पत्ति-ग्रहण की सहमति, किसी नवीन वस्तु की भेंट, माँगने पर किसी वस्तु का प्रदान, समय पर प्रतिश्चूत वस्तुओं 
को भेज देना । भेद में निम्न बातें ज्ञातव्य हूं, यथा--मन्त्रियों या सामन्तों, युवराज तथा उच्चाधिकारियों को घूस या 
सेंट देना, राजा एवं मन्त्रियों के बीच अविश्वास उत्पन्न करना, राजा को अन्य लोगों के विरोध में कर देनासुन्दर व्यक्तियों 
के विरोध में राजा को यह कहकर उभाड्ना कि वे अन्तःपुर में आते-जाते हैं, धतिकों एवं राजा के वीच अविश्वास उत्पतन 
करना आदि-आदि। भेद उपाय में गुप्तचर लगे रहते हैं, जो दोनों पक्षों से वेतन लेते हैं (उभय-वेतनभोगी)।** और 
देखिए कौटिल्य (1919), मत्स्य० (२२३), शुक्र० (४।१।२५-५४) । दण्ड का अर्थ है अपने देश में अपराधी को फाँसी 
देना, शारीरिक दण्ड देना या धन-दण्ड देना तथा शत्रुओं से युद्ध करना, शतु-देश का नाश करना, धन-धान्य, पशु, दग 
आदि पर अधिकार करना, ग्रामों, जंगलों को जलाना, लोगों को बन्दी वनाता आदि। 

राजा के बहुत-से विशेषाधिकार थे। हमने बहुत पहले देख लिया है कि गड़े हुए धन पर राजा का अधिकार 
होता था । इस विषय में कौटिल्य (४।१) ने लिखा है कि खानों, रत्नों एवं गुडे हुए धन की सूचना देने वाळे को ₹ भाग 
मिलता था, किन्तु यदि सूचन! देने वाला राजकर्मचारी होता था तो उसे द भाग ही मिलता था। एक लाख पणों के 
ऊपर वाला गड़ा धन सम्पूर्ण रूप से राजा को ही प्राप्त होता था (बताने वाळे को एक लाख पर ही ई भाग मिलता था) । 
ब्राहमणों के अतिरिक्त अन्य लोगों के निःसन्तान मर जाने पर उनकी सम्पत्ति राजा की हो जाती थी (देखिए इस ग्रन्थ 
का भाग २, अध्याय ३) । इस विषय में हम आगे “व्यवहार एवं न्याय' वाले अध्याय में पुनः लिेगे । त्यागी हुई सम्पत्ति 
पर भी राजा का ही अधिकार होता था (देखिए गौतम १०३६-३८, वसिष्ठ १५।१४, मनु 51३०-३३, याज्ञ० 
२।३३, १७३-१७४, शंख-लिखित) । गौतम एवं बौधायन (१।१०।१७) का कथन है कि धन प्राप्त होने के एक 
वर्ष के उपरान्त ही राजा को उस पर अधिकार करना चाहिए । इस बीच में उसे डुग्गी पिटवा कर लोगों को तत्सम्बन्धी 
सूचना दे देनी चा हिए। किन्तु मनु (अध्याय ८) ने इस विषय में तीन वर्ष की अवघि दी है। मिताक्षरा (याञ्च० २३३) 
ने लिखा है कि यदि वास्तविक स्वामी अपना अधिकार सिद्ध कर देता है तो एक वर्ष के भीतर उसे सम्पूर्ण धन विना कर 
दिये मिल जाता है, किन्तु दूसरे वर्ष में उसे सम्पूर्ण धन का इड भाग सुरक्षा से रखे जाने के कारण कर के रूप में दे देना 
पड़ता है और इसी.प्रकार तीसरे वर्ष में बट भाग देना पड़ जाता है । किन्तु यदि स्वामी तीन वर्षों के उपरान्त आता है 
तो उसे १ भाग देना पड़ता है। जो व्यक्ति धन का पता लगाता है उसे राजा के भाग का छ भाग मिल जाता है। यङि 
स्वामी नहीं आता है तो पाने वाले को छ भाग और राजा को उँ भाग मिल जाता है। यदि स्वामी तीन वर्षों के उपरान्त 
आये और इस बीच में राजा उसके घन को प्राप्त कर ले तो उसे उस धन को उपर्युक्त नियम के अनुसार लौटाना पड़ता 
है । इसी प्रकार प्राप्त पशुओं के विषय में भी नियम हैं। 

राजा को साक्षी के रूप में कोई नहीं बुला सकता था। देखिए कौटिल्य (३।२), मनु (०६५) एवं विष्ण- 


mga (५।२) 1 


वैधानिक रूप से कोई भी ब्यक्ति राजा के अन्याय पर उसे अपराधी नहीं ठहरा सकता था। किन्तु धमंशास्त्रकारों 


ने कहा है कि धमं राजाओं का भी राजा है (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ १।४।१४), वरुण राजाओं को भी दण्ड देने वाला है a 


(मनु ६२४५) ; अतः स्पष्ट है कि उन्होंने राजा के उच्चतर स्वभाव एवं अन्तःकरण की ओर संकेत किया है। यदि 


२७. शन्रुस्थेरातमपुरुषे सू ढेरुमयवेतनेः। मोतापमानितान्‌ ऋ,द्धान्‌ भेदयेच्च नुसङ्गतान्‌ ॥ प्राणापहो 
घत्तहानिश्च बन्धकः । दाराभिलाषोऽङ्गमरञ्ग इति सेदोऽत्र षडविघः ॥ मानसोल्लास २।१८, श्लो० 
Jo 445 | °c RE 
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६६२ घमंशास्त्र का इतिहास 


राजा अन्यायपूर्वेक किसी पर अर्थ-दण्ड लगाता है तो उसे उस दण्ड का तीन गुना वरुण को देना पड़ता है और ay उस 
घन को या तो जल में छोड़ देता है या ब्राह्मणों में बाँट देता है (याज्ञ० १1३०७) । जहाँ सामान्य अपराधी को एक 
कार्षापण दण्ड देना पड़ता था वहाँ राजा को एक सहस्र देना पड़ता था (मनु 51३३६) । इस विषय में और देखिए 
कौटिल्य (४१३, अन्तिम दो पद्य), मनु (६1२४५) एवं याज्ञ० (२।३०७) | किन्तु ये नियम केवल धमंशास्त्रकारों 
की सद्भावना के द्योतक हैं, कदाचित्‌ ही किसी राजा ने,अपने को दण्डित किया हो! इसी से मध्यकाल के कुछ लेखको 
ने इस विषय में प्रयुक्त “राजा” शब्द को सामन्त के बराबर माना है, न कि किसी “स्वतन्त्न राजा' के अथं में । 

रामायण (२।१००।४३-४६) में सुशासित राज्य का वर्णन यों हुआ है--“मैं आशा करता हूँ कि तुम्हारे 
राज्य में सौ चैत्य (पवित्र वृक्षों के लिए मण्डप या उच्च स्थल) होंगे ; वहाँ के लोग भली भांति रक्षित होंगे; वहाँ मन्दिर, 
प्रपा (पोसरा) तालाब आदि होंगे; नर-नारी गण सुखपूर्वक रहते होंगे, जहाँ मेले एवं उत्सव होते होंगे; जहाँ भूमि में 
पर्याप्त कृषि-कर्म होता होगा; जहाँ पशु बिना किसी भय के विचरण करते होंगे; जहाँ के खेत केवल वर्षा-जल पर ही 
निर्भर नहीं रहते होंगे (अर्थात्‌ जहाँ नहरों, तालाबों, कुओं आदि की पूर्ण व्यवस्था होती होगी); जो सुन्दर होगा और 
होगा feet पशुओं एव अन्य भयो से विहीन; जहाँ खानें होंगी; जहाँ सौख्य एवं सम्पत्ति की प्रचुरता होगी और जो 
दुष्ट लोगों से विहीन होगा। इस विषय में और देखिए आदिपर्व (अध्याय १०६) । विष्णुध्मोत्तर ( १।१३।२-१२) 
में प्राचीन अयोध्या का बहुत ही सुन्दर वर्णन उपस्थित किया गया है। 
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अध्याय ५... 
दुर्ग (किला या राजधानी) (४) 
मनु (६1२६४) ने राजधानी को राष्ट्र के पूर्व रखा है। मेधातिथि (मनु ६1२६५) एवं कुल्लूक का कथन है कि 


राजधानी पर शत्रु के अधिकार से गम्भीर भय उत्पन्न हो जाता है, क्योंकि वहीं सारा भोज्य पदार्थे एकत्र रहता है, वहीं 
प्रमख तत्त्व एवं सैन्यबल का आयोजन रहता है, अतः यदि राजधानी की रक्षा की जा सकी तो परहस्त-गत राज्य लोटा. 


ˆ लिया जा सकता है और देश की रक्षा की जा सकती 21 भले ही राज्य का कुछ भाग शत्रु जीत ले किन्तु राजधानी 


अविजित रहनी चाहिए । राजधानी ही शासन-यंत्र की धुरी है। कुछ लेखको ने (यहाँ तक कि मनु ने भी, ७।६६-७०) 
पुर (राजधानी) या दुर्ग को राष्ट्र के उपरान्त स्थान दिया है । प्राचीन युद्ध-परम्परा तथा उत्तर भारत की भौगोलिक 
स्थिति के कारण ही राज्य के तत्त्वों में राजधानी एवं दुर्गों को इतनी महत्ता दी गयी है। राजधानी देश की सम्पत्ति का 
दर्पण थी और यदि वह ऊँची-ऊँची दीवारों से सुदृढ,रहती थी तो सुरक्षा का कार्य भी करती थी । याज्ञवल्कय ( १३२१) 
ने लिखा है कि दुर्ग की स्थिति से राजा की सुरक्षा, प्रजा एवं कोश की रक्षा होती है (जनकोशात्मगुप्तयं)। मनु (७७४ ) 
ने दुर्ग के निर्माण का कारण भली भाँति बता दिया है; दुग में अवस्थित एक घनुधेर सौ Aa को तथा सौ घनुर्घर 
एक सहस्र धनुधेरों को मार गिरा सकते हँ । देखिए पञ्चतन्त्र (१।२२६ एवं २।१४) | राजनीतिप्रकाश द्वारा उद्धृत 
बृहस्पति में आया है कि अपनी, अपनी रानियों, प्रजा एवं एकल की हुई सम्पत्ति की रक्षा के लिए राजा को प्राकारों 
(दीवारों) एवं द्वार से युक्त दुर्ग का निर्माण करना चाहिए ।' कौटिल्य (२।३ एवं ४) ने ait के निर्माण एवं उनमें से 
किसी एक में राजधानी बनाने के विषय में सविस्तर लिखा है। उन्होंने चार प्रकार के दुर्गों का उल्लेख किया है, यथा- 
' औदक (जल से सुरक्षित, जो द्वीप-सा हो, जिसके चारों ओर जल हो) १ पार्वत (पहाडी पर या गुफा वाला), घाम्वन 
(मरुभूमि वाला, जलविहीन भूमिखण्ड पर जहाँ झाइ-झंखाइ हों या AGA भूमि हो) तथा बन-दुर्ग, जहाँ खंजन, जब- 
मगियाँ हों, जल हो, झाइ-झंखाड और बेत एवं बाँसों के झुण्ड ais । कौटिल्य का कहना है कि प्रथम दो प्रकार के दुर्ग 
जन-संकल स्थानों की सुरक्षा के लिए हैं और अन्तिम दो प्रकार जंगलों की रक्षा के लिए हैं। वायू० (८1१०८) ने दुर्ग 
के चार प्रकार दिये हैं। मनु (७७०), शान्ति० (५६।३५ एवं ८६।४-१), विष्णुवमंसूत्र (२1६), मत्स्य) (२१७ 
६-७), Hite (२२२४-५)+ विष्ण॒धर्मोत्तर (२।२६।६-६। ३।३२२।१६-२१), शुक्र (४।६) ने छः प्रकार वताये हैं, 
यथा--धान्व दुगे (जलविहीन,. खुली भूमि पर पाँच योजन के घेरे में), महीडुगं (स्थलःदुगं, प्रस्तर-खण्डों या ईठों से 
निमित प्राकारों वाला, जो १२ फुट से अधिक चौडा और चौड़ाई से दुगुना ऊँचा हो), जलडुग (चारों ओर जल से आवृत), 
बाक्षे दुर्ग (जो चारों ओर से एक योजन तक केटीले एवं लम्बे-लम्बे बुक्षो, केटीले लता-गुल्मों एवं झाड़ियों से आवृत हो), 
नुबुगं (जो चतुरंगिनी सेना से चारों ओर से घुरक्षित हो), गिरिदुर्ग (पहाड़ों वाला दुर्ग जिस पर कठिनाई से चढ़ा जा 


१. बृहस्पतिराह । आत्मदारायंलोकानां सञ्चितानां तु पते । नृपतिः कारयेद्‌ दुर्ग प्राकारहारसंयुतस्‌ a 
राजनीतिप्रकाश, Jo २०२ एव राजघमकाण्ड, FO २८। रा 63 
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सके और जिसमें केबल एक ही संकीणं मार्ग हो) । मनु (७।७१) ने गिरिदुगँ को सर्वश्रेष्ठ कहा है, किन्तु शान्ति ० (५६। 
३५) ने नुदुगं को सर्वोत्तम कहा है, क्योंकि उसे जीतना बड़ा ही कठिन है । मानसोल्लास (२।५, To ७८) ने प्रस्तरो, 
ईटो एवं मिट्टी से बने अन्य तीन प्रकार जोड़कर नौ दुर्गों का उल्लेख किया है। मनु (७७५) , TAT (५1३६) , अयोध्य[ ० - 
(१००५३), मल्य० (RWIS), काम० (४६०), मानसोल्लास (३।५, श्लो० ५५०-५५५), शुक्र० (४।६१२-१३), 
विष्णुधर्मोत्तर (२।२६।२०-८८) के अनुसार दुर्ग में पर्याप्त आयुध, अन्न, औषध, धन, घोड़े, हाथी, भारवाही 
पशु, ब्राहमण, शिल्पकार, मशीनें (जो सैकड़ों को एक वार मारती हैं), जल एवं भूसा आदि सामान होने चाहिए । नौति+ 
वाक्यामृत (दुगंसमुद्देश, To १६६) का कहना है कि दुगं में गुप्त सुरंग होनी चाहिए जिससे गृप्त रूप से निकला जा सके, 
नहीं तो वह बन्दी-गृह्‌-सा हो जायगा, वे ही लोग आने-जाने पायें जिनके पास संकेत-चिहन्र हों और जिनकी हुलिया भली 
भांति ले ली गयी हो । विशेष जानकारी के लिए देखिए कोटिल्य (२।३), राजध्रमंकाण्ड (go २८-३६), राजधर्म- 
कोस्तुभ (पृ० ११५-१ १७), जहाँ उशना, महाभारत, मतस्य०, विष्णुधर्मात्तर आदि से कतिपय उद्धरण दिये गये हैं । 
eae में बहुधा नगरों का उल्लेख FATS इन्द्र ने पुरुकृत्स के लिए सात नगर ध्वस्त कर्‌ डाले (AVERT) | 
इन्द्र ने दस्युओ को मारा और उनके अयस्‌ (TH; 'हत्वी दस्यून्‌ पुर आयसीर नि तारीत्‌”) के नगरों को नष्ट कर दिया 
(%o २।२०।५)। स्पष्ट है, ऋगेद के काल में भी प्राकारयुक्त दुग होते थे । किन्तु दीवारें मिट्टी या लकड़ी की थीं 
या पत्थर, ई'टों की थीं; कृछ स्पष्ट रूप से कहा नहीं जा सकता । देखिए हॉप्किस, Fo Yo ओ० एस०, जिल्द १३, 
पृ १७४-१७६ तत्तिरीयसंहिता (६।२।३।१) ने असुरों के तीन नगरों का उल्लेख किया है जो अयस्‌, चाँदी एवं सोने 
(हरिणी)के थे। शतपथब्राहमण में वर्णित अग्निचयन में सहस्नों पक्की ईटों की आवश्यकता पड़ती थी । सिन्ध घाटी 
की नगरियों (मोहेनजोदड़ो एवं हुरप्पा) में पक्की ईटों का प्रयोग होता था(माशंल, जिल्द १, पृ० १५-२६)। ऋग्वेद 
काल में भी ऐसा पाया जाना असम्भव नहीं होगा। रामायण एवं महाभारत में प्राकारों (दीवारों), तोरणों, अट्टालकों 
(ऊपरी मंजिलों), उपकुल्याओं आदि का उल्लेख राजधानियों के सिलसिले में पाया जाता है। कभी-कभी नगरौं के 
नाम au द्वारों के ताम पड़ जाते थे । पाण्डव लोग हस्तिनापुर के बाहर वर्धमानपुर द्वार से गये (वनपवं १।६-१०)। 
महलों में नतंनागार भी होते थे (विराटपवं २२।१६ एवं २५-२६) । और देखिए शान्ति (६६1६०, 5६।४-१५)। 
. रामायण (शर। BERR) संका के सात-सात एवं आठ-आठ मंजिल वाले प्रासादों एवं पच्चीकारी से युक्त फर्शों का 
So हत (न्याय ५३) में वास्तुशास्त्र पर ११५ श्लोक आये हैं जिनमें भवनों, प्रासादों आदि 
ः के य म लम्बा-चाडा आख्यान पाया जाता है! इनमें दीवारों के लिए ईटो या ल 2 
aca है। द १ ई टों या लकड़ी के प्रयोग की बात 
. राजा की राजधानी दुग के भीतर या सर्वथा ara ; 
ss ताश्रमवासिक० (५।१६-१७), शान्ति० (5६1६-१० ), काम न हो अ 
 २१७)ने राजधानी के न » काम०(४।५७), ARTS (२१७।६)एवं शुक्र० (१।२१३- 
२१७) ने राजधानी के निर्माण के विषय में उल्लेख किया है । कौटिल्य (२।४) ने' 
ठ व्य सत ३ । कोटिल्य ल्य (२।४) ने विस्तार के साथ राजधानी के निर्माण 
os था दी है। के मत से राजधानी के विस्तार-द्योतक रूप में पर्व i 
) दक्षिण तीन राजमाग होने ग म॑ पूर्व से पश्चिम तीन राजमार्ग तथा उत्तर से 
| SAT शान राजमार्ग होने चाहिए। राजधानी में इस प्रकार बारह होने कर 
_ चाहिए। रघमागं एवं वे मार्ग जो द्रोणमुख, स्थानीय, राष्ट we होने चाहिए। उसमें गृप्त भूमि एवं जल होता . 
` दष्ड(१६ हाथ) होने चा _ ७२ SA, राष्ट्र एवं चरागाहों की ओर जाते थे, चौडाई में चार 
1९ हाथ) होने चाहिए । कौटिल्य ने इसके उपरान्त अन्य कामो के लिए बने 
प्रासाद पभम या serine ए बने मार्गों की चौडाई का उल्लेख किया है। 
बह उ उतर होना चाहिएऔर लम्बाई एवं चौड़ाई में सम्पण 
चाहिए। राजप्रासाद राजधानी एव चोड़ाई में सम्पूर्ण राजधानी का Ss भाग 
` ` "भार राजधानी के उत्तर में होना चाहिए। राजप्रासाद में i, प्रोहि 
यो के गृह तथा यज भूमि एवं जलाशय होने चाहिए । कौटित्य fot ee राजा के आचाम परहित, 
क चाहिए । कौटिल्य ने इसी प्रकार राजप्रासाद के चतुदिक्‌ अध्यक्षो, 
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राजधानी एवं उसका परिवेश 2 GRE 


व्यापारियों, प्रमुख शिल्पकारों, ब्राहमणों, क्षत्रियो, वैश्यों, वेश्याओं, EL St GCI बाबा 0011010111 | 
राजधानी के मध्य में अपराजित, अप्रतिहत, जयन्त एवं वेजयन्त के मूतिन्गृह तया pas <i जाने चाहिए 1 
(दर्गा) के मन्दिर बने रहने चाहिए। प्रमुख द्वारों के नाम ब्रहमा, यम, इन्द्र इन कातिकेय कमा चाहिए । उच्च चर्णो 
arg के आगे १०० धनुषों (४०० हाथ) की दूरी पर पवित्त पेड़ों के मण्डप, FA एन बा मो 
के श्मशान-स्थल दक्षिण में तथा अन्य लोगों के पूवं या उत्तर में होने चाहिए | श्मशान के आगा ies a 
के आवास होने चाहिए। दस घरों पर एक कूप होना चाहिए । तेल, अन्न, चीनी, नमक, ददाए, सूखी a ea 
हथियार तथा अन्य आवश्यक सामग्रियाँ इतनी मात्रा एवं संख्या में एकत्र होनी चाहिए कि 02000! a (मंत्स्प० 
तक किसी वस्तु का अभाव न हो सके । उपर्युक्त विवरण से मत्स्यपुराण की बहुत-सी बातों का मेल की 
२१७।६-८७)। राजनींतिप्रकाश (Jo २०८-२१३) एवं राजधम काण्ड (पू? २८-३६) ने मत्स्यपु pack के निर्माण 
में उद्धत किया है । राजनीतिप्रकाश (To २५४-२१६) ने देवी पु राण से नगर, पुर, हद्ट, वु ute है (प्राचां 
के विषय में बहुत-से अंश उद्धृत कर रखे हैं ।* पाणिनि (७।३।१४) ने ग्राम एवं नगर pulse सियो जन- 
ग्रामनगराणाम्‌ )। पतञ्जलि ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है कि ग्र(म, घोष, नगर एवं वे प्रो नगर था gf रयो) ; 
अधिवसितों (बस्तियों) के या बस्तियों के दलों के नाम हं । वायुपुराण (६४1४० ) ने पृथक्‌ रूप Se कार्यालयों, खाइयों 
घोषों (वालों के ural), ग्रामों एवं पत्तनों का उल्लेख किया है। राजधानी, प्रासाद, कचहरियों, a EN 
आदि के निर्माण के विषय में देखिए शुक्र० (१।२१ i B आ मर ts af get de ८ 
०)। THO (१।२६०-२६७ ने पद्या (फुटपाथ श बोय (ग 
Ce है। a au के वर्णन के लिए देखिए रामायण (२।१० ०४४०-४२) pei ee 
सिक्तरथ्यान्तरायणा) एवं महाभारत(आदि० २२१।३६) से पता चलता है कि pls र स्थानीय mare विषय में 
चरित (३) में बाण ने स्थाण्वीश्वर (थानेश्वर) का सुन्दर वर्ण न किया है। राजधानी Me 
देखिए कौटिल्य (212%) । पहाइपुर पत्र (गुप्त संवत्‌ १५६ = ४७८-६ ई०) a पता चलता oe ma 
धानो के व्यापारियों एवं धनागार-श्रेष्टियों के प्रमुख) का चुनाव सम्भवतः ST साजा ey edi की एक समिति 
पु० ५६)। सम्भवतः राजधानी के शासक को शासन-कार्य में सहायता देने के लिए पौरमुख्य न १२६) में नगर-सेठ 
(até) होती थो। दामोदरपुर के पत्त (एपि० ३०, जिल्द १९, To १३०४ pe eS: १८७) ने पालिवोथा 
(नरी) बा सलह । री (है पता हैक यो ९ नि, चो 
का वर्णन किया ह। र सामानों एवं 
JD me ३) जन्म-मरण, (४) a Pn श ( ह 
> तु भाग एकत्र करने अर्थात्‌ चुंगी का प्रबन्ध 2 ain 
a एवं १५ aaah था, इसका आकार सामानान्तर चतुर्थुज की प 


२. मिलाइए “ग्रामा हट्टादिशास्याः पुरो हट्टादिमत्य: ता एवं HET: प 02000 ue a 
कर्षकग्रामाः । खबंटाः पर्वेतप्रान्तग्रामा इति ।” शीधर (भागवत nh तकः शिविर सराव 
(ge १०२) शिल्परल (अ० ४) में ave, खेटक, खबंट, द, TTT (१०४२) ने इनलें दल का 
स्थानीय, विडम्बक, निगम एवं साखानगर की परिभाषाएं दो गयी हैं। सय re प की 
किया है और (४1१०) प्राम, खेट, SAE, दुग तया नगर के बिस्तार का वर्णन किया है । oe 

' ९२ 
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इसके चारों ओर लकड़ी की दीवारें थीं जिनमें तीर छोड़ने के लिए छिद्र बने हुए थे। राजधानी के सामने खाई भी थी 
एरियन (मैकरिडिल, To २०६-२१०) के अनुसार पाटलिपुत्र में ५७० स्तम्भ एवं ६४ द्वार थे । अपने महाभाष्य में 
पतञ्जलि ने पाटलिपृत का उल्लेख कई बार किया है (जिल्द १, To ३८०) । महाभाष्य में पाटलिपुत्न शोण के किनारे 
बताया गया है (पाणिनि २।१।१६) और इसमें इसके प्रासादों, दीवारों का भी उल्लेख हुआ है (वातिक ४, पाणिनि 
४।३।६६, एवं जिल्द २, To ३२१, पाणिनि ४।३।१३४)। फाहियान (सन्‌ ३६६-४१४ ई० ) ने भी पाटलिपुत्र की शोभ 
का उल्लेख किया है और उसे प्रेतात्माओं द्वारा बनाया हुआ कहा है। और देखिए राइस डेविड्स (बृद्धिष्ट इण्डिया, 
० ३४-४ 

ae en (४१०३०-३२) में आया है कि वेन के पुत्न पृथु ने सर्वप्रथम पृथिवी को समतल कराया और 
ग्रामों, नगरों, राजधानियों, sat आदि में जनों को बसाया । पृथु के पूर्वं लोग जहाँ चाहते थे रहते थे, न तो ग्राम थे और 
न नगर | राजनीतिकोस्तुभ के अनुसार श्रीधर द्वारा उद्धृत भृगु के मत से ग्राम वह बस्ती है जहाँ ब्रामण लोग अपने 
कर्मियों (मजदूरों) एवं शूद्रों के साथ रहते हैं, Ste नदी के तट की उस बस्ती को कहते हैं जहाँ मिश्रित लोग रहते हैं 
और जिसके एक ओर ग्राम और दूसरी ओर नगर हो । राजनी तिकौस्तुभ (पू० १०३-४) द्वारा उद्धत शौनक के मत से 
खेट उसे कहते हैं जहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय एव वैश्य रहते हैं, वह स्थान जहाँ सभी जातियाँ रहती है, नगर कहलाता है। 
शौनक के मत से ब्राह्मण गृहस्थों को श्वेत एवं सुगन्धित मिट्टी में, क्षत्रियों को लाल एवं सुगन्धित मिट्टी वाले नगरों 
में तथा बैश्यो को पीली मिट्टी वाले स्थानों में बसना चाहिए । 
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अध्याय ७ 
कोश (५) 


कौटिल्य (२।१) का कहना है कि जिस राजा का कोश रिक्त हो जाता है वह नगरवासियों एवं ्रामवासियों को 
चूसने लगता है। कौटिल्य (२।८) ने ठीक ही कहा है कि राज्य के सारे व्यापार कोश पर निर्भर रहते हैं, अत: राजा को 
सर्वश्रथम कोश पर ध्यान देना चाहिए ।१ गौतम (सरस्वती विलास द्वारा उद्धृत, To ४६) का कहता है कि कोश राज्य 
के अन्य छः अंगों का आधार है। शान्ति० (११६।१६) ने भी कोश की महत्ता गायी है। काम० (93133) ने तो यहाँ 
तक कहा है कि यह लौकिक प्रसिद्धि है कि राजा कोश पर आधारित है। विष्णुधर्मोचर (२।६१।१७) का कहना है कि 
कोश राज्य के वक्ष की जड़ है। प्राचीन भारत के भारतीय राज्यों के दो स्तम्भ थे ; राजस्व एवं सैन्यबल | मनु (७1६५) 
का फहना है कि राज्य का कोश एवं शासन राजा पर निभं र रहता है, अर्थात्‌ राजा को उन पर व्यक्तिगत ध्यान देना. 
चाहिए। यही बात याज्ञ ० (१1३२७-३२८) ने अपने ढंग से कही है। और देखिए काम० (५1७७) एवं शुक्र (41 
२७६-२७८) । राजतरंगिणी (७।५०७-५०८) का कथन है कि कश्मोर का राजा कलश (सन्‌ १०६३-१०८६ Fo) 
वणिक की भाँति आय-व्यय का ब्यौरा रखता था और बड़ी सावधानी बरतता था। उसके पाइवं में सदा एक लिपिक 
रहता था, जिसके हाथ में लिखने के लिए खड़िया एवं भूज (भोजपत्र) रहा करते थे। 

कोश भरने का प्रमुख साधन है कर-ग्रहण, अतः धमं शास्त्रों द्वारा उपस्थापित कर-ग्रहण के सिद्धोन्तों की ब्याख्या 
कर लेना उचित है। प्रथम सिद्धान्त यह था कि स्मृतियों द्वारा निर्धारित कर के अतिरिक्त अन्य कर राजा नहीं लगा सकता 
था, अर्थात्‌ राजा अपनी ओर से मनमानी नहीं कर सकता AT | कर की मात्रा वस्तुओं के मूल्य एवं समय पर निर्भर थी, 
क्योंकि आक्रमण, दुभिक्ष आदि विपत्तियाँ भी घहरा सकती थीं । गौतम (१०।२४), मनु (७।१३०), विष्णुधर्मसूत्र 
(३।२२-२३)ने घोषित किया है कि राजा साधारणतया उपज का छठा भाग ले सकता है, किन्तु कौटिल्य (२।२), मनु 
(991995), शान्ति० (अध्याय ८७), शुक्र० (४।२।६-१०) ने छूट दे दी है कि आपत्तियों के समय राजा को आपत्तिः 
काल में भारी कर लगाने के लिए प्रजा से स्नेहपूर्ण याचना (प्रणय) करनी चाहिए और अनुवेर भूमि पर तो भारी कर 
लगाना ही नहीं चा हिए। कौटिल्य ने यह भी कहा हैकि एक आपति-काल में एक से अधिक बार कर नहीं लगाना चाहिए।२ 


१. कोशमूलाः कोशपूर्वाः सर्वारम्भाः | तस्मात्पूर्वं कोशमवेक्षेत | को० २।२; कोशश्च सततं रक्ष्यो यत्नः 
सास्थाय राजभिः । कोशमूला हि रोजानः कोशो वृद्धिकरो भवेत्‌ ॥ शान्तिः (198198); कोशमूलो हि राजेति 


अ्रवादः सार्वलौकिकः । कास० (१३।३३), यह बुधभूषण (Fo ३६) में भो पाया जाता है; कोशस्तु संथा अभिसंरक्ष्य | a 
इत्याह गौतम: | तन्मुलव्वात्रक्ठतीनासिति । सरस्वतोविलास (Fo ४६) । क 


२. कोशमकोशः प्रत्युत्पन्ना्थ कच्छ: संगृहणीयात्‌ | जनपद महान्तमल्पप्रमाण वा देवमातृक प्रभूतधान्यं धान्यः 
स्यांश तृतीय चतुर्थ वा याचेत ।”” इति कर्षकेषु प्रणयः ।““इति व्यवहारिषु प्रणयः ।“सकृदेव न द्विः प्रयोज्यः । 
अर्थशास्त्र (४४२) । a | Shes 
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शान्ति० (८७।२६-३३) में आया है कि अधिक कर लगाने के पुवं राजा को चाहिए कि वह ee A 
करे, यथा--“यदि शतन आक्रमण करता है तो तुम्हारा सब कुछ, यहां तक is तुम्हारी पत्नियों तक कं ae : 0 
शतु तुमसे जो छीन छेगा वह पुनः तुम्हें वापस नहीं मिलेगा“”1” जूनागढ़ के अभिलेख में (एपि० ३०, a ety 
३६, जिल्द २, To १५-१६) भी “प्रणय शब्द का प्रयोग हुआ है। कर-ग्रहण के सिलसिले में इसरा सिद्धान्त ee क 20 
पूर्ण एवं आलंकारिक रूप में रखा गया है, जिसका तात्पर्ये यह है कि करदाता को कर हलका लग, जिसे बह्‌ T Bs! 
कठिनाई के दे सके । उद्योग० ( ३४।१७-१८) में आया है --जिस प्रकार मधुमक्खी मधु तो निकाल लेती है, र्‌ 
फलों को बिना पीड़ा दिये छोड़ देती है, उसी प्रकार राजा को मनुष्यों से बिना कष्ट दिये धन लेना द । सधुमक्खो 
मधु के लिए प्रत्येक फूल के पास जा सकती है, किन्तु उसे फूल की जड़ नहीं काट देनी चाहिए, माली के समान उसे व्यव- 
हार करना चाहिए, न कि अंगारकारक (कोयना फू कने वाले) के समान (जो कोयला बनाने के लिए सम्पूर्ण पेड़ जड़- 
सहित काट रेता है) | मनु (७१२६ एवं १४०) ने संक्षिप्त रूप से इस प्रकार कहा है---“जिस प्रकार जोंक, बछड़ा 
एवं मधुमक्खी योड़ा-थोड़ा करके अपनी जीविका के लिए रक्त, दूध या मधु लेते हैं, उसी प्रकार राजा को अपने राज्य से 
वाषिक कर के रूप में थोड़ा-योड़ा लेना चाहिए । राजा को न तो अपनी जड़ (कर न लेकर) और न दूसरों की जड़ 
(अधिक कर लेकर) काटनी चाहिए ।४ यही बात शान्ति० (८८।४-६) ने दूसरे ढंग से कही है। और देखिए धम्मपद 
(अध्याय ४६) । राजा को मालाकार की भाँति न कि आंगारिक की भाँति कार्य करना चाहिए ।* कर-ग्रहण का तीसरा 
सिद्धान्त यह है कि कर-वृद्धि क्रमशः और वह भी एक समय, कम ही होनी चाहिए (शान्ति० ८८।७-८) । करों को 
उचित समय एवं उचित स्थल पर उगाहना चाहिए (शान्ति० ८८।१२ एवं काम» ५।८३-८४) ।£ व्यापारियों पर कर 
लगाते समय राजा को निम्न बातों पर ध्यान देना चाहिए; बस्तुओं के क्रय में कितना धन लगा है, राज्य में वस्तुओं की 
बिक्री कैसी होगी, कितनी दूरी से सामान लाया गया, मागं में खाने-पीने, सुरक्षा आदि की व्यवस्था में कितना धन 
लगा (मन्‌ ७।१२७=शान्ति० ८७)१३-१४) 1 शिल्पियो पर कर लगाने के पूर्व उनके परिश्रम एवं कुशलता आदि पर 
ध्यान देना चाहिए (शान्ति० ८८।१५) । राज्य के कोश के लिए सभी को कुछ-न-कुछ देना ही चाहिए। यहाँ तक कि 
दरिद्र लोगों को भी, जो कोई वृत्ति करते हैं, कर देना चाहिए | रसोई बनाने वालों, बढ़ इयों, कुम्हारों आदि को भी मास 
में एक दित की कमाई कर के रूप में देनी चाहिए (मनु ७।१३७-१३८) | और देखिए गौतम (१०३१-३४), विष्णु- 
. प्रम॑ंसूत्र (३1३२) । किन्तु शुक्र (४।२।१२१) का कथन है कि मजदूरों एवं शिल्पियों को प्रत्येक पक्ष में एक दिन की 
। बेगार्‌ देनी चाहिए । गौतम (१०।३४) का कहना है कि बेगार के दिन राजा द्वारा उन्हें भोजन मिलना चाहिए । काम-, 


/ 3. यथा Ae समावते रक्षन्‌ पुष्पाणि षट्पदः । तद्वदर्थान्मनुष्येस्य आदद्यादर्विहिसया॥। पुष्पं पुष्पं विचिन्वीत 
(च्छेद न कारयेत्‌ | मालाकार इवारामे न यथाङ्कारकारकः॥। उद्योग० (३४।१७-२८) | यही बात पराशर (१।६२) 
कही है । सिलाइए धम्मपद (४६) -“यथापि स्रमरो पुप्फं वण्णगंधं अहेठयं। पलेति.रसमादाय एवं गामे मुनी चरे ॥!' 
राजा च कर्ता च स्यातां कर्म णि भागिनौ । संवेक्ष्य तु तथा राज्ञा प्रणेयाः. सततं कराः ॥ नोच्चछिन्द्यादा-- 


तृष्णया । ईहाद्वाराणि संरुष्य राजा संप्रौतदर्शनः ।। शान्ति ० (५७९७-१८) ; मनु (८१३४) ने. 


v 


एलाकारोप मो राजन्मव मांगारिकोपमः । शान्ति ० (७१।२० ) ; और देखिए शुक्रनीतिसार (४।२।११३)» 


न्‍ वर्गेपरिवृद्धये । यथा गोः पाल्यते काले दुह्यते च तथा प्रजा ॥ कास० (२८३-७४) 
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कर-ग्रहण-सम्बन्धी सिद्धान्त एवं स्रोत ६६६ 
न्दक (४।६२।४४), शुक्र» (४।२-३), गौतम (१०।२८-२४), मनु (७।१२८, ८।३०६-३०८), नारद (प्रकीर्णक 
४८) आदि ने कर लगाने के उद्देश्यों पर प्रकाश डाला SY प्रजाजनों की रक्षा करने के लिए मानो कर राजा का वेतन 
है। राजा सूर्य के समान है जो समुद्र से जल सोखकर पुनः वर्षा करता है(रघुवंश १।१८) | कर लेकर राजा राज्य की 
रक्षा करता है, आपत्तियों से बचाता है, घमं एवं अथं नामक उद्देश्यों की पुति करता है। 

कामन्दक (५।७८-७६) ने विभागाध्यक्षों के कायो द्वारा कोश के भरण के लिए आठ प्रमुख स्रोतों (अष्टबर्गों ) 
का उल्लेख किया है, यथा--कृषि, जल-स्थस के माग, राजधानी, जलों के बांध, हाथियों को पकड़ना, खानों में काम, 
करना--सोना एकक करना, (धनिकों से) घन उगाहना, निर्जन स्थानों में नगरों एवं ग्रामों को बसाना | मानसोल्लास 
(१।४, श्लोक ५३६-५४०, To ७७)ने कहा कि है राजा को वाषिक कर का तीन चौथाई भाग साधारणतः व्यय कर देना 
चाहिए और एक चौथाई बचा रखना चाहिए । शुक्र० (१।३१५-३१७) के मत से राजा को अपनी वाषिक आय का 
छठा भाग बचा रखना चाहिए, सम्पूर्ण का आधा भाग सेना पर, बीसवाँ भाग (पण्डितों, दरिद्रों एवं असहायों आदि को) 
दान के रूप में तथा मन्त्ियों, छोट-मोटे कमंचारियों, अपने लिए तथा अन्य मदों में व्यय करना चाहिए । शुक्र०(४।२। 
२६) का कथन है कि राजा को तीन वर्षो के लिए अन्न एकत्र रखना चाहिए। इस स्मृति नेतो एक यह भी असम्भव 
बात कह डाली है कि उसका कोश इतना परिपूर्ण होना चाहिए कि २० वर्षों तक बिना:किसी प्रकार का कर उगाहे सेना 
का व्यय संभाला जा सके । मानसोल्लास (१।४।३६४, ३६७, To ६४) का कहना है कि कोश सोना, चाँदी, रत्नों, 
आभूषणों, बहुमूल्य परिधानों, front (सिक्कों) आदि से परिपूर्ण रहना चाहिए । कोटिल्य ,(४।३) के मत से दुभिक्ष 
में राजा धनिकों से उनका धन ले सकता है। कौटिल्य (५१२) ने यह भी कहा है कि जब कोश खाली हो और कोई विपत्ति 
सामने आ खड़ी हो, तो राजा कृषकों, व्यापारियों, मद्य-विक्रेताओं (Haat), वेश्याओं, सुअर बेचने वालों, अण्डा, 
पशु आदि रखने वालों से विशिष्ट याचना करने के उपरान्त धनिकों से यथासामथ्यं सोना देने का अनुरोध कर सकता है 
और उन्हें दरबार में कोई ऊँचा पद या छत्र या पगड़ी या कोई उचित सम्मान देकर बदला चुका सकता है 1” कौटिल्य ने 
राजा को यह छट दी है कि वह आपत्काल में देवनिन्दकों के संघों एवं मन्दिरों का धन छीन सकता है, अथवा किसी रात्रि 
में अचानक किसी देवमूति ae पुत वृक्ष का चेत्य (उच्च मण्डप) स्थापित करने के लिए या अलौकिक शक्तियो वाले 
किसी ब्यक्ति के हेतु पवित्र स्थान की स्थापना.के लिए या मेला या जन-समूह के आनन्दोत्सव के लिए आवश्यक धन 
एकत्र कर सकता है।६ कौटिल्य ने और भी बहुत-सी बातें कही हैं, जिन्हें स्थानाभाव से हम यहाँ नहीं दे रहे हैं। उपर्युक्त 


७. बह्नादानोऽस्पनिःख्रावः ख्यातः पुजितदेवतः | ईप्सितद्रव्यसंपूर्णो हृद्य आप्तैरधिष्ठितः ।। मुक्ताकनकरत्ता- 
aa: पितृपं तामहोचितः । घर्माजितो व्ययसहः कोशः कोशज्ञसंमतः॥ धमंहेतोस्तथार्थाय भृत्यानां रणाय च। आपदं 
च संरक्ष्यः कोशः कोशवता सदा Ul काम० ४।६२-६४, राजनीतिरत्नाकर (Yo ३४) द्वारा उद्धत । 

८. सारतो वा हिरण्यमाढ्यात्याचेत । यथोपकारं वा स्ववशां वा यवुपहरेयु: स्थानछत्रवेष्टनविभूवाश्चेषां ` 
हिरण्येन प्रयच्छत्‌ । अर्थशास्त्र (४२) | 


&. पतञ्जलि (महाभाष्य, जिल्द २, Jo ४२४, पाणिनि ५/३६) के अनुसार मोर्यो ने घत के लिए भुलियो _ 


स्थापित की थीं । राजतरंगिणी (५।१६६-१७७) ने कश्मीर के राजा शंकरवर्मा को ज्यादतियों(बलपूर्वेक प्र 
का वर्णन किया है । उसने निगरानी करने के बहाने से ६४ सन्दिरो का घन लूट लिया । उसने गृह्य Heat (यथा--उप 
नयन-संस्कार, विवाह आदि) पर भी कर लगाया था । ग्यारहवों शताब्दी सें कृदसीर के राजा ह ने अधिकांश मन्दिरा 
को लूट लिया था (राजतरंगिणी ७५१०५०)। . . . .. . 
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उपायों के पीछे कौटिल्य का मन्तव्य इतना ही है कि आपत्काल में उपयुक्त सहायता प्राप्त हो सके | किन्तु कौटिल्य ने 
इस विषय में इतनी सावधानी प्रदर्शित की है कि उचित धामिक स्थानों की सम्पत्ति न छीनी जा सके, केवल अधार्मिक 
“एवं राजद्रोही लोगों की सम्पत्ति के साथ ही ऐसा व्यवहार किया जाय (५।२; एवं दुष्येष्वधामिकेषु वर्तेत नेतरेषु) । 
रिक्त कोश की पूर्ति के विषय में और देखिए नी तिवाक्यामृत (कोश-समुद्देश, To ० २०५)। परशुरामप्रताप (राजवल्लभ- 
काण्ड) ने तो ऐसा उद्धरण दिया है जिससे सिद्ध होता है कि कोश की पूति के लिए रसायन, धातुवाद आदि का प्रयोग 
किया जा सकता है।१° शुक्र (४।२।११) ने ऋण पर धन लेने की बात भी चलायी है।॥1१ शान्ति० (८८२६-३० ) 
में आया है कि राजा को चाहिए कि वह अपने राज्य के धनिकों को आदर-सम्मान दे, क्योंकि बे राज्य के प्रधान तत्त्व 
होते हैं, इतना ही नहीं; उनसे प्रार्थना करनी चाहिए कि वे उसके साथ जनता पर अनुग्रह करे | * * 
राजा को कर देने के विषय में बहुत-से कारण बताये गये हैं। गौतम (१०।२८) का कहना है कि राजा रक्षा 
करता है अतः उसके लिए कर देना चाहिए। कहीं-कहीं तो ऐसा प्रकट हुआ है कि कर मानो राजा का वेतन है। राजा 
मनु ने प्रजा से इसी प्रकार का समझोता किया था (देखिए शान्ति० ६७ एवं ७०।१०, बौधायनधमं सूत्र १।१०।१, नारद 
१८।४८, कोटिल्य १।१३) । कात्यायन (श्लोक १६-१७) कां कहना. है कि राजा भूमि का स्वामी है, किन्तु धन के 
अन्य प्रकारों का नहीं, वह उपज के छठे भाग का अधिकारी है; मनुष्य भूमि पर निवास करते हैं अतः वे साधारण 
रूप में स्वामी-से लगते हैं (किन्तु वास्तव में उनका स्वामित्व दूसरे ढंग का है; वास्तविक स्वामी तो राजा ही है)।१३ 
घमंशास्त्रों, अर्थ शास्त्रों एवं शिलालखों में भांति-भांति के करों का उल्लेख हुआ है। राजा को जो कर दिया 
जाता है उसका प्राचीनतम नाम है 'वलि'। ऋग्वेद (७।६।५ एवं १०।१७३।६) में साधारण लोगों के लिए ‘afaga’ 
(राजा के लिए बलि, शुल्क या कर लाने वाले) शब्द का प्रयोग हुआ है।१४ तैत्तिरीय ब्राहमण (२।७।१८।३) में 
आया है--“हरन्त्यस्मे विशो बलिम्‌” अर्थात्‌ “लोग राजा के लिए बलि लाते हैं।” ऐतरेय ब्राहमण (३५।३) में वैश्य 
को 'बलिकृत्‌” (दूसरे को कर देने वाला) कहा गया है क्योंकि ब्राहमण एवं क्षत्रिय लोग अधिकांश A कर-मुक्त थे । 
देखिए प्रो० हाप्किस की पुस्तक 'सोशल कण्डीशन आव दी रूलिग क्लास' (To Vo ओ० एस, जिल्द १३, पू० ८६) 
एवं फिक (पू० ११६,) जहाँ करों के सम्बन्ध में जातकों का साक्ष्य (हवाला) दिया गया है । मनु(७।८०), मत्स्य० 
(२१५।५७), रामायण (३।६।११), विष्णुधमंसूत्र (२२) में 'बलि' शब्द का प्रयोग (राजा द्वारा लगाये गये कर के 


घातुवादप्रयोगेश्च विविधेवंधयेद्धनस्‌ । तास्रेण साधयेत्‌ स्वर्ण रोप्यं TAT साधयेत्‌ ॥ परशुरामप्रताप 
) 0. ae a “घनिकेम्यो भृति दत्त्वा स्वापत्तो तद्धनं हरेत्‌ । राजा स्वापत्समुत्तीणंस्तत्स्वं दद्यात्सवृ धिकम्‌ Il शुक्र० 
' १२, धनिनः पृजयेततित्यं पानाच्छादनमोजनेः। वक्‍्तव्याश्चानुगृहणीध्व॑ प्रजा: सह मयेति वै ॥ अंगसेतन्सहद्‌ 
आ i घनस्थो नात्र संशयः॥ शान्ति० (८८।२६-३०) | । हि 
१२ कात्यायनः । भूः [तो राजा नास्यद्रव्यस्य सवेदा | तत्फलस्य i न्नान्यथे 

a तेन कोतितम्‌ । राजनीतिप्रकाश (पृ० oe oe See ate 


के भूमि-स्वामित्व पर विवेचन उपस्थित किया गया है 1 
निरुध्या नहुषो यद्ो अग्निविशश्चक्र बलिहृतः सहोसिः ॥ ऋ० (७।६।५) ; अथो त इन्द्रः केवली- 
UMN ऋ० (१०१७४।६) ; हरन्त्यस्मं विशो बलिम्‌ । ते० ब्रा० (२।७।१८।३ 1) 
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रूप में) षष्ठ भाग के लिए हुआ है। अशोक के रुंमिन्‍्देई स्तम्भ-लेख (कॉर्पस इंस्क्रिप्सनम्‌ इण्डिकेरम्‌, जिल्द १, To 
६४) में आया है कि लुम्मिनि ग्राम बलि-मुक्त कर दिया गया, किन्तु उसे उपज का 3 भाग देना पड़ता था (लुमि- 

निग्राम उबलिक (उद्धलिकः) कट अठभागिये (अष्टभागिकः) च) । यहाँ बलि' एवं 'भाग' में अन्तर दिखाया गया है, 
उपहार अर्थ में “वलि' व्यापक शब्द है, 'कर' शब्द ल गान (टैक्स) का सामान्य अर्थ प्रकट करता है। और देखिए आपस्तम्ब- 
धर्मंसूत्र (२।१०।२६।१०), मनु (७1१२८, १२६, १३३), वसिष्ठ (१६।२३), विष्णधमंसूत्र (३३२६-२७) । “भाग' 
शब्द साधारण करों के लिए प्रयुक्त हुआ है और इसका अथं है राजा का भूमि-खण्डों, वृक्षों, ओष धियों, पशुओं, द्रव्यों 
आदि पर भाग या हिस्सा। इस विषय में देखिए मनु (७।१३०-१३१,८।३०५), विष्णुधमंसूत्र (३।२५) । 'भाग' का 
यह अर्थ अति प्राचीन है। भागदुघ,राजा के रत्नियों में एक रत्नी था। अमरकोश में बलि, कर भाग पर्याय माने गये हैं। 

शुल्क शब्द का अथ है चुंगी, जो क्रेताओं एवं विक्रेताओं द्वारा राज्य के बाहर या भीतर ले जाने या लाने वाळे 
सामानों पर लगायी जाती थी (शुक्र ० ४।२।१०८) । पाणिनि (४।३।७५) के 'आयस्थानेभ्यष्ठक्‌' सुत्न की व्याख्या 
करते हुए महाभाष्य ने 'शौल्किक' एवं “गौल्मिक' उदाहरण दिये हैं, जिससे प्रकट होता है कि शुल्क, जो चुंगी की 
चौकियों पर लिया जाता था, आय का एक रूप था। ' 

राज्य की आय के प्रमुख एवं सतत चलने वाले साधन तीन थे, यथा--उपज पर राजा का भाग, चु'गी एवं 
दण्ड से प्राप्त धन (अपराधियों एवं हारे हुए मुकदमेबाजों से प्राप्त धन, अर्थात्‌ उन पर लगाये गये आथिक दण्डों से 
प्राप्त धन) । इस विषय में देखिए शान्ति० (७१।१०) एवं Ho (३।२।१३)। प्रमुख करदाता थे कृषक, व्यापारी 
श्रमिक एवं शिल्पकार (मनु १०।११६-१२०) | वर्धमान के दण्डविवेक (१० ५) में उद्घुत मनु (८।३०७) के 
अनुसार वह राजा, जो बिना रक्षा किये बलि, कर, शुल्क, प्रतिमोग (मुद्रित संस्करण में प्रतिभाग) एवं दण्ड (अर्थ-दण्ड 
या जुरमाना) लगाता है, सीधे नरक को जाता है। वर्धमान ने उसे कर कहा है जो प्रति मास ग्रामवासियों एवं नगर- 
वासियों से (कुल्लूक के मत से प्रत्येक मास में, या वर्ष में दो बार, भाद्रपद या पौष में) लिया जाता है, व्यापारियों से 
प्राप्त de भाग शुल्क तथा प्रति दिन बेचे गये फल, फूल एवं शाक पर लगने वाला प्रतिमोग कहा गया है। इन कतिपय 
` तथा अन्य प्रकार के करों के विषय में यहाँ कुछ लिख देना आवश्यक जान पड़ता है। 

मनु (७1१३० ), गौतम (१०।२४), विष्णुधमंसू्न (३।२२), मानसोल्लास (२।३।१६३, To ४४) एवं 
अन्य ग्रन्थों में राजा भूमि से प्राप्त अन्न के है, है या $ भाग का (विष्णु० में है, गौतम में १5 भाग भी) अधिकारी 
माना गया है। बृहस्पति एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१।६०-६१) में इन करों के उगाहने की दशाओं का वर्णन मिलता है । 
राजा शूकधान्य (एसे धान्य या अनाज जिनमें टूड़ हो, यथा जौ, Te आदि) का ३ भाग, शिम्बीधान्य (ऐसे धात्य जिनके 
बीच में बीज हो या बीजकोश) का है भाग, वर्षों मे न जोते गये खेत से उत्पन्न अन्न का १८ भाग, वर्षा ऋतु में 
उत्पन्न अन्न का है भाग एवं वसन्त ऋतु में उत्पन्न अन्न का है भाग लेता था ।१ * देश की परम्परा के अनुसार कर वषं में 
या छः मास में ए क बार उगाहा जाता था। कौटिल्य द्वारा उपस्थापित विभिन्न कर-परिणामों की ओर सीताध्यक्ष के 


१५. विष्णुधर्मोत्तरे। शकधान्येषु घड्भागं शिस्बीधान्येष्वयाष्टसम्‌ । राजा बल्यथथमादयादेशकालानुरूपतः || | 


शूकशिस्व्यतिरिक्ते धान्ये मनुगौतमोक्तो द्वादशो दशमो वा ATT: | तथा च बृहस्पति: | दशाष्टषष्ठं नुपतेर्माग दद्यात्‌ ह 


कृषीबलः । लिलाद्वर्षावसन्ताच्च कुष्यसाणाद्यथान्रमम्‌ ॥... ... स एवाह | देशस्थित्या बॉल दद्युर्भूतं षण्मास- ` 


वाधिकस्‌ । एष घमः समाख्यातः कीनाशानां पुरातनः ॥ राजनीतिप्रकाश (To २६२-२६३) एवं राजधर्मकाण्ड 
(qo ६३, अन्तिम दो श्लोक) 
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कार्यों के वर्णन (गत पृ० ६४६) में संकेत कर दिया गया है । शुक्र० (४।२।१२१-१२२) ने एक सुन्दर नियम दिया 
है--“यदि कोई कृषक तालाब, कूप, जलाशय बनाता है या वर्षों से पड़ हुए (अकृष्ट अर्थात्‌ न जोते गये) खेत को 
जोतता है तो उससे तब तक कर नहीं लिया जाना चाहिए, जब तक कि वह अपने व्यय किय हुए धन का दुगुना नहीं 
प्राप्त कर लेता 1? कौटिल्य (२।१) ने लिखा है कि राजा को चाहिए कि वह कृषकों को बीज, पशु एवं धन अग्रिम 
दे दे, जिसे कषक कई सरल भागों में लौटा सकते हैं। इस प्रकार की कृपा को अनुग्रह कहा जाता है। राजा को 
इस प्रकार अनुग्रह एवं परिहार (छूट) करना चाहिए कि कोश बढे, न कि खाली हो जाय 1१६ यह हमने बहुत पहले 
देख लिया है कि साधारणतः राजा को उपज का ह भाग मिलता था, किन्तु आक्रमण या अन्य प्रकार की आपत्तियों 
की स्थिति में वह ई भाग तक कर प्राप्त कर सकता था। मेगस्थनीज (STAVE १, To ४२) का कथन है कि किसी 
को भमि-स्वामित्व का अधिकार नहीं है, प्रत्येक व्यक्ति को भूमि-कर के अतिरिक्त उपज का 4 भाग देना पड़ता है। 
इससे स्पष्ट है कि चन्द्रगुप्त मोयं के काल में कर अधिक देना पड़ता था, क्योंकि उन दिनों यूनानी आदि आक्रामकों 
को मार भगाने तथा विशाल सेना के लिए अधिक धन की आवश्यकता थी । मनु (७1१३०), गौतम (१०२५), 
विष्णुधमंूत्र (३।२४), मानसोल्लास (२।३।१६३, To ४४) आदि के मत से राजा को चरवाहों द्वारा पालित पशुओं 
तथा महाजनी पर ३० भाग लेने का अधिकार था। अन्तिम बात से प्रकट होता है कि मानो प्राचीन काल में आयकर 
(इनकम टैक्स) लेने की प्रथा भी हलके ढंग से विद्यमान थी। शुक्र० (४।२।१२८) ने महाजनो द्वारा प्राप्त ब्याज पर 
१२ भाग लेने की व्यवस्था दी है।१९ विष्णु ने इस विषय में वस्तर-व्यापार की भी चर्चा की है। मनु (७।१३१-१३२), 
गौतम (१०२७), विष्णुधर्मसूत्र (३।२५), विष्णुधर्मोत्तर (२।६१।६-६३) एवं मानसोल्लास के अनुसार राजा 
को पेड़ों, मांस, मधु, घृत, चन्दन, ओषधियों के पौधों (यथा गुडूची), cat (नमक आदि), पुष्पों, जड़ों (यथा हल्दी 
आदि), फलों, पत्तियों (यथा ताम्बूल आदि), शाकों ( तरकारियों), चासों, खालों, बाँस की बनी वस्तुओं, मिट्टी के 
बर्तनों, प्रस्तर की वस्तुओं पर १ भाग मिलता था। विष्णु ने इस सूची में मृगचर्म भी जोड़ दिया है। 
` ुल्ककेदो प्रकार हैं--(१) वह जो स्थलमागं द्वारा लाये जाने वाले सामानों पर लगता है और (२) 4B 
जो जलमार्श द्वारा लाये जाने बाले सामानों पर लगता है ( मिताक्षरा, याज्ञ० २1२६३ ) । गौतम ( १०।२६ ) एवं 
_विषणधर्मेसुत (३२६) के अनुसार देश में क्रीत एवं विक्रीत सामानों पर शुल्क ३८ भाग था, जिसे हरदत्त एवं नन्द 
पण्डित ने बिक्री की हुई वस्तुओं के दाम पर ५ प्रतिशत माना है और राजनी तिभ्रकाश (To २६४) ने क्रीत धन एवं 
' विक्रीत घन के अन्तर अर्थात्‌ लाभ के ५ प्रतिशत के रूप में माना है। विष्णुधमं सूत्र (३३२६-३० ) का कहना है कि राजा 
अपने देश में बने हुए सामानों पर १० भाग तथा दूसरे देश से आये हुए सामानों पर ३५ भाग कर लेता है। याज्ञ० 
` (२।२६१) का कहना है कि सामानों का $$ भाग कर के रूप में लिया जाता है। कौटिल्य (२।२१) ने शुल्काध्यक्ष 
ee के अध्याय में कुछ निमय दिये हैं जिनके विषय में कुछ मनोरंजक बातें ये हैं--विवाह सम्बन्धी सामानों, वधू द्वारा 
fret Fax से ससुराल ले जाते हुए सामानों या भेट की वस्तुओं पर, यज्ञ के सामानों, प्रसूति के सामानों, देवों की पूजा 
की वस्तुओं, चौल, उपनयन, गोदान, ब्रत के उपकरणों, यज्ञ में दीक्षित करने के सामानों तथा इसी प्रकार अन्य प्रकार के 
safe उत्सवों या क्रिया-संस्कारों में उपस्थित वस्तुओं पर कर नहीं लगता । वे वस्तुएं, जो देश के लिए नाशकारी 
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हों अथवा निरथंक हों, नष्ट कर देनी चाहिए; उन वस्तुओं पर जिनकी उपादेयता बहुत अधिक हो, वे बीज जो सरलता- 
पूर्वक प्राप्त नहीं होते, आदि आदि बिना किसी शुल्क के दूसरे देश से मंगा लिये जा सकते हैं।* 7 कौटिल्य (२२२) ने 
आगे कहा है कि आयात-निर्यात पर शुल्क लगता है; आयात पर सामान्यतः वस्तुओं का द भाग कर-रूप में लिया जाता 
है और अन्य प्रकार की वस्तुओं पर विभिन्न प्रकार के शुल्क लिये जा सकते हैं, यथा है, १८, 2,45 या ३पू भाग । 
कौटिल्य (२1२८) ने बन्दरगाहो के सामानों के शुल्कों की चर्चा की है जिसके विषय में हमने पहले ही पढ़ लिया है। 
नाव से पार होने या सामान ले जाने पर निम्न प्रकार के नियम बने थे। ब्राह्मणों, साधुओं, बच्चों, वूढ़ों, रोगियों, 
राजदूतों, गर्भवती स्त्रियों पर नाव से पार हाते समय शुल्क नहीं लगता था। सामान तथा पशुओं के बच्चों या छोटे 
पशुओं वाले मनुष्यों को एक माष, गाय, घोड़े वाले मनुष्यों को दो माष शुल्क देना पड़ता था। पशुओं, की 
संख्या के अनुसार शुल्क बढ़ता जाता था | मानसोल्लास (२।४, श्लोक ३७४-३७६, To ६२) ने व्यवस्था दी है कि 
राजा BT TMT (बन्दरगाहों) की सुरक्षा करनी चाहिए, और जब अपने देश के नाविक दूर देश से सामान लेकर 
वेलापुर पर आयें तो उनसे सामानों का ३८ भाग शुल्क के रूप में लेना चाहिए और यदि उलटी हवाओं के कारण विदेशी 
नावें अपने वेलापुरों में चली आयें तो उनका सारा सामान जब्त कर लेना चाहिए या थोड़ा-बहुत छोड़कर सर्वस्व हरण 
कर लेना चाहिए । इस विषय में एक मनोरंजक शिलालेख का भी हवाला द्रष्टव्य है (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द 
१२, To १६५) । १ 5 काकतीयराज गणपतिदेव (११४४-४५ ई० सन्‌) के मोटुपल्लि-स्तम्भ वाले अभिलेख में एक 
अभय-शोसन (सुरक्षा-सम्बन्धी राजानुशासन या सिक्‍योरिटी के चार्टर) का उल्लेख है । यह अनुशासन उन नाविकों | 
के विषय में है, जो दूसरे दूसरे देशों के नगरों, द्वीपों एवं महाद्वीपों तक अपने पोत चलाया करते थे, यथा--“पुराने 
राजा लोग, उन पोतों के सामानों, यथा सोना, हाथी, घोड़े आदि को छीन लेते थे, जो एक से दूसरे देश जाते समय 
दुर्वातों (विरोधी हवाओं) के कारण ऐसे स्थान में आ लगते थे, जो उनका गन्तव्य न हो। किन्तु यह जानते हुए कि जीवन 
से धन अधिक प्यारा है, हम लोगों ने दयापूर्वक यह निश्चय किया है कि हम उन्हें सब कुछ ले जाने देंगे, केवल उनसे 
शुल्क मात्र लेंगे (क्योंकि) वे समुद्र पार करने का साहस करते हैं। ऐसा करके हम गौरव एवं सचाई के अधिकारी 
होंगे । शुल्क इस प्रकार लिया जाता Sol” समुद्र से आये हुए सामानों पर बौधायनधमंसूत्र (१।१०।१५-१६) 
के अनुसार ३-८ भाग शुल्क लगना चाहिए । देखिए एपिग्रेफिणा इण्डिका (जिल्द ३, To २६२)। शुक्रनीतिसार 
(४।२।१०६-१११) ने उचित शुल्क-निर्घारण किया है। एक देश में एक वस्तु पर एक ही बार शुल्क लगेगा, राजा 
क्रय करने वाळे या विक्रय करने वाले से ह, 45 या ३३ भाग छे सकता है। यदि बिना लाभ उठाये या घाटे पर सामान 
बेचा जाय तो उस पर शुल्क नहीं लगता था, राजा को शुल्क लगाने से पूर्व यह देख लेना चाहिए कि बेचने वाला क्या 
बेचने जा रहा है और कितना लाभ प्राप्त हो रहा है। नारद (सम्भूयसमुत्थान, श्लोक १४-१५) का कहता है 
कि घर के कामों के लिए सामानों पर श्रोत्रिय (वेदज्ञ) को शुल्क नहीं देना पड़ता, किन्तु उसके व्यापार के सामानों पर | 


१८. राष्ट्रपीडाकर भाण्डमुच्छिस्थ्यादफलं च यत्‌ । महोपकारमुच्छुल्क कुर्याद्‌ बीज तु दुलंसस्‌ ॥ कोठिल्य 


(२।२१)। eo 
: १६. “पूर्वराजानः पोतपात्रेष्वन्यदेशाद्‌ देशास्तरप्रवृत्तेषु दुर्वातेन समापतितेषु सग्तेष्वतीथंसंगतेषु च संभृतानि 
करितुरगरत्नादीनि वस्तूनि सकलानि वलादपहरन्ति। वयमप्रि प्राणेस्योपि गरीयो धनमिति समुद्रयानकृतमहासाहसेस्य 

स्तेस्यः splat कूपया कोत्ये घर्माय च सर्ब वितराम इति । तत्शुल्कपरिमाणम्‌'"`"।'' इसके उपरान्त 
विषय में तेलुगु भाषा में वर्णन है। देखिए एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द १२, Jo १६५। | 
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शुल्क लगता है, ब्राह्मणों को भेट के सामानों पर शुल्क नहीं देना पड़ता है, aS प्रकार अभिनेता की सम्पत्ति एवं कंध 
(बहुगी) पर ढोये जाने बाळे सामानों पर शुल्क नहीं लगता । इस विषय में और देखिए इस ग्रन्थ का २, अध्याय 
३। गौतम (१०।४-१२), आपस्तम्बधमंसूत (२।१०।२६।१०-१६) , वसिष्ठ (१।४२-४६ एवं १६।२३-२४) एवं 
मनु (८1 ३६४) ने शिक्षित एवं विद्वान्‌ ब्राह्मणों, सभी जातियों की नारियों, युवा होने से पूर्व के बच्चों, THEA में रहने 
वाले छात्रों, घर्मज्ञ साधुओं, शूद्रों (जो सवर्ण लोगों का पैर धोते हैं), अन्धो, बह्रो, गूंगों, रोगियों, Tat, ७० वर्षीय या 
अधिक अवस्था वालों को निःशुल्क कहा है। व्यापारी श्रोत्रियों को नारद (६1१४) के अनुसार शुल्क देना चाहिए।*९ 
याज्ञ० (२।४) की व्याख्या में मिताक्षरा का कथन है कि केवल विद्वान्‌ ब्राहमण ही करमुक्त हैं, न कि सभी ब्राहमण । 
मनु (01933) का कहना है कि भले ही राजा का सब कुछ नष्ट हो गया है, उसे श्रोत्रिय पर कर कभी नहीं लगाना 
चाहिए | किन्तु रामायण (३।६।१४) में विचित्र विरोधी बात आयी है--मूल फल पर जीविका निर्वाह करने वाला 
मुनि जो धर्म करता है उसका इ भाग राजा का होता है ।२१ राजा पर इसो प्रकार दूसरा भार भी था; यदि वह ठीक 
से नियन्त्रण नहीं करता था और प्रजाजन अपराध या पाप करते थे तो राजा को उन पापों का आधा स्वयं भोगना 
पड़ता था (याज्ञ० १।३३७) । इसी प्रकार मनु, विष्णुधमंसूक्र (३।२८), विष्णुधर्मोत्तर (२।६१।२५) आदि का 
कहना है कि राजा को अपनी प्रजा के पापों का १ भाग स्वयं भोगना पड़ता है। 
कौटिल्य (219%) ने करों एवं शुल्कों के प्रकारों का वर्णन किया है। बहुत-से शब्दों का अर्थे बताना कठिन 
कार्य है। प्राचीन काज में दान देते समय राजाओं ने दान सेने वालों को बहुत-से करों से मुक्त किया है, जेसा कि उनके 
दानपत्रों से व्यक्त होता है। ऐसे अपवादों को परिहार (छूट) कहा जाता है। यह शव्द कौटिल्य एवं हाथीगुम्फा के 
लेख (एपि० इण्डि०, जिल्द २०, Yo ६) में आया है(बम्हनानं जाति परिहारं ददाति) । प्राचीन अभिलेखों में १८ 
परिहारो की चर्चा हुई है, यथा- शिवस्कन्द वर्मा (एपि० इण्डि०, जिल्द १, पृ० ६), विजयस्कन्द वर्मा (एपि० 
इण्डि०, जिल्द १५, Jo २५०) आदि | इस विषय में देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५ । 
इस ग्रत्थ के व्यवहार एवं न्याय' वाले अध्याय में हम अर्थ-दण्ड के विषय में पड़ेंगे । राजा की आय के बहुत से 
उपादान थे । कौटिल्य (२।१२) ने खानों के अध्यक्ष के कार्यो का वर्णन किया है। खानों से निकाली हुई प्रत्येक वस्तु 
राजा की मानी जाती है (विष्णृधमंसूत ३५४) । मनु (८३६) एवं उसके टीकाकार मेधातिथि के अनुसार राजा 
खानों से खोदी गयी वस्तुओं के अर्धं श का या कुछ वस्तुओं के १, १ आदि भाग का अधिकारी है, क्योंकि वह भूमि का 
` स्वामी है और सुरक्षा प्रदान करता है। परशुरामप्रताप ने उद्धरण दिया है--“ब्रहमा ने व्यवस्था दी है कि राजा धन का 
स्वामी है, विशेष रूप से. वह पृथ्वी के भीतर के धन का स्वामी है ।” कात्यायन (१६।१७) का कथन है कि “राजा 
` भूमि का स्वामी घोषित है, किन्तु सम्पत्ति के सभी प्रकारों का नहीं; अतः उसे पृथ्वी की उपज का छठा भाग मिलना 
चाहिए । किन्तु मनुष्य पृथ्वी पर रहते हैं अतः उनका विशिष्ट स्वामित्व भी घोषित 21” इस विषय में हमने पहले 
पढ़ लिया है (देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय २५) । राज्य की ओर मे नमक बनता था अतः अन्य लोगों 


at 


शोत्रियवर्ज्यानि त्रि यवर्ज्यानि शुल्कान्याहुः प्रजानता । गृहोपयोगि यच्चेषां न तु वाणिज्यकमं णि ॥ नारद ६1१४; 
करादान न कुर्यात्‌ | विष्णुधमंसूत्र (३1२६) । इसकी टीका वैजयन्ती का कहना है--“परन्तु ओत्रियेम्यः । 
मानवात बजकर } |. 


पर घम मुनिर्मूलफलाशनः । तत्र राज्ञइचतुर्भागः प्रजा धर्मण रक्षतः ॥ रामायण, अरण्य 


C-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


आय के अन्य साधन, एकाधिकार आदि . ६७५ 


द्वारा बनाये गये नमक पर वह अपना भाग लेता था; वह बाहर से आये हुए नमक का है भाग कर-रूप में लेता था । 
कौटिल्य ने खानों से प्राप्त कर के दस प्रकार बताये हैं। मानसोल्लास (२।३, श्लोक ३३२ एवं ३६१) ने राजा से 
हीरे, सोने एवं चांदी की खानों की सुरक्षा के लिए कहा है और घोषित किया है कि विधाता ने उसे सम्पूर्ण सम्पत्ति का 
शासक वनाया है, विशेषतः उन वस्तुओं का जो भूगभं में हैं। सद्रदामा (१५० ई०) ने सगर्वं कहा है कि उसने अपने 
कोश को शास्त्र के अनुसार लगाये गये बलि, शुल्क एवं भाग से भरा है और उसे सोने, चाँदी, ही रों, मणियों तथा अन्य 
प्रकार के रत्नों से भरपूर किया है (एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृ० ३६) । कौटिल्य (४।१) ने कहा है कि जो खानों 
` की धूल बुहारता है वह ३ भाग और राजा डरे भाग तथा सभी रत्न पाता है । कुछ वातों में राजा को एकाधिकार प्राप्त 
थे । केवल वही हाथियों को पकड़ सकता था (कौटिल्य २।३१-३२, मानसोल्लास 212, १० ४४-५८) | मानसोल्लास 
में हाथियों के पकड़ने के कई उपाय बताये गये हैं। मेधातिथि (मनु ५४००) ने हाथियों के अतिरिक्त अन्य वस्तुएँ, 
यथा--कुंकृम, रेशम, ऊन, मोती, रत्न आदि राजा के एकाधिकार के अन्तर्गत गिनाये हैं ।२२ मेगस्थनीज (फ्रैग- 
We ३६, Fo ६०)ने लिखा है कि राजा को छोड़कर अन्य व्यक्ति हाथी या घोड़ा नहीं रख सकता था, क्योंकि 
ये पशु राजा की विशिष्ट सम्पत्ति के अन्तर्गत गिने जाते हैं। 
राजा अपने अन्तपालों (सीमा-प्रान्तों या सीमा के रक्षक या अभिभावक) के द्वारा मार्ग-कर लेता था, यथा--- 
व्यापार के समान से भरी एक गाड़ी पर Wy पण, पशु पर ३ पण, छोटे-छोटे चौपायों पर ३ पण तथा मनुष्य के 
कंधे पर ढोये गये सामान पर एक माष लगता था (कौटिल्य २।२१, To १११) । शुक्र (४।२।१२६) ने मागे के 
जीर्णोद्धार के लिए पृथक्‌ कर की व्यवस्था दी .है। आय “के अन्य साधन भी थे, यथा--बटखरों पर मुहर लगाने, जुआ . 
खिलाने वालों, नटों, संगी तज्ञों, वेश्याओं, जंगलों, चरागाहों आदि से आय अथवा कर की प्राप्ति. होती थी । बहत्पराशर 
(१०,पू० २८२) ने कोश खाली हो जाने पर मन्दिरों पर भी कर लगाने की बात उठायी है, किन्तु समय 
का परिवर्तन हो जाने पर लिया गया धन लोटा देने की व्यवस्था भी दी है। इसी प्रकार इसने आपत्काल 
में महाजनों (व्याज पर घन देने वालों), कृपणों, निम्न जातियों, अधामिकों, वेश्याओं आदि का धन ले लेने 
की व्यवस्था दी है, क्योंकि मन्दिरों एवं अन्य लोगों की सम्पत्ति को रक्षा तथा उनको विद्यमानता राजा पर ही 
निर्भर है।?3 
राजतरंगिणी (७।१००८) का कथन है कि गया का श्राद्ध करने वाले कश्मीरयों पर एक प्रकार का कर लगता 
था । विक्रमादित्य पञ्चम के एक शिलालेख (गदग के पास, सन्‌ १०१२-१३ ई०) में ऐसा संकेत मिलता है कि उपनयन, 
विवाहों, वैदिक यज्ञों आदि पर भी कर लगता था (Tito इण्डि, जिल्द २०, To ६४)। अनहिलवाड के राजा सिद्ध- 
राज (१०६४-११४३ ई०) ने सीमान्त नगर बाहुलोद में सोमनाथ-मन्दिर के यात्रियों पर जो कर लगता था और जिससे 
प्रतिवर्ष ७५ लाख की आय होती थी, अपनी माता के कहने पर उसे भमा कर दिया, अर्थात्‌ उसे लेना रोक दिया (बाम्वे 


२२. यानि भाण्डानि राजोपयोगितया, यथा हस्तिनः कश्मीरेषु कुकमप्रायेषु पट्दोर्णादीनि प्रतोच्येष्वबा 
दाक्षिणात्येषु मणिमुक्तादीति । मेधा० (मनु sive) | आज मी कश्मीर का ककुभ प्रसिद्ध है । सरकपांसुधावकाः 
सारत्रिमागं लभेरन्‌ । द्वौ राजा रत्न च । अर्थशास्त्र (४।१) ।; ER 

२३. नुपस्य यदि जातानि देवद्रव्याणि कोशवत्‌। आदाय रक्ष्य चात्मानं ततस्तत्र च तत्‌ क्षिपेत्‌ ॥ वित्तं 
षिकाणां तु कदर्थस्यापि यद्‌ भवेत्‌ | पाषाण्डगणिकावित्तं हरज्ञातो न किल्विषी ॥ देवब्नाह्मणपाषण्डिगणका 
वणिग्वाधुंषिकाः सर्वे स्वस्ये राजनि सुस्थिताः ॥ बहत्पराशर (१०, Jo २५२)। ee 
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गजेटियर, जिल्द १, भाग १,१० १७२ एवं प्रबन्धचिन्त।मणि, Jo ८४, टानी)। कोशं की बृद्धि के लिए मानसोल्लांसं 
ने राजा को रासायनिक उपायों की शरण में भी जाने को कहा है।* ९ 
अब यहाँ एक प्रश्‍न उपस्थित होता है; राजा को करातिरेक एवं अत्यधिक अत्य से रोकने के क्या साधन 
थे ? कौटिल्य (७।५, Jo २७६-२७७) ने प्रजाजन की दरिद्रता, लोभ एवं असन्तोष के कारणों पर विशद रूप से 
प्रकाश डाला है। उसने लिखा है--* *“जो देना चाहिए बह न दिया जाय, जिसे न लेना चाहिए वह लिया जाय, अप- 
राष्री को दण्डित न किया जाय अथवा उसे बुरी तरह दण्डित किया जाय, चोरों से प्रजाजनो की रक्षा न की जाय और 
उनकी सारी सम्पत्ति छीन ली जाय।* *” आदि ऐसे कारण हैं जिनसे प्रजाजनों में दरिद्रता, लोभ, असन्तोष, विराग 
आदि उत्सन्न होते हैं । कौटिल्य ने लिखा है कि जब प्रजाजन दरिद्र था क्षीण हो जाते हैं तो वे लोभी हो जाते हैं, 
लोभी हो जाने पर उनमें असन्तोष उत्पन्न होता है, तभी वे शत्रुओं की ओर चले जाते हैं और अपने राजा का.नाश कर 
देते हैं। एक अन्य स्थान पर कौटिल्य(१३।१)ने लिखा है--“विजयी राजा को ऐसे गृप्तचर नियुक्त करने चाहिए जो 
शतु, अकाल (दुभिक्ष), चोरों एवं आटविकों अर्थात्‌ जंगली जातियों के विप्लबों से व्याकुल प्रजाजनों को अपने 
राजा से यह कहने को उकसा सके कि हुम लोग राजा से सहायता की माँग (कर-मुक्त करने या बीज आदि दिलाने की 
व्यवस्था करने के लिए) करेंगे, यदि वह हमारी माँगें ठुकरा देगा तो हम अन्य देश को चले जायेंगे ।” शान्तिपर्व (८७।- 
३६) में आया है कि यदि वैश्य लोग (गोमिनः) जो कर का अधिकांश देते हैं, उपेक्षित हो जायें तो वे या तो देश से 
चले जायेंगे या वनों में रहने लगेंगे । मनु(७।१११-११२) ने उन राजाओं को सावधान किया है जो मूर्खतावश अपने 
देश पर अत्याचार ढाते हैं जिसके फलस्वरूप उनका, उनके सम्बन्धियों एवं राज्य का नाश हो सकता है | याज्ञ० ( १।- 
३४०-३४१) ने और कड़ी चेतावनी दी है; जो राजा अपना कोश अन्यायपूर्ण साधनों से बढ़ाता है वह शी घ ही अपनी 
सम्पत्ति खो बैठता है और अपने सम्बन्धियों के साथ नाश को प्राप्त हो जाता है; “प्रजाजन के क्रोध से उत्पन्न अग्नि 
तब तक नहीं बुझती जब तक कि उसके वंश, सम्पत्ति एवं उसके प्राणों को नहीं हर लेती ।'' कात्यायन (श्लोक १5) 
. ने आध्यात्मिक परिणामों की ओर संकेत किया है--“जो राजा अन्यायपूर्वक प्रजाजन से कर, दण्ड, सस्यभाग, शुल्क 
आदि नेता है वह पाप-कमं करता है।”२% शूक्रनीतिसार (२।३१६-३२१ एवं ३७०) ने देनन्दिन, मासिक, वाषिक 
« आय-व्यय-च्यौरा रखने की बात चलायी है, जिसमें आय-व्यौरा बायों ओर तथा व्यय-व्यौरा दायीं ओर होना चाहिए ।** 
नीति वाक्यामृत ने आय-व्थय की गड़बड़ी होने पर दक्ष आय-व्यय-निरीक्षक की नियृक्षित की बात कही है।*" 


| २४. घातुवादप्रयोगेश्च विविधेवंघयेद्धनम, । ताम्रेण साधयेत्‌ स्वर्ण रौप्यं वंगेन साधयेत्‌ ॥ मानसोल्लास 

(२।४, श्लोक ३२७, Jo ६३) । 

२९ अप्रदानंश्च देयानामदेयानां च साधने: । अदण्डनैश्च दण्ड्यानां दण्ड्यानां चण्डदण्डने: ॥'“अरक्षणेश्च 
aE चोरेस्यः स्वानां च परिमोषणंः।...राज्ञः प्रमादालस्पाभ्यां योगक्षेमविधावपि ॥ प्रकृती नांक्षयो लोभो वैराग्यं चोपजायते | 

कोणाः प्रकृतयो लोम' सुब्धा यान्ति विरागरतास्‌। विरक्ता यान्त्यमित्रे वा भर्तारं घ्नन्ति वा स्वयम्‌ ॥ को टिल्य (७।५)। 
ओ। २६.अन्यायेन हि यो राष्ट्रात्करं दण्ड च पाथिवः | सस्यमागं च शुल्कं चाप्याददीत स पापभाक्‌ ॥ कात्यायन, 
राजनीतिप्रकाश, To २७६ में उद्धत) । 

२७, वत्सरे वत्सरे वापि मासि मासि दिने दिने। हिरण्यपशुधान्यादि स्वाधीनं त्वायसंज्ञकम्‌॥ पराधीनं छृतं 
यत्त व्ययसञ्च घन च तत्‌ । आयमादों सिखेत्सम्यग्‌ व्ययं प्चात्तथागतम्‌ । वामे वायं व्ययं दक्षे पत्रमागे च लेखयेत्‌ ॥ 

शुक्रनीतिसार (२1३२१, ३७०)। ५ 


कुशलकरणकायपुरुषेन्यस्तद्विनिश्वयः । नी तिवाक्यामुत, पृ० १८४ (अमात्यसमुद्‌देश)। 
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अध्याय ८ 
बल (सेना) (६) 


कौटिल्य के अर्थशास्त्र एवं अन्य ग्रन्थों में बल को दण्ड भी कहा गया है। किन्तु सुमन्तु के मत से दण्ड का तात्प 
है “शारीर दण्ड या अर्थ-दण्ड” और वे चतुरगिणी सेना की गणना कोश के अन्तर्गत मानते हैं । ऋग्वेद में सेना, अस्त- 
शस्तों, युद्धों आदि का वर्णन कई बार हुआ है। 'सेनानी' शब्द ऋग्वेद (१०८४२ ) में आया है जहाँ गृद्धाक्रोश को 
सेनानी होने के लिए पुकारा गया है।२ ऋग्वेद (६।७५) में घनुषों, वाणों, कवच (शिरस्त्राण आदि), प्रत्यंचाओं, 
तूणीर, सारथि, अस्त्रो, रथों आदि की चर्चा हुई है । कामन्दक (१३।३४-३७) का कथन है कि परिपूर्ण कोश के रहने 
पर राजा अपनी क्षीण सेना बढ़ाता है, अपनी प्रजा की रक्षा करता है और उस पर उसके शत्रुगण भी आश्रित रहते 
हैं। बलशाली सेना के रहने पर मित्रों एवं शतुओं की सम्पत्ति तथा स्वयं राजा के राज्य की सीमाएं बढ़ती हैं, उद्देश्यों 
की शी घ्र एवं मनचाही पूर्ति होती है, प्राप्त की हुई वस्तुओं की सुरक्षा होतो है, We, की सेनाओं का नाश होता है तथा 
अपनी सेनाओं की टुकड़ियाँ एकत्न की जा सकती हैं। अधिकांश आचार्यों के मत से सेनाएं छः प्रकार की होती हैं, 
यथा--मौल ( वंशपरम्प रानुगत), भूत या भृतक या भूत्य (वेतन पर रखे गये सैनिकों का दल), श्रेणी (व्यापारियों 
या अन्य जन-समुदायो की सेना), मित्र (मित्रों या सामन्तो की सेना), अभिन्न (ऐसी सेना जो कभी शत्रपक्ष की थी), 
अटवी या आटविक (जंगली जातियों की सेना) । इस विषय में देखिए कौटिल्य (६1२, प्रथम वाक्य), कामन्दक 
(१०४), अग्निश (२४२।१-२), मानसोल्लास (२।६, श्लोक ५५६, To ७६) । इनमें प्रथम तीन ग्रन्थों के अनुसार 
उपर्युक्त छः प्रकारों में पूर्व वणित प्रकार आगे वाले प्रकारो से उत्तम हैं।* मौल दल आज की स्थायी सेना का द्योतक 
है । कौटिल्य ने इस सेना की प्रभूत महत्ता गायी है, क्योंकि यह राजा द्वारा प्रतिपालित होती है और इसके सैनिक सदा 
व्यायाम एवं अभ्यास करते रहते हैं। मौल सेना में ऐसे लोग रहते थे जिनके पुवंजों को उनकी सैनिक सेवाओं के फलस्वरूप 
करमुक्त भूमि-खंड प्राप्त रहते थे। सभापवं (५।६३) ने सेना के चार प्रकार (श्रेणी एवं अमित्र को छोड़ दिया है) एवं 
युद्धकाण्ड (१७।२४) ने पाँच प्रकार (श्रेणी को छोड़ दिया है) बताये हैं । आश्रमवासिकपवें (७।७-८) के अनुसार 
सेना के पाँच प्रकार हैं (अमित्र को छोड़ दियागया है) और सौल तथा मित्र नामक सेनाओं को अन्य प्रकारों से श्रेष्ठ 
कहा गया है तथा भृतक एवं श्रेणी सैन्य दलों को एक-दूसरे के समान ही कहा गया है । सेना के इन प्रकारों की चर्चा 
वलभी के राजा श्रुवसेन प्रथम के शिलालेख (वलभी + गुप्त संवत्‌ २०६) में भी हुई है (एपि० इण्डि०, जिल्द ११, 
पृ ० १०६ ) [| 3 ‘ 


१. दण्डः चतुरंगसँन्यं न भवति । अपराधानुसारेण शारीरोऽर्थडदण्डः परिकल्पतीयः । अयसभिसन्धि:-- 
सुमन्तुमते चतुरंगसेन्यस्य कोश एवान्तर्भाव इति | (Ao वि०, Jo ४६) | ae 
२. अग्निरिव मन्यो त्विषितः सहस्व सेनानीनंः सहुरे हत TAT ।। ऋ० (१०८४२) । fo. 
३. मौलभृतक्षेणीमित्रामित्राटवोबलानां समुद्दानकालाः ।'“'पूर्व पूर्व चेषां अयः संताहयितुम्‌ । कौदिल्य 
` (डोर) । क 
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मानसोल्लास (२।६, श्लोक ५५४-५६०, Jo ७६) ने भी सेनाओं के विषय में अपना मत दिया है। इसके 
अनसार आटविक सेना में निषाद, म्लेच्छ आदि पहाड़ी प्रदेशों में रहने वाली जातियों के लोग रहते हँ । अमित्र सेना 
वह है जिसमें विजित देश के सैनिक रहते हैं जो दास रूप में भर्ती होते हैं । राजनी तिरत्नाक्र (To ३८) के अनुसार 
अरिबल वह है जिसके सैनिक अपने राजा को त्याग कर दूसरे राजा की सेना में आ मिलते हैं। कामन्दक (१८।७) 
के अनसार आटबिक दल स्वभावतः अधामिक, लोभी, अनार्य एवं सत्य से दूर रहने वाला होता है। लगता है, इस 
दल के लोग उत्तरकालीन मगल-काल अथवा अंग्रेजों के शासन स्थापित होने के पुवं के पिण्डारियों एवं ठगों के समान 
थे | कौटिल्य (६।२) एवं कामन्दक (१८।५-६) ने विस्तार के साथ अमित्र एवं आटविक सेना की अपेक्षा मौल एवं अन्य 
सेनाओं की श्रेष्ठता प्रकट की है । कौटिल्य का कहना है कि किसी आर्य की अध्यक्षता में अमित्र सेना आटविक सेना से अच्छी 
है। दोनों प्रकार की सेनाएँ डाकेजनी करने को आतु र रहती हैं, अतः यदि उनके लिए उनके स्वभावानुकूल अवसर न 
मिला तो वे सपो के समान भयंकर हो उठती हैं। कौटिल्य ने श्रेणीबल को सुव्यवस्थित सैनिकों का दल माना है और 
उसी के सैनिको को उसने “वार्ताशस्त्रोपजीविनः'' कहा है (कौटिल्य ११।१) । व्यापारीगण अपने सामानों की रक्षा 
के लिए दक्ष सैनिकों का दल रखते थे। लगता है, समय पड़ने पर राजा इन व्यापारियों के सैनिक दलों को बुला लेते 
थे, इसी से यह सँन्य-बल मौल एवं भृत्य-बल से पृथक्‌ समझा जाता था। कौटिल्य ने अन्य आचार्यो का यह मत कि जो 
सन्य दल क्रम से ब्राह्मणों, क्षत्तियों, वैश्यों एवं शूद्रों द्वारा गठित होते हैं वे उसी क्रम से अच्छ कहे जाते हैं, नहीं माना 
है । उनके अनुसार सुन्दर ढंग से प्रशिक्षित क्षत्तियों का दल या वँश्यो या शूद्रों का दल ब्राहमणों के सैन्य-दल से कहीं 
अच्छा होता है, क्योंकि ML लोग ब्राह्मणों के चरणों में झुककर उन्हें अपनी ओर फोड़ ले सकते हैं ।* ब्राहमण सै निक- 
कायं कर सकते हैं कि नहीं, इस विषय में देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याथ ३। उद्योगपर्व (६६७, क्रिटिकल 
संस्करण, अध्याय ६४) में आया है कि राजा दम्भोद्भव प्रति दिन प्रातःकाल यही कहता था--“क्या कोई शूद्र, वैश्य, 
क्षत्रिय या ब्राहमण मेरे बरावर वलशाली है और मुझसे युद्ध कर सकता है ।” इससे स्पष्ट है कि क्षत्रियो के अतिरिक्त 
अन्य जाति वाळे भी महाभारत काल में सैनिक हो सकते थे। कामन्दक (४।६३, ६५ एवं ६७) के अनुसार मौल अथवा 
पितृ-पंतामह सेना में अधिकांश क्षत्रिय ही होने चाहिए। महाराज धरसेन द्वितीय (बलभी-सवत्‌ २५२ = ५७१-७२६०) 
के मलिय नामक ताम्रपत्र में लिखा है कि वलभी-राज्य के संस्थापक भटाकं ने मोल, भूत, मित्र एवं श्रणी सेनाओं के 
द्वारा राज्य प्राप्त किया (गृप्ताभिलेख, To १६५) । शुक्र० (२।१३७-१३६) का कथन है कि शूद्र, क्षत्रिय, वैश्य, 
' म्लच्छ या वर्णसंकर कोई भो सैनिक हो सकता है, किन्तु उसको साहसी, नियन्त्रित, शरीर से सुगठित, विश्वासपात्र, धार्मिक 
एवं शत्रु दोही होना आवश्यक है। शान्तिपवं (१०१।३-५) ने बतलाया है कि गन्धार, सिन्धू एवं अन्य देशों के सैनिक 
` त॒था यवन एवं दक्षिणी सैनिक क्योंकर सबसे अच्छे होते हैं। इस पर्वं (श्लोक ६) में आया है कि साहसी एवं सुदुढ 
` व्यक्ति सभी स्थानों में. पाये जा सकते हैं, किन्तु सी माप्रान्तों के मनुष्य (भिल्ल एवं aad, जसा कि नीलकण्ठ ने लिखा 
) ` हूँ) प्राणों की बाजी लगाकर लड़ते हैं और युद्धक्षेत्र से कभी नहीं भागते, अतएव उन्हें सेना में भर्ती करना चाहिए 
(जोक १६) । यशस्तिलक (३, To ४६१-४६७) ने औत्त रापथ (उत्तरापथ अर्थात्‌ उत्तर भारत के लोगों ),दाक्षिणात्य, 
i = after (दक्षिण भारत के), तिरहुत (तँरभुक्त) एवं गुजराती सैनिकों के गुणों की चर्चा की है। 


_  बाहाणकत्रियवेश्यसैन्याना तेजःप्राधान्यात्‌, पूर्व पुवं श्रेयः संनाहयितुमित्याचार्याः । नेति कौटिल्यः । 
a णपातेन ब्राह्मबलं परोमिहारयेत्‌ । प्रहरणबिद्याविदीतं तु क्षत्रियबलं भ्यो बहुलसारं वेश्यशूद्रबलभिति । कोटिल्य 
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सेना का स्वरूप एवं प्रकार . 1 Rvs 


सेना के चार भाग होते थे ; हस्ती, अश्व, रथ एवं पदाति और इस प्रकार की सेना की संज्ञा थी चतुरंगिणी । 
कामन्दक (१८।२४) के मत से बल के छः प्रकार थे--हस्तो,,अश्व, रथ, पदाति, मन्त्र (नीति) एवं कोश । शान्ति- 
पर्वं (१०३।३८) में सेना के छः अंगों का उल्लेख हुआ है--हस्ती, ava, रथ, पदाति, कोश एवं आवागमन के मागे । 
कौटिल्य (२।२, 9199) एवं कामन्दक (१६1६२) के मत से शत्रु-नाश हाथियों पर निर्भर रहता है।*शान्तिपर्व (oot 
२४) का कहना है कि वह सेना सुदृढ है, जिसमें पैदल सैनिक अधिक हों, जब वर्षा न हो तब रथ एवं घुडसवार भी 
अच्छे ही हैं। शान्ति० (५६।४१।४२) ने सेना के आठ अंग बताये है--हस्ती, अश्‍व, रथ, पैदल (पादात), विष्टि (श्रमिक 
जो बेगार करते थे और जिन्हें भोजन के अतिरिक्त कोई पारिश्रमिक नहीं मिलता at), नाव, चर एवं देशिक (पथप्रद- 
शंक) । और देखिए शान्ति० (१२१।४४)। महाभारत में, जैसा कि वर्णन मिलता है, हाथियों के युद्ध का वर्णन रथों 
एवं अन्य आयुधों की अपेक्षा बहुत ही कम है | विराटपर्व (६५।६) में आया है कि अर्जून से लड़ते समय विकर्ण हाथी 
पर बैठा था । भीष्मपवं (२०७) में दुर्योधन हाथी पर बैठा दिखाया गया है और भीम से लड़ते समय भगदत्त हाथी 
पर ही सवार था (६५।३२-३३)। इस विषय में महाभारत ने वैदिक परम्परा सँभाली है। मंगस्थनीज (फं गमेण्ट 
१, पृ० ३०) के मत से प्राचीन भारत में हाथी Gat के लिए प्रशिक्षित होते थे और जय-विजय के पलड़े को इधर या 
उधर कर देते थे। : ८ 

प्राचीन भारतीय राजा एवं सम्रांट्‌ विशाल सेना रखते थे । लवणासुर से युद्ध करने के लिए शत्रुघ्न ४००० 
घोड़ों, २००० रथों एवं १०० हाथियों को लेकर चले थे (रामायण ७।६४।२-४)। दशकुमारचरित (८) में विहार- . 
भद्र ने अपने स्वामी को स्मरण दिलाया है कि उसके पास १००० हाथी, ३ लाख घोड़े एवं असंख्य पेदल सैनिक थे। 
मेगस्थनीज (फ्रैगमेण्ट २७, To ६८) ने सँड्कोट्टोस (चद्रगूप्त मौय) के शिबिर का वर्णन किया है और कहा है कि उसमें 
४,००,००० व्यक्ति थे । पालिब्रोश्रा (पाटलिपुत्र) के राजा के पास निम्न सैन्यबल था--६ लाख पैदल, ३००० अश्व, 
६००० हाथी (मैर्कारडिल, पु०१४१)। इसी प्रकार होराटी (सुराष्ट्र) के राजा के पास १,५०,००० पैदल, ५००० 
घोड़े, १६०० हाथी थे (मैकरिडिल, To १५०) और पाण्ड्य राज्य में नारियों का राज्य था, जिसमें १,५१०,००० पैदल, 


५. हस्तिप्रधानो विजयो राज्ञाम्‌ | कौटिल्य (२।२) ; हस्तिप्रधानो हि परानीकवघः। कौटिल्य (७1११); 
नागेषु हि क्षितिभुजां विजयो निबद्धस्तस्माद्‌ गजाधिकबलो नृपतिः सदा स्यात्‌ । काम० (१३।६२) ; मुख्य दन्तिबलं राज्ञा 
समरे विजयंषिणास्‌ । तस्मान्निजबले कार्या बहवो द्विरदा नुपेः ॥ सानसोल्लास (२।८, श्लोक ६७८, To So); यतो | 
नागास्ततो जयः । बुधभूषण (पु० ४२) ; बलेषु हस्तिनः प्रधानमङ्ग' स्वैरवयबेरष्ठायुधा हस्तिनो सवन्ति । नोतिवाक्या~ _ 
मृत (बलसमुद्देश, To Row) हाथी के चारों पंर, दो दाँत, सूँड एवं पूंछ आठ आयुध हैं | यद्यपि बुधभूषण (Yo ४२) 
ते हाथी की प्रभूत प्रशंसा को है, नीतिवाश्यामृत का कहना है कि यदि हाथी भली भांति प्रशिक्षित न हों तो वे घन (क्योंकि _ 3 
वे बहुत अन्न और चारा खा जाते हैं) एवं जन (युद्ध में वे अपने ही सैनिको को पेरों तले कुचल देते हैं) का नाश कर देते 
हँ--“अशिक्षिता हस्तिनः केवलमर्थप्राणहरा:” (RAUL To २०८) । यशस्तिलक (२ qo ४१३) का कथन है- | 
“न विनीता गजा येषां तेषां ते नुप केवलम्‌ । क्लेशायापि विनाशाय रणे चात्मवधाय च ॥” यह बात हस मुसलमानों एवं | 
अन्य बाहरी आक्रामकों के gal में देख चुके हैं । इतिहास प्रमाण है (देखिए एलफिस्टन a ee = 
संस्करण, १६६६ ई०,पु० ३०४, जहाँ सिन्ध के राजा दाहिर एवं मुहस्सद बिन कासिम के युद्ध में अग्निगोला लग जाते 
पर राजा दाहिर के हाथी के बिगड़ जाने का वर्णन है; केम्ब्रिज हिस्ट्री आव. इण्डिया, जिल्द ३,१६२८,प्‌०४ एबं _ 
१६, जहाँ महसुद गजनवो से लड़ते समय राजा अनंगपाल के हाथो के बिगड़ जाने का उल्लेख है ' 
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घसंशास्त्र का इतिहास 


२०० हाथी थे (मैक्रिंडिल, To १४७)। अपने भाई के हत्यारे के विरुद्ध लड़ने के लिए जाते समय a के पास ५० 02. 

हाथी, २००० घोड़े एवं ५०,००० पैदल थे और छः वर्षों के उपरान्त उसके पास ६०,००० हाथी एव १००,००० घोड़े 

थे । इस विषय में देखिए बील का 'बुद्धिस्ट रेकर्ड स आदि' (जिल्द १, Jo २१३)। आश्वमेधिकपर्व (६०१४-२० ) में 

ऐसा उल्लेख है कि जब द्रोणाचार्य कौरव-सेना के सेनापति हुए, उस समय सेना क्षीण हो चुकी थी और उसमें अब ११ 

अक्षौहिणी के स्थान पर केवल ६ अक्षौहिणी सैनिक थे। जब कर्ण सेनापति हुआ तो केवल ५ अक्षौहिणी सेना थी और 

पाण्डवों के पास भी अब केवल ३ अक्षोंहिणी सेना रह गयी थी । शल्य के सेनापति होते-होते केवल ३ अक्षौहिणी सेना 

कौरवों के पास बच गयी थी और पाण्डवों के पास अब केवल एक अक्षौहिणी सेना शेष थी | युधिष्ठिर ने धृतराष्ट्र को 

उत्तर दिया है कि महाभारत में कुल मिलाकर १६६,००,२०,००६ सैनिक मारे “गये (स्तीपर्व २६।६) । अक्षौहिणी के 

विषय में उद्योगपवं (१५५।२४-२६) में निम्नांकित तालिका मिलती है--एक सेना में ५०० हाथी, ५०० रथ, १५०० 

घोड़े एवं २५०० पैदल होते हैं; १० सेनाओं की एक पूतना होती है, १० पृतनाओं की एक बाहिनी होती है,१० वाहि- 

नियो की एक ध्वजिनी होती है, १० घ्वजिनियों की एक चमू होती है और १० TAM की एक अक्षोहिणी होती है। 

कौरवों के पास ११ तथा पाण्डवों के पास ७ अक्षौहिणी सेना थी । आदिपवं (२।१६-२२) के र एक अक्षौहिणी 

में २१८७० हाथी, उतने ही रथ, ६५६१० घोड़े एवं १०६३५० पैदल होते हैं। किन्तु यदि अन्य सूचियों पर ध्यान दिया 

जाय तो संख्या और भी आगे बढ़ जायगी । उद्योगपर्व (१५५।२०-२६) के अनुसार एक पत्ति में ५५ व्यक्ति, पत्तियां 

HUF सेनामुख या गुल्म, ३ गुल्म = एक गण; इस प्रकार कौरवों की सेना में गणों के कई अयुत (१० सहस्र) सैनिक थे। 

आदिपर्व (२1१६-२२) उपर्युक्त दोनों सूचियों से भेद रखता है। उद्योगपवं (१५४२२) ने यह भी कहा है कि प्रत्यक घुड़ 

सवार दस सैनिकों से घिरा रहता था (नरा दश हयश्चासन्‌ पादरक्षाः समन्ततः)। यद्यपि शताब्दियों तक पैदल सेनिकों 

की संख्या सैद्धान्तिक एवं व्यावहारिक रूप से घुड़सवारों से.अधिक मानी जाती रही है, किन्तु ऐसा लगता है कि रथो 

एवं घुड़सवारों की अपेक्षा उन पर विशेष ध्यान नहीं दिया जाता रहा है। वैजयन्ती कोश के अनुसार एक पत्ति में ३ घोड, 

५ पैदल, एक रथ एवं एक हाथी पाये जाते हैं, ३ पत्तियां =एक सेनामुख तथा सेनामुख, गुल्म, गण, वाहुनी, 

पृतना, चम्‌ एवं अनीकिनी नामक सैन्य दल अपने पूर्ववर्ती से तिगुने होते हैं और दस अनीकिनियाँ बराबर 

होती हैं एक अक्षौहिणी के । इस विषय में देखिए नीतिप्रकाशिका (७।३ एवं १०) । मनु (७।१६२) ने जल-युद्ध की 

` चर्चा की है। महाभारत के उल्लेखों से तो पता चलता है कि रथों में केवल दो ही चक्र (पहिये) होते थे; देखिए 

भीष्म» (६८।४), द्रोण, (१५४३), शल्य० (१६।२४) “शैनेयो दक्षिणं चक्रं धृष्टदयम्नस्तथोत्तरम्‌ ।” प्रमुख 

सेनापतियों के रथों की रक्षा करने वालों को “चक्र-रक्षौ”' अर्थात्‌ द्विवचन में कहा गया है(भीष्म० ५४-७६,१०८।१, 
)  द्रोण० ६१३६, कणं ११।३१, ३४।४४)। महारथियों के रथ चार घोड़ों द्वारा खींच जाते थे (आदि० १६८।१५ 
 उद्योग० ४६५०, द्रोण० १४५।५१) । उद्योग०(५३।१५-२१) में कृष्ण के रथ का वर्णन है। उद्योग० (१४०२१) 
` में आया है कि रथों में छोटी-छोटी घण्टियाँ और व्या घ्रच्म के आवरण लगे रहते थे । ऋग्वेद में रथों का बड़ा मनोहर 
` चरणन है। सामान्यतः ऋग्वेदीय काल में रथ में दो घोड़े जुते रहते थे (ऋ० ५1३०१, ४३६४५, ६।२३।१), उसमें 
दो चक्र होते थे। किन्तु अश्विनौ के रथ में तीन चक्रों का उल्लेख पाया जाता है (त्र० १।११८।२, ११५७३, १० 

. ४१॥१)। घटोत्कच के रथ मे आठ पहिये थे (द्रोण० १५६।६१, १७५।१३)। 

ee 2 = शुक्रनीतिसार (२।१४०-१४८) ने सेना के विभिन्न भागों एवं प्रकारों के संयोजन की एक अन्य प्रणाली-दी 
५-६ सैतिको को एक पत्ति होती है, जिस पर एक पत्तिप नामक अधिकारी नियुक्त होता है, ३० पत्तिपालों पर एक 

१०० गौल्मिकों पर एक शतानीक होता है, जिसे एक अनुशतिक, एक सेनानी एवं एक लेखक सहायक 
; २० हाथियों या घोड़ों के स्वामी को नायक कहा जाता है। इनमें से प्रत्येक अधिकारी का अपना-अपना 
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बिल्ला (संकेत) था जिसे वे अपने वस्त्रों पर लगाये रहते थे, जिससे उनके पद एवं स्थान का पता उचित रूप से चल 
सके | अयोध्याकाण्ड (१००।३२ = सभापर्वं ५।४८) में आया है--“मैं समझता हूँ पात्रता के अनुसार प्रत्येक सैनिक 
को तुम उचित समथ से भोजन-सामग्रो एवं वेतन देते हो और देरी नहीं करते हो।” नारदस्मृति (सम्भूय० २२) एवं 
बृहस्पतिस्मृति के मत से भाड़े पर काम करने वालों में सैनिक सर्वश्रेष्ठ होता है । मानसोल्लास (२।६।५६६-५६६ )का 
कहना है कि राजा को वंशानुगत सेना के प्रमुखों को रत्नों, आभूषणों, बहुमूल्य परिधानों, मधुर. शब्दों एवं भोजन-सम्बन्धी 
विशिष्ट उपकरणों से सम्मानित करना चाहिए, और उन्हें एक ग्राम या दो ग्राम या अधिक ग्राम या सोना आदि देने 
चाहिए । राजा को चाहिए कि वह भाड़े पर काम करने वाले सैनिकों को प्रति दिन, मासिक, त्रैमासिक, या जैसा भी 
सम्भव हो, वेतन समय से दे। मेगस्थनीज (फ्रैगमेण्ट ३४, To ८८) ने भारतीय सेना के प्रबन्ध का उल्लेख किया है-- 
“एक तीसरी प्रशासक संस्था सैनिक कार्यो की देखभाल करती थी,जिसके ६ भाग थे और प्रत्येक भाग में ५ सदस्य थे । 
एक भाग नौ-सेना से सम्वन्धित था, दूसरा वैलगाड़ियों, भोजन-सामग्री तथा अन्य सामानों को ढोने के सिए, तीसरा 
पैदल सेना, चौथा घुड्सवारों, पाँचवाँ रथों एवं छठा हाथियों से सम्बन्धित था । मध्यकाल में रथों को मान्यता नहीं मिली 
और हुर्षचरित में भी जहाँ सेनाओं का विशद वर्णन मिलता है, रथों की चर्चा नहीं हुई है। महाभारत में भारत के उत्तर- 
पश्चिम देशों के घोड़ों को सवंश्रेष्ठ कहा गया है । कम्बोज एवं गन्धार के घोड़ों का उल्लेख सभापवं (५३।५) में हुआ 
है, बाह्लीक के घोड़ों का उद्योग०(८६।६) में, काम्बोज घोड़ों का द्रोण० (१२५।२५) एवं सौप्तिक०(१३।२) में 
हुआ है । हर्षचरित (२)ने वनायु, आरट्ट, कम्बोज, सिन्धु देश एवं पारसीक से आये हुए घोड़ों को सर्वश्रेष्ठ कहा है। 
शुक्र ० (४।७।३७६-३६०) ने सेना के विषय में कुछ व्यावहारिक नियम दिये हैं। सैनिकों को ग्राम या वस्ती से 

दूर (किन्तु बहुत दूर नहीं) रखना चाहिए, ग्रामवासियों एवं सैनिकों में धन के लेन-देन का व्यापार नहीं होने देना चाहिए। 
सँनिकों के लिए राजा को पृथक्‌ दुकानें खोलने का प्रबन्ध करना चाहिए, एक स्थान पर सैनिकों का आवास एक वर्ष से 
अधिक नहीं होना चाहिए, विना राजा की आज्ञा के सैनिक ग्रामों के भीतर न जाने पार्ये, जो कुछ सेनिकों को दिया जाय 
उसकी रसीद रख लेनी चाहिए और उनके वेतन का लेखा-जोखा रखना चाहिए। इनमें से कुछ नियम अति प्राचीन 

हैं । उद्योगपर्व (३७।३०) में आया है कि राजाओं के नौकरों एवं सैनिकों से व्यवहार नहीं करना चाहिए । 

राजा की सेना के प्रबन्ध आदि के विषय में कौटिल्य के अथंशास्त्र (६।१-७ एवं १०।१-६) में विशद वर्णन मिलता 

है, यथा-सेना-प्रवन्ध कैसा हो, आक्रमण के लिए प्रस्थान कब और कहाँ होना चाहिए,बाहृय और अन्तः आपत्तियाँ एवं 

विपत्तियाँ तथा उन्हें दूर करने के वया उपाय हैं, देशद्रोहियों एवं शत्रुओं के साथ केसा व्यवहार करना चाहिए, अग्नि 
बाढ़, महामारी, दुर्भिक्ष आदि विपत्तियों में क्या धामिक परिहार (देव-पूजन,ब्राहमणों की पद-पूजा एवं अथवंवेद कें अनुः 
सार इन्द्रजालिक कियाएँ) होने चाहिए; सेनाओं का स्कन्धावार (शिबिर आदि की व्यवस्था) कैसा हो; कपटपूर्ण एवं 
व्यहरचनात्मक समर कैसे किया जाय, कौन-से युद्धस्थल अच्छे Fi उसी प्रकार अर्थशास्त्र में सेना के निवासस्थान, 
बेगार, व्यूह-रचना आदि पर विशद वर्णन मिलता है। स्थानाभाव के कारण हम इन सभी बातों पर प्रकाश नहीं डाल 
सकते । दो-एक बातें यहाँ दे दी जाती हैं । राजा को शत्रु पर मागंशीषं में (जब कि वर्षाकाल को कृषि खड़ी हो) या चेत्न 
या जब शत्र किसी आपत्ति से ग्रस्त हो तब आक्रमण करना चाहिए । यही बात शाच्ति०(१००।१०-११) में भी पायी. 


जाती है । जब कोई मन्त्री, पुरोहित, सेनापति या युवराज क्रूड होता है या राजा से अप्रसन्न होता है, तब अन्त विप- ` 


त्तियों का जागरण होता है 1 ऐसी स्थिति में राजा को,अपना दोष मान लेना चाहिए या किसी शलु-आक्रमण की ओर 
संकेत करके सब कछ शान्त कर देना चाहिए। यदि युवराज तंग करे तो उसे या तो बन्दी बना लेना चाहिए या मार 
डालना चाहिए(जब कोई अन्य योग्य पुत्र जीवित हो तभी एसा करना चाहिए)। प्रान्तीय शासक या अच्तपाल 

आदविक या किसी बिदेशी राजा द्वारा उत्पन्न विपत्ति को बाह्यविपत्ति कहा जाता है। राजा को इस विपत्ति से 
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होने के लिए एक को दूसरे के विरोध में खड़ा कर देना चाहिए । वास्तुशास्त्र द्वारा निर्धारित सर्वश्रेष्ठ भूमिखण्ड पर 
सेना का आवास निश्चित होना चाहिए जो नायक (सेनाध्यक्ष) , बढ़ई एवं ज्योतिषी द्वारा नपा-तुला भी होना चाहिए, 
शिबिरस्थल वृत्ताकार, वर्गाकार या चतुर्भुजाकार तथा चार फाटकों वाला होना चाहिए, जिसमें ६ मार्ग हों और ६ 
भाग हों। झगड़ा, मद्य-सेवन, समाज (आनन्दोत्सव आदि), जुआ आदि का निषेध होना चाहिए और प्रवेशपत्न पर ही 
लोग उसमें आने-जाने पायें (१०।१)। वनपवं (१५।१४,१६) ने भी प्रवेशपत्र का उल्लेख किया है। जब द्वारका को 
शाल्व ने घेर लिया था तो नतंकों एवं संगीतज्ञों का आना निषिद्ध था। उद्योग० (१५१।५८, १६५॥१०-१६) से पता 
चलता है कि हाटों, वेश्याओं, सवारियों, वेलों, Teal, आयुधों, डाक्टरों (वैद्यों) आदि से यूत्रत दुर्योधन की सेना का 
निवास (सेनानिवेश या स्कन्धावार) राजधानी की भाँति दिखाई पड़ता था और विस्तार में पाँच योजन 
था । कौटिल्य (१०३) में आया है कि चौर-फाड़ करने के यन्तों एवं सहायक यन्त्रों के साथ दवाओं, अच्छा 
करने वाले तैलों, अपने हाथों में घाव बाँधने के वस्त्न-खण्डों को लिये हुए वैद्यो-उपवैद्यो के साथ ऐसी कुशल दाइयाँ 
होनी चाहिए जो सैनिकों को खाना-पीना दें और उन्हें उत्साहित करती रहेँ । यही बात भीष्मपर्व॑ (१२०५५) में 
भी कही गयी है। श्रमिकों (विष्टि) का कार्य था शिविरों, मार्गों, पुलों, कूपों, नदी के घाटों की जाँच करना ; यन्त्नों, 
आयुध, कवच, बरतन, चारा आदि ले चलना; घायल व्यक्तियों को उनके आयुधो, कवचों के साथ समर- 
भूमि से उठाना (१०।४) । प्रत्येक सेनाध्यक्ष के पास विशिष्ट पताका रहा करती थी । भीष्म की पताका में था 
एक सुनहला ताल वृक्ष (भीष्म० ६।१७ एवं १८, तालेन महता भीष्मः पञ्चतारेण केतुना) । कौटिल्य (१०।६)ने 
बहुत-से व्यूहों का उल्लेख किया है, यथा-दण्ड, भोग, मण्डल, अशनिहत; उन्होंने कुछ उपविभागों के नाम भी 
दिये हैं, यथा--गोमूलिका, मकर आदि। काम० ( १८४८-४६, १६।४०), मनु (७।१८७-१६१), नीतिप्रकाश 
(अध्याय ६) एवं महाभारत में बहुत-से व्यहों का वर्णन मिलता है । वनपर्व (२८५।६-७) ने उशना के नियमों पर 
आधारित रावण की सेना तथा बृहस्पति के नियमों पर आधारित राम की सेना का उल्लेख किया है । आश्रमवासिकपवं 
` (७।१५) में शकट, पद्म एवं वज्य नामक ब्यूहों की चर्चा है। कौटिल्य ( १०।६) ने व्यूहों के निर्माण के सिलसिले में 
योशनस एवं बाहस्पत्य नियमों की ओर संकेत किया ZITO (७५।२७, ८७।२२-२४), कर्णपवं (११।१४ एवं 
२८) ने मकर, शकट आदि व्यूहों का वर्णन किया है। इस विषय में और देखिए मानसोल्लास (२।२०, श्लोक ११७०- 
1१०१, To १३४-१३५), अग्नि०(२४२।७-८ एवं ४२-४३)। कौटिल्य में विजय के सिए कपटाचरण आदि की ओर 
संकेत है, किन्तु महाभारत ने इस विषय में.बहुत उच्च आदर्श रखा है। भीष्मपवं (२१।१०) में आया है विजेता 
लोग अपनी सेनाओं एवं शक्ति से विजय नहीं प्राप्त करते बल्कि अपनी सचाई, अत्याचाराभाव, धर्मानुचरण एवं शक्ति- 
` पूण क्रियाओं से प्राप्त करते हैं। शान्तिपवं (६५।१७-१८) में आया है कि कपटपू्णं क्रियाओं से विजय प्राप्त करने 
को अपेक्षा समरांगण में लड़ते हुए मर जाना श्रेयस्कर है। 
i eel i vega में कौरवों एवं पांडवों द्वारा स्वीकृत युद्ध-सम्बन्धी कुछ नियमों का उल्लेख है, यथा 
on ie हैं युद्ध करना चाहिए (पैदल सैनिक से पैदल सैनिक, घुड़सवार से घुड़सवार आदि )। दूसरे से लड़ते 
aly के मरना चाहिए, जो पीठ दिखा दे, या जो बिना कवच का हो उसे न मारा जाय । आपस्तम्बधमसूत 


त जयः पापकर्मणा। नाथसंश्चरितो राजन्‌ we: फलति गोरिव। मलानि च प्रशाखाश्च बहन 
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(214190192), गौतम (१०।१७-१८), याज्ञ (१।३२६), मनु (७।४०-६३), शान्ति» (५५1७-१४, ६६।३०, 
&८।४८-४६, २६७।४), द्रोण (ARs), कर्ण (६०।१११-११३), सौप्तिक (५।११-१२, ६1२१-२३), शंख 
(याज्ञ० १।३२६ की व्याख्या में मिताक्षरा दारा उद्धृत), बौधायनधर्मसूत्र (१।१०।१०-१ २), वृद्ध-हारीत (७२२६), 
बृहत्पराशर (१०, पृ० २८०१), शुक्र ० (४७।३५४-३६२), युद्धकाण्ड (१८२७-२८) आदि में युद्ध-सम्बन्धी as 
उदात्त विचार व्यक्त किये गये हैं। इनमें से कुछ निम्नोक्त हँ।० गौतम (१०१७-१८) का कहना है कि “जिन्होंने 
अश्व, सारथि, आयुध खो दिये हों, जिन्होंने हाथ जोड़ लिये हों, जिनके केश विखर गये हों (भागते-भागते), जिन्होंने 
पोठ दिखा दी हो, जो भूमि पर बैंठ गया हो, जो (भागते-भौगते)पेड़ पर चढ़ गया हो, जो दूत हो, जो गाय या ब्राहमण 
हों; इनको छोड़कर किसी अन्य को समरांगण में मारना या घायल करना पाप नहीं है।” वृद्ध हारीत ने दर्शकों को भी 
बजित माना है। मनु (७४६०-६३)ने घोषित किया है--"कपटपूर्ण या गुप्त आयुधों के साथ नहीं लड़ना चाहिए और 
न विषाक्त या शूलाग्र या जलती हुई नोको वाले आयुधों से लड्ना चाहिए । युद्धलिप्त उसे न मारे जो उच्च भूमि पर चढ़ 
गया हो या जो हिजड़ा हो या जिसने (प्राण की रक्षा के लिए) हाथ जोड़ लिये हों, जो इतनी तेजी से भाग रहा हो कि , 
उसके केश उड रहे हों, या जो भूमि पर बैठ गया हो और कह रहा हो “मै तुम्हारा हूँ” जो सोया हुआ हो, जिसका कवच 
हट गया हो, जो नंगा या बिना आयुध के हो गया हो, जो मात्र दर्शक हो, जो दूसरे शत्रु से लड़ रहा हो, जिसके आयुध 
टूट गये हों,जो दुखित हो या बुरी तरह घायल हो गया हो, जो डर गया हो और जो पीठ दिखाकर भाग चला हो 1” 
शंख ने लिखा है कि पानी पीते हुए सैनिक को भी नहीं मारना चाहिए और न भोजन करते हुए या जूता निकालते हुए 
को ही मारना चाहिए; स्त्री को, हथिनी को, सारथि को, भाट (चारण) को, ब्राहमण को नहीं मारना चाहिए, और 
जो स्वयं राजा नहीं है उसे किसी राजा को न मारना चाहिए । बोधायनधरमंसूत्र (१।१०।१०) ने विषाक्त बाणों 
(कणियों) से मारना निषिद्ध माना है, यही बात शान्ति० (84199) में भी पायी जाती है । शान्ति०(६५।१३-१४) 
ने तो यहाँ तक व्यवस्था दे डाली है कि यदि शलु-पक्ष का सैनिक घायलहो गया हो तो उसकी दवा-दारू की जानी चाहिए 
और अच्छा हो जाने पर ही उसे जाने देना चाहिए ।८ शान्तिपर्व में यह भी आया है कि सैनिक को चाहिए कि वह बच्चे, 
बूढ़े या पीछे से किसी को न मारे और न उसे मारे जिसने मूह में तिनका ले लिया है (हार स्वीकार कर प्राणों को 
भिक्षा माँग रहा है)। ये नियम बड़े उदात्त हैं, किन्तु कदाचित्‌ ही व्यवहार में पूणेरूपेण माने जाते रहे हों। आजकल 
तो निहत्थी एवं अनजान में पड़ी जनता पर भी परमाणु बम छोड़ दिये जाते हैं और आयें दिन उदजन बम फेंकने की 


७. न दोषो हिसायामाहवे | अन्यत्र व्यश्वसार्यायुघङृताञ्जलिप्रकोण केशपराङमुलोपविष्टस्थलवुकषा- 
धिरूढदूतगोब्राह्मणवादिस्यः । गौतम १०।१७-१५; न पानीयं पिबन्तं न भुञ्जानं नोपानहौ सुञ्चन्तं नावर्माण सवर्मा 
न स्त्रियं न करेण्‌ न वाजिनं न सारथिनं न सूतं न इूतं न ब्राह्मणं न राजानमराजा हन्यात्‌ I शंख (याज्ञ० १।३२६ को 


टीका में मिताक्षरा द्वारा उद्धत); बद्धाञ्जलिपुटं दीनं याचन्तं शरणागतम्‌ | न हन्यादानुशंस्यायंमपि शत्रु परन्तप ॥ 
आर्तो वा यदि वा दृष्तः परेषां शरणं गतः। अरिः प्राणान्‌ परित्यज्य रक्षितव्यः कृतात्मना WTA दोषो महानत्र प्रपन्ना | 


नामरक्षणे | अस्वर्य/ चायशस्यं च बलवीयंविनाशनम्‌ ॥ रामायणं (६।१८।२७-२८, ३१);न वधः पुज्यते लोके 
सुप्तानामिह धर्मतः | सौप्तिकपर्व (५।११); बुढबालौ न हन्तव्यौ न च स्त्री नेव पृष्ठतः। तृणपणमुखश्चेब तवास्मीति ues 
च यो वदेत्‌ ॥ शान्ति०(३५।४८-४६)। ai | eS 

८. भग्नशस्त्रो विपन्नश्च क्त्तज्यों हतवाहनः | चिकित्स्यः स्यात्‌ स्वविषये प्राप्यो वा स्वगृहे सवेत्‌।। निम्न णश्च 
स सोक्तव्य एष धर्मः सनातनः | शान्ति० (2419 ३-१४)। * न ite 
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धमकी दी जाती है । प्राचीन काल में युद्ध करने वालों को अछूता छोड़ दिया जाता था। मेगस्थनीज (फ्रैगमे ण्ट १, 

To ३२) ने लिखा है--“कृषकगण मस्ती से, निभंय अपना कृषि-कमं करते चले जाते थे और पास-पड़ोस में भयंकर 

युद्ध चला करते थे, क्योंकि युद्धलिप्त लोग उनको किसी प्रकार भी तंग नहीं करते थे ।”मनु (७1३२) ने राजा को अपने 

शतु के देश को तहस-नहस करने को आज्ञा दी है, किन्तु मेघातिथि ने इस कथन की व्याख्या में यह कहा है कि We के देश 

के लोगों की यथासम्भव, विशेषतः ब्राहमणों की रक्षा करनी चाहिए | गदायुद्ध का नियम यह था कि नाभि के नीचे कोई 

भी वार न करे(शल्यपवं ६०।६)। किन्तु भीम ने इस नियम का उल्लंघन किया और दुर्योधन की जाँघ पर गदा-प्रहार 

कर ही दिया। दुर्योधन ने इष्ण एवं पाण्डवों के दुष्क्रमों का वर्णन किया है (शल्य० ६१) किन्तु कृष्ण ने मुंहतोड़ उत्तर 

दिया है कि उसने (दुर्योधन ने) कितनी ही वार नैतिकता की सीमाओं का उल्लंघन किया है और युद्ध नियम भंग किये 

हैं (यथा--अभिमन्यु को घेरकर एक ही समय बहुत लोगों द्वारा मरवाना)। सूर्यास्त के उपरान्त युद्ध बन्द हो जाता 

था, यह एक सामान्य नियम था (भीष्म० ४६।५२-५३)। किन्तु द्रोणपवं (१५४ एवं १६३।१६) में हमें रात्ि-युद्धों 

का उल्लेख मिलता है और यह लिखा हुआ है कि (एसे अवसरों पर) रथों, हाथियों एवं घोड़ों पर दीपक 
रहने चाहिए । 

यह बात हमने देख ली है कि प्रत्येक क्षत्रिय एवं सैनिक का यह कर्तव्य था कि वह समरांगण में भले ही लड़ता 

मर जाय किन्तु भागे नहीं। पुरस्कारों का मोह दिलाकर युद्ध-प्रेरणा भरी जाती थी । पहला पुरस्कार था लूट-पाट का माल 

एवं भूमि की प्राप्ति (गौतम ० १०१४१, मनु ७२०६, गीता RRS) ; दूसरा था क्षतिय रूप में अपने कर्तव्य का पालन 

(गीता 2139-33), आदर-सम्मान एवं यश (गीता २1३४-३४ ), स्वगं एवं अन्य भौतिक gal की प्राप्ति (याज्ञ० १। 

३२४, मनु ७।८८-८६) तथा ब्राह्मणों की सुरक्षा (आपस्तम्वधमंसूत्र २।१०।२६।२-३)। विष्णधमंसूत ( ३३४४-४६) 

में भी एसी ही बातें कही गयी 21 शान्ति० (६८।४०-४१) का यह कहना है कि जो सैनिक युद्ध-क्षेत्र से भाग खड़ा 

होता है वह नरक में गिर पड़ता है । याज्ञवल्क्य ( १।३२४-३२५) का कहना है कि जो अपने देश की रक्षा के लिए बिना 

विषाक्त वाणों से लड़ता हुआ, बिना पीठ दिखाये समरांगण में मर जाता है वह योगियो के सगान स्वगं प्राप्त करता 

है, उस व्यक्ति का प्रत्येक पग, जो अन्य साथियों के मर जाने पर भी युद्ध-स्थल से नहीं भागता, अश्वमेध-जैसे यज्ञों के 

बराबर है; जो लोग युद्ध-क्षेत्र से भाग जाते हैं और अन्त में मार डाले जाते हैं उनके सभी अच्छे सुक्त राजा को प्राप्त 

हो जाते हैं। यही वात मनु(७।४५) में भी पायी जाती है । यह बात न केवल क्षत्नियों के लिए है, प्रत्यत सभी प्रकार 

के एवं जातियों के सैनिको के लिए है। और देखिए राजनीतिप्रकाश (पृ ४०७)। पराशर (३१३१): एवं बृहत्परा- 

शर(१०, Jo coe )का कहना है कि उस वीर के पीछे स्वर्ग की अप्सराएँ दौड़ती हैं और उसे अपना स्वामी बनाती 

ae oa शत्रुओं से घिर जाने पर भी प्राण-भिक्षा नहीं मांगता और लड़ता-लड़ता गिरकर मर जाता है; उसे न नाश 

re oe प्राप्त होते है। कौटिल्य (१०।३) ने पराशर का ३1३६ श्लोक उद्धृत किया है और प्रकट किया है कि 

ERSTE LG होने के लिए प्रेरणा दी जाती है।८ कौटिल्य (१०।३) ने राजा को सम्मति दी है कि 


गा यं यशसंघेस्तपसा | च fam: स्वगेंषिणोयत्र यथेव यान्ति | क्षणेन यान्त्येव हि तत्र ater: प्राणान्‌ सुयुद्धेषु परि- 
1 ey ३।३६; कौटिल्य १०३) ने इसरे ढंग से उद्धरण दिया है । कौटिल्य में उद्धत इसरा पद्य यों है--- 
उ a क सलिलस्य पुर्ण सुसस्कृत दर्भकृतोत्तरीयम्‌ | तत्तस्य या भून्नरकं च गच्छेद्यो भत्‌'पिण्डस्य कृते न बात यह 


उद्धरण प्रतिज्ञायोगन्धरायण (४२) में मी, जिसे सम्भवतः भास ने लिखा है सन्ये 
Oe , जि » पाया जाता है । पराङमुखीकृते 
gate | “तत | तत्यदानीब्टतुल्थानि मूत्यरयनेकचेतसः ॥ शिरोहतस्य ये वक्त्रे विशन्ति रक्तविन्दवः । सोमपानेन 


ae pet tis 
3. त्यजत्त bth \ 
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वह स्वय तथा उसके मन्त्री एवं पुरोहित वेदों एवंसाहित्यिक ग्रन्थों से उद्धरण देकर सैनिकों को प्रेरणा दें कि स्वामी के 
लिए लड़कर मर जाने से पुरस्कार एव पीठ दिखाकर भाग जाने से धामिक दण्ड मिलते हैं। ज्योतिषियों को शुभ ग्रहों 
की बाते कहकर प्रेरणा करनी चाहिए । युद्ध के एक दिन पूर्व राजा को उपवास करना चाहिए, अथर्ववेद के मन्त्रों के 
साथ अग्नि में आहुतियाँ देनी चाहिए और विजय सम्बन्धी कल्याणकारी श्लोक आदि सुनने चाहिए | चारणों को वीरों 
के लिए पुरस्कारों. तथा कायरों के लिए चरक आदि दण्डों से सम्बन्ध रखने वाली कविताएँ सुनानी चाहिए तया सैनिकों 
की जाति, श्रेणी, वंश, ad एवं चरित्र आदि की प्रशंसा के पुल बाँधने चाहिए । पुरोहितों के सहायकों को घोषित 
करना चाहिए कि उन्होंने शत्रु के विरोध के लिए डाकिनियों एवं मायाविनियों को अपने वंश में कर लिया है । सेनापति 
एवं उनके अन्य सहायकों को निम्नोवत प्रकार से सेना के समक्ष भाषण करना चाहिए-“जो शल्ुपक्ष के राजा को मारेगा 
उसे एक लाख (पण) दिये जायेंगे, जो शलुपक्ष के सेनापति या युवराज को मारेगा उसे पचास aa (पण) दिये 
जायेगे . . . .पत्ति (बटालियन) के अध्यक्ष को मारने पर एक सौ, साधारण सैनिक को मारने वाले को बीस (पण) : 
तथा सभी सैनिकों को लूटे हुए माल तथा उनके वेतन का दुगुना मिलेगा ।” कामन्दक (१६।१८-२१) का कहना है कि 
जव सैनिक अपनी वीरता प्रदर्शित कर चुके तो उन्हें पूवं कथित पुरस्कारादि दे देने चाहिए। इस विषय में और देखिए 
मानसोल्लास (२।२०, श्लोक ११६३-११६७, To १२३-१३४) । गौतम (१०।२०-२३) ने व्यवस्था दी है कि यदि 
कोई सेनिक व्यक्तिगत रूप से सम्पत्ति प्राप्त कर ले तो राजा को उसे सथ कूछ दे देना चाहिए किन्तु घोड़ा या हाथी आदि 
ले लेना चाहिए, किन्तु यदि कई सैनिक साथ मिलकर क्‌छ प्राप्त करें तो राजा को चाहिए कि वह सर्वोत्तम वस्तु लेकर 
शेष को सैनिकों की सेना के अनुसार उसमें बाँट दे । मनु (७।६६-६७) ने तो रथ, घोड़े या हाथी सैनिकों को ही दे 
देने को कहा है, यहाँ तक कि दासियाँ तक सैनिकों के पास रह सकती हैं, केवल सोना, चाँदी तथा अन्य रत्न आदि राजा 
को मिल जाने चाहिए । और देखिए काम० (१६।२ १-२२) तथा शुक्र० (४।७।३७२)। 


अस्त्र-शस्त्र 

प्राचीन काल के आयुधों के विषय में भली भाँति चर्चा करने के लिए एक पृथक्‌ ग्रन्थ के प्रणयन की आवश्यकता 
पड़ेगी । ऋग्वेद में भी कतिपय आयुधों या अस्त्र-शस्त्रों का उल्लेख हुआ है, यथा--ऋष्टि (FeO ५।५२।६, ५४७२ 
एवं .६, यह AVA के कंधों पर रहता था), बाण (५।५७।२, ६।७५।१७), TAT (२।५७।२), अंकुश (इन्द्र का,5।- 
Wie, १०४४६), परशु (१०।२८।५), कृपाण (१०।२२।१०), बच्च (अयस्‌ से तिमित,१०।४५।३,१०।११३।१)। 
अथर्वेवेद ने विषाक्त वाणों का उल्लेख किया है (४।६।६)। अथववेद (१।१६।२ एवं ४) में सीसे के किसी हथि- 
यार का वर्णन है--“यदि तुम हमारी गाय या अश्‍व या पुरुष को मारोगे तो हम लोग सीसे से भोंक देंगे और तुम हमारे 
शक्तिशाली सैनिकों को मारना बन्द कर दोगे।” तैत्तिरीयसंहिता (१।१।७।६) में कहा गया है कि जब अग्नि में समिधा 
“इन्धानास्त्वा शतं हिमा:” नामक मन्त्र कहकर डाली जाती है तो यजमान अपने शनु के प्रति शतध्नी (वह आयुध जो 


. सैकड़ों को मारता है) छोड़ता है जो स्वयं वज् के समान कार्य करती है। 


Sto ओप्पर्ट ने नीतिभ्रकाशिका की भूमिका (पू० १०-१३) में उपर्युक्त तथा अन्य उक्तियों के आधार पर यह्‌ Es 
उद्घोष किया है कि प्राचीन भारतीय आरनेय अस्त्र,.जानते थे और अथवंवेद (१।१६।४) ने वर्तुलाकार वस्तुओं सेसीसे | 


ते तुल्या इति वसिष्ठजोब्रवीत्‌ ॥ युध्यन्ते भू मृतो ये च भूम्यर्थमेकचेतसः। इष्टस्ते बहुमिर्यागेरेव यान्ति ज्िविष्टपम्‌ ae 
बृहत्पराशर १०, Fo २०१ । (वसिष्ठज का तात्पर्यं है पराशर) । १: म 
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६८६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


` केगोलक छोड़ने की ओर संकेत किया है। देखिए डा० ओप्पर्ट का ग्रन्थ “वेपंस, आर्मी आर्गनाइजेशन एण्ड न 
मैत्रिजम्स नाता द ऐंश्येण्ट हिन्दूज'” (१५५०), जहाँ उन्होंने भाँति-भाँति के आयुधों का वणन किया है और a 
है कि १३वीं शताब्दी के बहुत पहले से भारत में बारूद का प्रयोग होता रहा है। इस विषय में श्री aie टी० दाते की 
पुस्तक “आर्ट आव वार इन ऐँश्येण्ट इण्डिया (लंदन १६ २६), डा० पी० सी० चक्रवर्ती का कप 
sito दीक्षितार की स्पुतक (इसी विषय की) अवलोकनीय हैं। महाभारत (उद्योगपवं १५५।३-६) i vil 
का वर्णन है, जिसे हम स्थानाभाव से यहाँ उल्लिखित नहीं कर रहे है। विस्तार से अध्ययन के be दे we र र 
का लेख (जे० To ओ० एस०, जिल्द १३, T° २६४-३०३)। प्रयाग के स्तम्भपर समुद्रगुप्त की 32 ि (चौर्थ नता : 
0) में भी आयुधों की एक सूची है (कापंस इंस्क्रिप्शनम्‌ इण्डिकेरम्‌, जिल्द ३, To ६-७) \ ह (२६ a 
११६६; ४७२०८) ने अग्निचूर्ण (बारूद) एवं बन्दूक (४७।२०६-२१६) की ओर संकेत किया है और vee ु 
सूत्र (फार्मूला) भी दिया है (यथा--यवशार का पाँच पल, गंधक का एक पल एवं कोयले के abled एक पल विय 
बारूद या आग्तेयचूण बनाया जाता है)। शुक्रनी तिसार सम्भवतः १३वीं या qx at शताब्दी में लिखित है, जब के यू 
में आगनेयास्त्र (कैनन) सर्वप्रथम प्रयोग में लाया गया AT रामायण एन महाभारत में शतघ्नी का उल्लेख बहुत बार 
हुआ है। शतध्ती से सौ व्यवित मर जाते थे । युद्धकाण्ड ( 3192) मे आया है कि लंका के द्वारों पर Ra में pee 

` तीक्ष्ण एवं काल-समान सँकड़ों लोहे की शतध्नियाँ राक्षसों द्वारा सजायी गयी थीं। सुन्दरकाण्ड ( २२१२ २)में कवित्व 
पूर्ण ढंग से कहा गथा है कि लंका में शतध्नियाँ एवं शूल लंका के सिर के केशों के समान थे। वनपर्व (१५) में शाल्व 
द्वारा घिरी हुई द्वारवती (द्वारका) का वर्णन है जहाँ कहा गया है कि राजधानी में वहुत-से स्तम्भ एवं शिरोगुह (प्रासाद 
के शुंग या शिखर), यन्त्र, तोमर, अंकुश, शतध्नी आदि थे | आदि० (२ ०७।३४) , वन० ( १६६।१६, २५४। ५,२५ 
२४), द्रोग० (१५६।७०), Fito (११८), शल्य० ae में शतष्नी का उत्लेख है। किन्तु यह क्या था, 
बतलाना कठिनहै। वनपवं (२५४।३१)से पता चलता है कि हाथों द्वारा बड़ जोर से इसे HAT जाता था, इसमें चक्र 
(पहिए), गोलक एवं प्रस्तर-खण्ड रहते थे । द्रोणपर्वे (१७६।४६) में कहा गया है कि घटोत्कच की शतघ्नी में पहिए 
थे और वह चार घोड़ों को एक साथ मार सकती थी। ट्रोणपवं (१६६।१६) में पुनः आया है कि शतघ्नी में दो या चार 
पहिए होते थे । वनपव (२५४।४) में आया है कि सजेरस (जलाने केलिए राल) एकत्र किया गया है। हरिवंश (भविष्यपरव 
४४२२) में आया है कि हिरण्यकशिपु द्वारा नरसिह पर फेके गये अस्तों में जलती हुई शतध्नियाँ भी थीं (शतघ्नीभिश्च 

. दोप्ताभिर्दण्डैरपि सुदारण:)। रामायण (७।३२।४४) में आया है कि मुसल नामक आयुध के सिरे पर अशोक के फूलों 
 केसदृश अग्नि जलत्री थी । सुन्दरकाण्ड (४।१८) ने शतध्नी एवं मुसल को एक साथ कर दिया है। सम्भवतः इनमें 
wee का प्रयोग नहीं होता था, क्योंकि शतध्नियों से धूम निकलने की बात नहीं कही गयी ZI हाप्किन्स (जे० To ओ० 
) a Udo, जि.द १३, Fo २६६-३०३) ने लिखा है कि बारूद एव बन्दुक का प्रयोग महाभारत के काल में नहीं होता था, 
. और आज तक हमें जो कुछ पता चल सका है, उसके आधार पर कहा जा सकता है कि यह कथन ठीक ही = । | 
is तीतिप्रकाशिका (अध्याय २-५) ने बहुत-से आयुधों का वर्णन किया है और उन्हें चार श्रेणियों में बाटा है-- 
|) मुक्त (फेंका या छोड़ा जानेवाला, यथा बाण) , (२) अभुक्त (न छोड़ा गया, यथा तलवार ), ( ३ ) मुक्तामुक्त (फेका 
जाने वाला aca फेका जाने वाला, यथा वे ACA, St फेके जाने पर पूनः लोटायें जा सकते हैं) एवं (४) मन्त्रमुक्त 


ay 


->शर-शंक्‌-शब्ति-प्रास-असि-तोसर-मिन्दिपालं-नाराच-वैतंसिकाइनेकप्रहरणविरूटा कुल- 
[चितकान्ततरवष्म॑णः'” (गुप्त इ स्क्रिप्शंस, go ६-७) । 
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अस्त्र-शस्त्र; बल-प्रकार ६८७ 


(वे अस्त्र जो पुनः लौटाये नहीं जा सकते) । अर्निपूराण (२४६-२५२) एवं विष्णु धर्मोत्तर ( २।1१७८-१८२) ने धनुवेंद 
(दोनों ने शब्दशः एक ही बात कही है, किन्तु दूसरी पुस्तक में कुछ अधिक श्लोक हैं) का निष्कर्ष दिया है और आयुधों 
के पाँच प्रकार बताये हैं-यन्त्रमुक्त (किसी यन्त्र या मशीन, यथा ढेलवाँस, धनुष आदि से फेके जाने वाले आयुध), 
पाणिमुक्त (हाथ से फेके जाने वाले, यथा पत्थर या तोमर), मुक्तामुक्त (प्रासं के समान), अमुक्त (तलवार के 
समान) एवं नियुद्ध या बाहुयुद्ध (कुश्ती या मल्लयुद्ध) । अस्त्रों का विज्ञान अलौकिक प्रकार का था। महाकाव्यों एवं 
पुराणों में आया है कि महारथी लोग अस्त्र-विद्या का ज्ञान गूरु से या अपने पिता से या तपस्या से प्राप्त करते थे; कभी- 
कभी (जैसा कि लव-कुश के अस्त्न-ज्ञान से पता चलता है) कुछ अस्त्रों का ज्ञान पुतन को जन्मजात या पिता की काका के 
कारण हो जाया करता था। घनुवेद की चर्चा पौराणिक चर्चा मात्र ही है, कोई लिखित पुस्तक नहीं रही है जिसके पढ़ने 
मात्र से कोई महारथी या योद्धा उस शास्त में प्रवीण हो जाय । अग्निपुराण (१३४-१३५) रण-विजय एवं विश्व-विजय 
के विषय में कुछ मन्त्र भी देता है। परशुरामप्रताप (राजवल्लभकाण्ड ६-१२) में बहुत-से veal, Teal एवं मायावी 
उपायों का वर्णन है जो ब्रहमयामल नामक तन्त्र-ग्रन्थ से लिये गये हैं। ८ 

महाभारत ने बड़ी सावधानीपूर्वक यह संकेत किया है कि सेना बल (शक्ति) का निक्कष्ट प्रकार है । उद्योग- 
पर्व (३७।५२-५५) का कहना है कि बल के पाँच प्रकार होते हैं; (१) बाहुबल, (२) अमात्यलास (वह बल जो अमात्यों 
की प्राप्ति से हो), (३) घनलाभ (वह शक्ति या बल जो घन से प्राप्त होता है), (४) अमिजातबल (वह शक्ति 
जो अच्छे कूल में उत्पन्न होने से होती है)तथा (५) प्रज्ञाबल (ज्ञान से प्राप्त बल) जो सर्वोत्तम कहा जाता है। यह 
उपर्युक्त बात बुधभूषण (Fo ७६) द्वारा उद्धृत हैं। शान्तिपवं (१३४८) में आया है कि शक्तिशाली के आगे कुछ भी 
अंसम्भव नहीं है, अर्थात्‌ वह सब कुछ कर सकता है, और वह जो कुछ करता है वह Tas है।' ' एक अन्य स्थान पर 
आया है--“शक्तिशाली के लिए सब कुछ शुचि है" (आश्रमव[सिक० ३०1२४) । आदिपर्वे (१७५।४५) में योद्धा की 
शबित की भर्त्सना की गयी है और ब्राहमणों की आध्यात्मिक शक्ति (ब्रहमतेज) को वास्तविक शक्ति कहा गया है। 


११. यद्‌ बलानां बले श्रेष्ठ तठाज्ञाबलमुच्यते । उद्योग० (३७५५) ; नास्त्यसाध्यं बलवतां सर्वं बलवतां शुचि। ४ 
शान्ति० (१३४८) ; सवं बलवतां पथ्यं सर्वं बलवतां शुचि। सवं बलवतं ध्मः । सवं बलततां स्वकस्‌ आश्रमवासिक० _ 


(३०1२४) ; धिग्बलं क्षत्रियबलं ब्रह्मतेजोबलं बलम्‌ । बलाबले विनिश्चित्य तप एव पर बलम्‌ ॥ आदि० (१७श४५- | 
४६) । ये वचन प्रसिद्ध जमंन दार्शनिक नीत्शे (Nietzsche; ‘Beyond Good and Evil’, Section 
वचन के सदृश हैं; “केवल थोड़े से ही व्यक्ति स्वतन्त्र रहने का अधिकार रखते हुँ; यह शक्तिशाली का 
धिकार है” (It is the business ० the very few to be independent; it is a privilege । 
strong. translated by H. Zimmern) 1 RE 
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अध्याय & 
सुहृद्‌ या सिल (७) 


मनु (७1२०८) ने मित्न बनाने की आवश्यकता पर बहुत बल दिया है और राजा के लिए अचछे 

मित्र (सुहृद्‌) के गुणों का वर्णन किया है--“राजा सोना एवं भूमि याकर उतना समृद्धशाली नहीं होता 
जितना कि अटल मित्र पाकर; भलं ही वह (मित्र ) कम धन (कोश) वाला हो, क्योंकि भविष्य में वह शक्ति- 
शाली हो जायगः। एक दुबल मित्र भी श्लाघनीय है यदि वह गुणवान्‌ एव कृतज्ञ हो, उसकी प्रजा सन्तुष्ट हो और 

वह अपने हाथ में लिये हुए कायं को अन्त तक करने वाला अर्थात्‌ दृढ प्रतिज्ञ हो ।” मनु (७।२०६) के मत. से “भमि, 
सोना (हिरण्य) एवं मित्र” राजा की नीति या प्रयत्नों के तीन फल हैं। याज्ञ० (१।३५२) ने भी मनु (७।२ ०5) 

की बात मानी है । किन्तु कोटिल्य (७४६) ने इस विषय में कुछ दूसरी ही वात कही है--१ “भूमिलाभ हिरण्यलाभ एवं 
मित्रलाभ से श्रेयस्कर है तथा हिरण्यलाभ मित्रलाभ से श्रेयस्कर है ।” महाभारत (शान्ति० १३८।११०) का कथन 

है कि कोई भी किसी का न मित्र है न शत्रु; मित्र एवं शत्रु धन (या किसी व्यक्ति द्वारा किये जाते हुए कर्मों या ध्येयों) 
द्वारा प्राप्त किये जाते हैं।२ यही बात कामन्दक(८।५२) ने भी कही है। शुक्र ० (४।१।८-१०) का कथन है--“शक्ति- 
शाली, साहसी एवं विनम्र के सामने अन्य लोग ऊपर से मित्रवत्‌ व्यवहार करते हैं, किन्तु भीतर-भीतर शत्रुता रखते 
हैं और अवसर की ताक में लगे रहते हैं (कि कब आक्रमण कर दें ) । इसमें कोई आश्‍चर्य नहीं है। क्या वे स्वयं भूमि 

की विजय-लिप्सा नहीं रखते ? राजा का कोई मित्र नहीं और न वह किसी का faa है।” शान्ति० (८०।३ ) के 

मत से मित्र चार प्रकार के होते हैं--(१) समान ध्येय वाले, (२) शरण एवं सुरक्षा चाहने वाले, (३) स्वभाव से 
 हीजो सुहृद हैं (सहज) तथा (४) वे जो प्राप्त किये जाते हैं (कृत्रिम) । कर्णपर्व (८८।२८) ने मित्र के चार प्रकार 
विभिन्न ढंग से दिये हैं--(१) सहज, (२) जो प्रसन्नतादायक शब्दों द्वारा प्राप्त किये जाते हैं, (३) जो धन द्वारा 
जीते जाते हैं तथा (४) वे जो शक्ति द्वारा आक्ृष्ट किये जाते हैं। कामन्दक (४७४) के मत से चार प्रकार ये हैं--- 
(१) मस अर्थात्‌ जन्म-जात (यथा माता, पिता, नाना, नानी आदि), कृतसम्बन्ध (विवाह-सम्बन्ध से उत्पन्न) , 
= वंशक्रमागत (पिता के मित्र) एवं (४) रक्षित अर्थात्‌ विपत्तियों से जिनकी रक्षा की गयी हो।३ कामन्दक (४।७५- 


base = : ` १. संहितप्रयाण मित्रहिरण्यभूमिलामानामुत्तरोत्तरा लाभः ATH | मित्रहिरण्ये हि भूमिलाभाद्‌ भवतः | 
[हिरण्यलामाद्यो वा लाभः सिद्धः शेषयोरन्यतरं साधयति । कौटिल्य ७18 । : 

(as ef न कश्चित्कस्यचिन्मिन्न न करिचत्कस्यचित्सुहृत्‌ | अर्थतस्तु निबन्ध्यन्ते मित्राणि रिपवस्तथा ॥ शाम्ति० 

(१३ Me कारणने हि जायन्ते मित्राणि रिपवस्तथा । कामन्दक (०५२); नास्ति जात्या रिपुर्नाम मित्र 

TUR । सामस्यंयोगाण्जायन्ते मित्राणि रिपवस्तथा ॥ विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५=शान्ति० १४०५); न 

द्यते मित्रं राजा सित्र न कस्य वे । शुक्र (४१६) । 
रो अजमानइच,सहजः कृत्रिमस्तथा | शान्ति० (८०।३) । भजमान का अथं 'पितुपितामहक्रमागत' 
मित्र वे हैं जो सम्बन्ध से प्राप्त होते हैं, यथा अपनी सा को बहन के पुत्र (मौसी के पुत्र) 
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शत्रु-मित्रों का मण्डल-सिद्धान्त । " ६८ 


७६) के अनुसार मित्र राजा के गाण ये हैं-हृदय की पवित्रता (स्वच्छता), उदारता, वीरता, सुख-दुःख में साथ 
देना, प्रेम, (मित्र का कार्य सम्पन्न करने में) जागरूकता, सचाई। सच्चे मित्र की विशेषता है मित्र द्वारा वांछित 
उद्देश्यों के प्रति श्रद्धा । मित्र बनाने का उद्देश्य होता है धर्म, अर्थ एवं काम नामक तीन पुरुषार्थो में से किसी एक की प्राप्ति 
(काम० ४।७२) 
उपर्युक्त चर्चा के सिलसिले में मण्डल-सिद्धान्त की व्याख्या कर देना आवश्यक है। कौटिल्य (६।२ एवं ७ 
प्रकरण), मनु (७।१५४-२११), आश्रमवासिक पर्व (६-७), याज्ञ० (१।३४५-३४८), काम० (८-६), अग्नि० 
(२३३ एवं २४०), विष्गुधर्मात्तर (२।१४५-१५०), नीतिवाक्यामृत (To ३१७-३४३), राजनीतिप्रकाश (पृ०३१- 
३३०), नीतिमयूख (To ४४-४६) आदि ने मण्डल के सिद्धान्त एवं छः गणों पर विस्तार के साथ प्रकाश डाला है। 
इन ग्रन्थों में कौटिलीय अर्थशास्त्र सम्भवतः सवसे पुराना है, अतः हम मण्डल-सिद्धान्त के विवेचन में प्रमखतः उसी 
का सहारा लेंगे। नीतिवाक्यामृत (To ३११-३१३) ने तो कौटिलीय के शब्दों को ज्यों-का-त्यों उद्धत कर डाला है। 
. शम (शान्ति) एवं व्यायाम (उद्योग) पर राज्य का योगक्षेम निर्भर रहता है। व्यायाम अर्थात्‌ उद्योग से 
हाथ में लिये हुए कार्य की पूर्ति होती है और शम से किये हुए काय से उत्पन्न फल का शान्तिपूर्वक उपभोग होता है। 
छः गुणों (सन्धि आदि) के सम्यक उपयोग से ही शम एवं व्यायाम उभरता है। छः गुणों से जो फल-प्राप्ति (उदय) 
होती है वह्‌ या तो सत्यानाश या गतिरोध या उन्नति के रूप में परिणत होती है। उदय मानवीय एवं दैविक कारणों पर 
निभेर रहता है, क्योंकि इन्हीं दोनों के आधार पर विश्व का शासन चलता है। मानवीय कारण हैं नय एवं अपनय। 
मानवीय कारणों की जानकारी हो सकती है और वे कायं रूप में परिणत भी होते हैं। नय (अच्छी नीति) उन मानवीय 
कारणों का फल है जिनसे (राज्य का) योगक्षेम प्राप्त होता है; अपनय (अविनम्र नीति) से हानि होती है। कौटिल्य 
(६।१) का कथन है कि जो राजा नय को समझता है और आत्मगुणों एवं राज्य-तत्त्वों (प्रक्ृतियों से सम्पन्न है वह सम्पूर्ण 
संसार को विजय कर सकता है, भले ही वह एक छोटे राज्य का ही अधिकारी क्यों न रहा हो। विजिगीषु (विजय की 
अभिलापा रखने वाले या विजय करने वाले) के सम्बन्ध में ही मण्डल सिद्धान्त की व्याख्या प्रस्तुत की गयी है । कामन्दक 
(०६) ने विजिगीषु की परिभाषा यों की है--४“जो अपने राज्य का विस्तार करना चाहता है, जो राज्य के सातौं 
तत्त्वों से सम्पन्न है, जो महोत्साही है और जो उद्योगशील है, वह विजिगीषु कहलाता है 1” सभी ग्रन्थों में इस बात को 
चर्चा है कि राजा के लिए अपने gia पड़ोसियों को धर-दबाना एवं विजयाकांक्षी होना एक आदर्श है। विजिगीष 
वही कहलाता है जो अच्छे गुणों (आत्मसम्पत्‌) से सम्पन्न हो और राज्य के विभिन्न तत्त्वों (प्रकृतियों) से परिपुणहो । _ 
उसे नय-ल्रोत होन। चाहिए, अर्थात्‌ उसकी नीति अच्छी हो जिसके बल पर वह सफलता की सीढ़ी पर चढ्ता जाय। 
विजिगीषु की राज्य-सीमाओं पर रहने वाले राजा अरि कहलाते हैं। इससे प्रकट है कि अरि कई हो सकते हैं। 
किन्तु इस विषय में नीतिवाक्यामृत (प० ३२१) का यह कथन स्मरण रखना चाहिए कि यह कोई नियम नहीं होना | 
चाहिए कि पड़ोसी सदा अरि ही हो और दूर का राजा मित्र ही । सान्निध्य एवं दूरी Maat एवं मित्रता के कारण नही 


हैं, बल्कि उद्देश्य ही मुख्य है जिसके फलस्वरूप मित्र या शत्रु बनते हैं । हाँ, पड़ोसी राजा बहुधा अरि हो जाते हैं। मित्र a 


वह है जो विजिगीषु के पड़ोसी शतु राजा की सीमा के उस पार हो । शत्रु वह है जो पड़ोसी हो और जो शत्त्‌-गुणों से 


सम्पन्न हो । देखिए कौटिल्य (६1१) । यातव्य (जिस पर विजिगीषु आक्रमण करता है) वह अरि है जो कठिनाइयों . 


से ग्रस्त हो गया है । शत्रु वह अरि है जो आक्रमण का अवसर देता है। उस शत्रु को, जो विपत्तियों में फॉस गया है, 


१% 
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६६० धमंशास्त्र का इतिहास 


यातव्य कहा जाता है और उस पर आक्रमण किया जा सकता है। जिसका कोई आश्रय न हो या जिसका आश्रय दुबंल 
हो, उसका नाश कर देना चाहिए; किन्तु उस शत्रु को, जो बलशाली हो या आश्रय वाला हो, तंग कर देना चाहिए, 
उसकी शक्ति क्षीण कर देनी चाहिए । आश्रय का तात्पर्यं है शक्तिशाली दुर्ग या अच्छा मित्र (काम० ८।६०)। इस 
प्रकार शतु के चार प्रकार हुए; यातव्य, उच्छेद्य, पोडनीय एवं कर्शनीय | जिसके पास मन्त्र एवं शक्तिशाली सेना नहीं 
होती उसे पीड़ित होना पड़ता है। जिसके पास मन्त्र एवं सेना की प्रबलता होती है उसे काशत किया जाता है, अर्थात 
उसे दुर्वल बनाया जाता है। a 

शत्रु एवं मित्र के अन्य तीन प्रकार हैं--सहज, क्कत्रिम एवं प्राकृत । सहज मित्न वे हैं जो माता-पिता के 
सम्बन्ध से प्राप्त होते हैं, यथा मामा या मासा के Ta आदि, कृत्रिम मित्र वे हैं जो प्राप्त किये जाते हैं, अर्थात्‌ जो विजिगीषु 
को अपनी सहायता से अनुगु होत करते हैं या जो स्वयं अनुगृहीत होते हैं, तथा प्राकृत मित्र वे हैं जो पड़ोसी राजा की 
सोमा से सटे हों (वे मण्डन-सिद्धान्त के अन्तगंत एक तत्त्व (प्रकृति) माने जाते हैं, इसी से उन्हें प्राकृत कहा जाता है)। 
सहज शत्रु वह है जो अपने ही कुटुम्ब में उत्पन्न हुआ हो, यथा विमाता-पुन्न, कृत्रिम वह है जो विरोधी है अथवा विरोध- 
भावनाएं बढ़ाता रहता है(जिसने हानि की हो या जिसकी हानि स्वयं विजिगीषु ने कर डाली हो), तथा पड़ोसी राजा 
Mga शत॒ है । मिताक्षरा (याज्ञ० १।३४५) ने उपर्युक्त बातों पर प्रकाश डाला है।* विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५। 
१५-१६) एवं अग्निपुराण (२३३।२१-२२) के मत से प्राकृत वास्तव में क्त्रिम है। कामन्दक (51५६) ने भी केवल 
सहज एवं कृत्रिम का ही वर्णन किया है। ; 

विजिगीषु बहुत से राजाओं से घिरा रहता है, किन्तु जो अरि है वह विजिगीषु के प्रस्तात्‌ (सम्मुख ) कहा 
जाता है । अतः विजिगीषु के सम्मुख क्रम से अरि (पड़ोसी aq), मित्र (अरि की सीमा से सटे राज्य बाला राजा), 
अरि-मित्र (अरि का वह मित्र जो विजिगीष्‌ के मित्र की सीमा का हो), मित्र-मित्र (मित्र का मित्र) तथा अरि-सित्रसित्र 
(शत्रु के मित्र का मित्र) आते हैं। जव अरि विजिगीषु के सम्मुख रहता है तो विपरीत दिशा के राज्य का शासक पश्चात्‌ 
होता है और उसे पा््णिग्राह (वह जो पीछे से पकड़ सके या आक्रमण कर सके) कहा जाता है ।* वह वास्तव में शत्रु 
है, किन्तु यह उपाधि केवल उसी के लिए. है। ऐसा शल अभियान के समय या जब विजिगीषु कहीं आक्रमण करने जा 


रहा हो, तब विपत्ति खड़ी कर देता है। पा्णणग्राह के आगे के राज्य के राजा को arava (जिसकी सहायता प्राप्त करने . 


केलिए विजिगीषु प्रार्थना कर सकता है या उभाड़ सकता है) कहा जाता है। आक्रन्द वह मित्र है, जो पार्ष्णिग्राह की 
` सीमा से सटा रहता है। पाष्णिग्राह के मित्र (जो आक्रन्द से सटा रहेगा) को पार्षिणग्राहासार कहा जाता है। इसी 


` भकार आक्रन्द के मित को आफ्रन्दासार कहा जाता है । उसे मध्यम कहा जाता है जिसका राज्य विजिगोष तथा अरि की . 


५ ee राज्यसीमा से सटा हुआ हो, और जो दोनों अर्थात्‌ विजिगीषु तथा उसके शल्‌ (अरि) को सहायता दे सकता हो, या 


i Peay = न सामन्तः शत्रुः | व्यसनी यातव्य अनपाश्रयो दुर्बलाअयो वोच्छेदनीयः | विपर्यये पीडनीयः 
sg भूमिपतिः व्यसनी हो १२) $ अरिः पुनञ्चतुविधः। यातव्योच्छेत्तव्यपीडनीयक शनीयभेदेन | तत्र यातव्योञ्नन्तर- 

आन लिय ४ sa विरक्तप्रकृति: | बिदुर्गो सित्रहीनो दुर्वलश्चोच्छेत्तव्यः । पीडनीयो मन्त्रबलहीनः । प्रबल- 
Gack (rw, [: । नि्मूलनात्समुच्छेद॑ पीडनं बलनिग्रहम्‌ । कर्शनं तुः पुनः ong: कोशदण्डापकर्शनात्‌ ॥ 
Si याज्ञ० १।३४५) । ये भद सरस्वतीविलास्त (षृ०- ३६) में उद्धृत हैँ } 


विजिगीषो स्थितेऽपि प्रतिष्ठमाने वा पश्चात्कोपं जनयति स पाष्णिग्नाहः | पाष्णिग्राहाद्यः पह्चिमः 
हू मेबमालार साक्दभित्र च । नीतिबाबयामृत (१० ३१४) । 
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शत्रु-सित्रों का सण्डल-सिद्धान्त ६४१: 


दोनों से भिड़ सकता हो । उदासीन राजा वह है जो विजिगीबु के राज्य की सीमा से बहुत दूर राज्य करता हो, जो 
राज्यतत्त्वों से सम्पन्न हो और उपयुक्त तीनों प्रकारों को सहायता दे सकता हो या उनसे भिड़ सकता हो।७कूल्लूक 
(मनु० ७१५३) उपयु क्त विवेचन को नहीं मानते | उनके अनुसार उदासीन वह शक्तिशाली राजा है जिसका राज्य 
विजिगीषु के राज्य के सम्मुख हो, पीछे हो या दूर हो और जो किसी कारणवश या विजिगीषु के कार्य-कलापों के कारण 
उदासीन हो उठा हो । मिताक्षरा (याज्ञ ० १1३४५) का कथन है कि उदासीन भी तीन प्रकार का होता है और प्राकृत 
उदासीन उस राज्य का स्वामी होता है जो विजिगीषु के राज्य से दो राज्यों द्वारा पृथक्‌ हो, मध्यम (नी तिवाक्यामृत ' 
To ३१८ के अनुसार मध्यस्थ) वह है जो विजिगीषु तथा उसके अरि का पड़ोसी हो, किन्तु कुछ कारणों से दोनों. के 
आपसी मतभेद या युद्ध से तटस्थ रहना चाहता हो। 

अब तक के विवेचन से यह स्पष्ट हो गया होगा कि विजिगीषु, अरि, मध्यम एवं उदासीन स्वतंत्र श्रेणियों 
के द्योतक हैं और अन्य शेष चार, यथा--मिन्न, मित्रमित्र, आकन्द, आक्रन्दासार विजिगीषु को श्रेणियों के तथा आगे 
वाले शेप चार, यथा--अरिमित्र, अरिमित्र मित्र, पार्षणग्राह एवं पार्षिणप्राहासार अरि की श्रेणियों के द्योतक हैं 15इसी 
लिए मनु(७।१५५-१५६) ने मण्डल-सिद्धान्त के मूल में चार प्रकृतियों, यथा--विजिगीषु, शत्रु, मध्यम एवं उदासीन 
को रखा है और कामन्दक (८।२६) ने मय के उद्घोष का उल्लेख किया है कि मण्डल में ये ही चार पाये जाते हैं। 
कामन्दक (८51८६) के अपने मत से मण्डल में faa, उदासीन एवं रिपु पाये जाते हैं। कौटिल्य के मत से उपर्युक्त 
बारह प्रकृतियाँ मण्डल में पायी जाती हैं। उशना का भी यही मत है (काम० ०२२ एवं ८।४१ ) ; उन्होंने बारह 
प्रकृतियों को माना है और अन्य शास्त्रियों के विभिन्न मतों की ओर संकेत भी किया है। कामन्दक (८1२०-४१) 
ने मण्डल के तत्त्वों एवं राज्य के तत्त्वों के विभिन्न सम्मिलनों के आधार पर विभिन्‍न ग्रन्थ कारों के मत प्रकाशित किये 
हैं और कहा है कि इसप्रकार के सम्मिलनों से मण्डल में १८, २६, ५४, ७२, १०८ प्रकृतियों एवं अत्य सदस्यों का 
समावेश हो जाता है । सरस्वतीविलास (Fo ३७-४१) ने भी उशना द्वारा प्रकाशित विभिन्न मतों का उल्लेख किया 
है और लिखा है कि इस प्रकार प्रकृतियों की संख्या १, २, ३, १०, २१, १०८ हो जाती है। अन्य ग्रन्थकारों ने भी 
४, ५, ६, १४, १८, ३०, ३६, ४४, ६०, ७२ प्रकृतियों का उल्लेख किया है। मनु (७।१५७) ने भी राज्यतत्त्वों को 
मण्डल के बारह सदस्यों से मिलांकर ७२ संख्या बतायी है।६ दशकुमारचरित (८, Jo १४४) में भी ७२ प्रकृतियों ' 


. ७. अरिविजिगोव्वोर्भूम्यनन्तरः संहतासंहतयोरनुग्रहसमर्थो निग्रहे चासंहतयोर्मध्यमः । अरिविजिगोषुसध्यानां 
बहिः प्रकृतिभ्यो बलवत्तरः संह॒तासंहतानामरिविजिगीषुमध्यमानामनुग्रहे समर्थो निग्रहे चासंहतानासुदासीतः । 
कौटिल्य (६।२, To २६१) ; देखिए अग्नि० (२४०।३-५) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५।११-१२) मण्डलाद्‌ 
बहिरेतेषामुदासीनो बलाधिकः। अनुग्रहे संहतानां व्यस्तानां च वधे प्रभुः अग्ति० (२४०।४-५)। यहो बात सरस्वती- 
बिलास (प.० ३४) सें भी उद्धत है। | Lo 

८. देखिए मिताक्षरा (याज्ञ० १।३४५) 'पाष्णिग्राहाक्रन्दासारादयस्त्वरिमित्रोवासीनेष्वेवान्तभेवन्ति संज्ञा 
भेदमातर ग्रन्थाम्तरे दशितमिति योगीश्वरेण न पूथगुक्ताः।' इतिप्रकारं बहुधा मण्डल परिचक्षते । सर्वलोकप्रतीतं तु | 
FRE द्वादशराजकम्‌॥ काम० (८।४१) । यही बात सरस्वतीविलास (पु० ४१) में उशता के इलोक के रूप में उद्धूत है। | 

३ एवं चतुमंण्डलसंक्षेपः । द्वादश राजप्रहृतयः षष्टिद्रेव्यप्रकृतयः संक्षेपेण द्विसप्ततिः । तासां यथास्वं | 
सम्पदः शक्तिः सिद्धिश्च । बलं शक्तिः, सुखं सिद्धिः । शक्तिस्त्रिविधा । कोटिल्य (६1२, पु २६१) ; मण्डलस्था च 
या चिन्ता राजन्‌ द्वादशराजिका | हिसप्ततिमतिश्चेव प्रोक्ता या च स्वयम्भुवा ॥ शास्ति० (५४।७०-७१)। _. 
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९४२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


की ओर संकेत किया गया है (दिसप्ततिप्रकृतिपत्रः `'नयवनस्पतिः ) । मण्डल के मूल में राज्यों के बीच शक्ति- 
सन्तुलन स्थापित करने की बात निहित है, कुछ राज्यों के बीच में मित्ता रहेगी तो स्वभावतः कुछ राज्य विरोधी भावों 
से प्रेरित हो एक गुट में मिल जायंगे । कौटिल्य .(६।२) ने भी 
७२ संख्या की ओर संकेत किया है, जिसमें १२ तो राजाओं द्वारा 

- व्यवस्थित (राज-प्रकृति) हैं और ६० (१२ के साथ प्रत्येक में 
५ राज्य-तत्त्वों के समावेश) को द्रव्य-प्रकृति कहा जाता है। 
मित्नमित्न उ शान्तिपवं (५६।७०-७१) में भी १२ राजाओं के मण्डल एवं 
= ७२ की संख्या की ओर संकेत है | इस विषय में विशेष अध्ययन 
के लिए देखिए श्री एन० एन० ला को प्रसिद्ध पुस्तक 'स्टडीज 


अरिमित्तमित्र|. 


-- 
सी इन एश्येण्ट हिन्दू पालिटी', पृष्ठ १६५-२०८ | सम्भावनाओं के 
आधार पर यह कहा जा सकता है कि किसी राजा के पड़ोसी राजा 
मित्र 7 लोग उसके अरि होते हैं और दूर-दूर फे राजा लोग साथी । इससे 


यह निर्देश मिलता है कि स्थान एवं सम्भावनाओं के आधार पर 

| लग | आर. | ही कूटनीति का भवन खड़ा होता है। (वाम भाग at सूची से 
मण्डल-सिद्धान्त और स्पष्ट हो जायगा)। 

मन्‌ (७।१७७ एवं १८०) ने घोषित किया है कि राजा को 

विलियोवु चाहिए कि वह अपने साधनों को इस प्रकार. व्यवस्थित कर दे 

कि उसके मित्र, उदासीन एवं शत्रु उसकी हानि न कर सकें या 

उससे उच्च न हो जायँ। मेधातिथि (मनु ७१७७) ने लिखा 


मध्यम 


पाष्णिग्राह 

है कि स्वार्थं आ पड़ने पर मित्र भी शत्रु हो जाता है (स्वार्थगतिवशाच्च 

=e मित्तमप्यरिभंवर्ति ) 17° 
शाम्य कौटिल्य(७।३)ने मण्डल-सिद्धान्त को शक्ति-सिंद्धान्त एवं 
षाड्गुण्य से सम्बन्धित किया है। राजा अपनी शक्तियों को जिस 
पाष्णिग्रा- सीमा तक कार्यान्वित करेगा उसी सीमा तक उसका: एवं उसके राज्य 
दासा का कल्याण होगा । महत्वाकांक्षी राजा को अपनी शक्तियों के साथ 
षड्‌-गुणों (नीति की विधियों) का उपयोग करना चाहिए। बारह 
14023: 40 राजाओं का मण्डल षड्‌-गणों को उनके उपयोग की ओर अग्रसर करता 


है । व्यातव्याधि (जिन्होंने केवल सन्धि एवं fang को ही महत्ता 
दी है) से मतभेद प्रकट करते हुए तथा एक बार अन्य आचार्यों से मतैक्य स्थापित करते हुए कौटिल्य ने षड्-गुर्णो को 
मान्यता दी है और उनकी व्याख्या उपस्थित की है। सरस्वती विलास (पू० ४२) ने गौतम का एक सुत्न उद्धूत किया 


विजिगोषु शक्त्यपेक्षः षाडगुण्यम्‌पयुञ्जीत | कौटिल्य (७1३); षाड्गुण्यस्य प्रकृतिमण्डलं योनिः | 
ला यानसंश्रयदै धीभावाः षाड्गुण्यमित्याचार्याः | कौटिल्य (७१); मण्डलानि समाचक्ष्व विजिगीषोः 
हाव । न्याञित्य नुपेः कार्य सन्धिविग्रहचिन्तनम्‌ ।। विष्णुघर्मोत्तर (२।१४५।६)। 
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है जो मुद्रित संस्करण में नहीं मिलता ।११ कौटिल्य ने ६ गुणों की व्याख्या की है--१२ “सन्धि का अर्थे है व्यवस्था 
अथवा एऐंक्य (मेल) स्थापित करना; विग्रह का अर्थ है विरोध कर लेना; आसन का तात्पयं है उदासीनता का भाव; 
यान का अर्थ है (आक्रमण के लिए) तैयारी करना, संभ्रय का तात्पयं है (किसी शक्तिशाली राजा के यहाँ) आश्रय 
लेना तथा हवं घीभाव का अथं है एक राजा से सन्धि करना तथा दूसरे से शत्रुता स्थापित करना ।”” कौटिल्य ने यह भी 
कहा है कि पड़ोसी राजा से हीन होने पर उससे सन्धि कर छेनी चाहिए, जो राजा उन्नति कर रहा हो उसे पड़ोसी से 
शत्रुता कर लेनी चाहिए,जो यह सोचे कि शत्रु मेरी हानि नहीं कर सकता और न में ही उसकी हानि कर सकता हूँ, तो 
उसे अपने राज्य में ही उदासीन बैठा रहना चाहिए, जो सब प्रकार से सुविधाजनक स्थिति में है वह अपने शत्रु पर 
आक्रमण कर सकता है, जो शक्तिहीन है उसे शक्तिशाली राजा का आश्रय ले Bar चाहिए तथा वह व्यक्ति 
द्वैधीभाव रख सकता है जिसकी कार्यसिद्धि मित्र द्वारा नहीं हो सकती । 
कुछ ग्रन्थों ने अधिक स्पष्ट परिभाषा दी है और द्वेधो भाव का अर्थ और ही बताया है, यथा--द धीभाव का 
अर्थं है अपनी सेना को दो भागों में बाँट देना । देखिए विष्णुधर्मोत्तर (२।१५०-३-५) एवं मिताक्षरा (याज्ञ ० १।- 
३४६) ।१३ कुछ लोगों के मत से संश्रय का तात्पये है उदासीन या मध्यम (मध्यस्थ) राजा की शरण जाना । कौटिल्य 
(७) ने छः गुणों की विशद व्याख्या की है और यही बात मनु (७1१६० ), काम० (६-१६), विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५- 
१५०), अग्नि० (२४०), मानसोल्लास (To ६४-११६), राजनीतिप्रकाश (To ३२४-४१३) में भी पायी जाती 
है। मनु(७।१६२-१६८) ने लिखा है कि प्रत्येक गुण दो प्रकार का होता है। काम० (1२-१८) एवं अग्नि० (२४०) 
ने सन्धि के १६ प्रकार बताये हैं और उनकी परिभाषा की है । कामन्दक की व्याख्या का आधार कौटिल्य (७1३) 
है । कौटिल्य (७३) का कहना है कि यदि दुबंल राजा पर सबल राजा (मण्डल का नेता) आक्रमण कर दे 
तो पहले को तुरन्त झुक जाना चाहिए और अपनी सेना, कोश, राज्य और स्वयं को उसे सौंप देना चाहिए। सेना 
उसके अधीन कर देने की बात पर सन्धि तीन प्रकार की होती है--आत्मामिष (अपनी सेना की उत्तम टोली लेकर 
स्वयं उपस्थित होना अर्थात्‌ स्वयं अपने को शिकार की भाँति उपस्थित कर देना), आत्मरक्षण (अपनी रक्षा करना, 
अर्थात्‌ स्वयं न जाना, सेनापति या युवराज के साथअपनी सेना भेज देना) तथा अदृष्टपुरुष (जिसमें किसी विशिष्ट 
व्यक्ति की चर्चा न हो, जिसमें यह तय पाया हो कि कोई भी राजा की ओर से या स्वयं राजा आक्रामक के इच्छा- 
नुसार कहीं भी सेना लेकर चला आये) । इन सन्धियों को दण्डप्रणत (जिसमें सेना के साथ सन्धि की जाती है) सन्धि 


११. तथा च गौतमसुत्रम्‌ । चतुरुपायानवलम्ब्य सत्थिविग्रहयानासनद्वैषीमावसमाअयाख्यान्गुणान्‌ परि- 
कल्पयेत्‌ | सरस्वतीविलास (Fo ४२) | 

१२.पणबण्धः सन्धिः, अपकारो विग्रहः,उपेक्षणमासनम्‌, अभ्युच्चयो यानम्‌, TTT संभ्रयः, सन्धिविग्रहोपादानं 
हैधीमावः । इति षड्गुणाः । परसमाद्धीयमानः सन्दधीत । अभ्युच्चीयमानो विगृह्णीयात्‌ । न मां परो नाहं परमसुप- « 
हन्तुः शक्त इत्यासीत | गुणातिशययुक्तो यायात्‌ । शक्तिहीनः संभ्रयेत्‌ । सहायसाध्ये काये द्वेघीमावं गच्छेत्‌ । इति. 
गुणावस्थापनम्‌, । कौटिल्य (७।१) । और देखिए रघुवंश (०२१) जहाँ कालिदास ने लिखा है--पणबन्धमुखात_ 


गुणानजः षड्पायुङ क्त समीक्ष्य तत्फलम्‌ | aE 
१३. पणबन्धः स्मृतः सन्धिरपकारस्तु विग्रहः । जिगोषोः शत्र विषये यानं यात्रा विधीयते ॥। विग्रहेषि स्वके देशे 


स्थितिरासनमुच्यते | बलाषेन प्रयाणं तु 'द्रधीभावं तदुच्यते! उदासीने मध्यमे वा संभयात्संअयः स्मृतः । विष्णुधर्मोत्तर 
(२।१५०।३-५) ; द्वैधीसावः स्वबलस्य द्विघाकरणम, | मिता० (याज्ञ० १।३४६) । 
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कहते हैं। वे संधियाँ जो कोश देने की शर्त पर की गयी हों, परिक्रय (जिसमें कोश दे देने पर राज्य के अन्य तत्त्व 
सुरक्षित रह जाते हैं), उपग्रह (जिसमें एक मनुष्य के कंधों पर ढोने के बराबर कोश दिया जाय) एवं कपाल (शाब्दिक 
अर्थे--किसी भाण्ड का टूटा अर्ध भाग, अर्थात्‌ जहाँ प्रभूत धन दिया जाय) नामों से पुकारी जाती हैं। इन संधियों 
को कोशोपनत संघियो की संज्ञा प्रदान हुई है । देशोपनत संधियों (जिनमें राञ्य-भूमि देने की शतं रहती है) के प्रकार 
हैं--आदिष्ट (जिसमें एक भाग देकर सारी राज्य-भूमि बचा ली जाती है), उच्छिन्न ( जिसमें सारी राज्य-भूमि ले 
ली जाती है, केवल राजधानी छोड़ दी जाती है और ag भी धनहीन), अपक्रय (जिसमें राज्य छोड़ दिया जाता है, 
किन्तु उपज ली जाती है) तथा परिभूषण (जिसमें उपज से अधिक देने की बात निश्चित हो) । 

कामन्दक (६1२१-२२) ने कुछ और प्रकार जोड़ हैं और कहा है कि केवल उपहार (भेट देना) ही संधि है, 
अन्य सन्धियाँ इसके प्रकार (हेर-फेर) मात्र हैं। इतना हो नहीं, उन्होंने यह भी कहा है कि केवल सिन्न-सन्धि (बिना 
भूमि, घन आदि दिय मित्रता की सन्धि) उपहार के अन्तगंत नही आती । काम० (६-२०) एवं मानसोल्लास ( 2199, 
Go .६४-६५) में अन्य चार सन्धियों का उल्लेख हुआ है, यथा-- Aa, परस्परोपकार (एक-दूसरे को सहायता देने की 
सन्धि), सम्बन्धज (कन्या देकर वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करना) एवं उपहार। इस विषय में एक उदाहरण मिलता 
है; सन्‌ १२३२ ई० (संवत्‌ १२८८) में वैशाख पूर्णिमा के दिन सोमवार को देवगिरि के यादव राजा सिंघण ने (जिन्हें 
महाराजाधिराज की उपाधि दी गयी है) बाघेल राजा लावण्यप्रसाद (लवणप्रसाद, जिन्हें राणक एवं महामण्डलेश्वर 
की .उपाधि मिली है)से संधि की और तय पाया कि वे एक-दूसरे पर आक्रमणनही करेंगे और किसी अन्य के आक्रमण 
करने पर एक-दूसरे की सहायता BLT | यह वात लेखपंचाशिका में लिखित है (देखिए, ara गजेटियर, जिल्द १, 
भाग १, To २००) । काम० (51२३-२६) एवं अग्नि० (२४०।१०-१३) ने ऐसे दस लोगों के प्रकार बताये हैं 
जिनके साथ सन्धि नहीं करनी चाहिए । कामन्दक (६1४२-५२) ने ऐसे सात लोगों के भी नाम बताये हैं जिनके साथ 
सन्धि करनी चाहिए । इन बातों के लिएकामन्दक ने कारण भी बताये हैं। अपने से बराबर बालों के साथ (न केवल 
अपने से अधिक शक्तिशाली के साथ) भी सन्धि नहीं करनी चाहिए, क्योंकि रण क्षेत्र में विजय संदिग्ध रहती है (काम० 
S46) । कोटिल्य ने एक सुन्दर उपमा दी है; जव दो समान राजा एक-दूसरे से भिड़ जाते हैं तो वे कच्चे घड़े की 
भांति टूट जाते हैं। जब अधिक शक्तिशाली राजा सन्धिके लिए उद्यत न हो तो दुबेल राजा को अपनी सेना लेकर 
शक्तिशाली राजा की सहायता के लिए चल देना चाहिए। कौटिल्य (७१२) ने सन्धियों एवं दुर्ग-निर्माण, सिचाई 
के विषय में तथा अन्य बातों की चर्चा करते समय महत्वपूर्ण निर्देश दिये हैं; स्थल-मागे जल-मार्ग से अच्छा है, दक्षिणी 
5 एवं उत्तरी मार्गो में प्रथम अच्छा है 11४ कामन्दक (90194 = अग्नि० २४०।१६) के मत से वैर के पाँच प्रकार हैं; 
Raa से उत्पन्त भाई का, भूमि (भूमि या घर पर अधिकार कर लेने से) का, स्त्री से उत्पन्न (स्त्री को भया ले जाने 
. या एक ही स्त्री को प्यार करने के कारण ), शब्दों के कारण (गाली या व्यंग्यात्मक ढंग अपनाने से) तथा त्नुटियाँ या 

. अपकारकरने से। : 
._ मन्दक (१०।२-५== अग्नि २४०।२०-२४) ने उन सोलह विधियों का वर्णन किया है जिनसे विग्रह 
See: र पर अधिकार कर लेना, स्त्री, जनपद, वाहन (हाथी,घोड़ा),दूसरे का धन आदि छीन लेना, 
CN करता आदि । जब कोई राजा यह जान ले कि उसकी सेना का भली भाँति पालन-पोषण हो रहा 


हैसवतो दक्षिणापथाच्छ,यान्‌ ह्त्यश्वगन्धदन्ताजिनरूप्यसुवर्णपण्याः सारवत्तरा इत्याचार्याः । 
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है, उसकी प्रजा सन्तुष्ट है तथा दूसरे राजा की.प्रजा एवं सेना असन्तुष्ट है, और जब उसे इसका ज्ञान हो जाय कि उसे 
विग्रह के तीन फल (भूमि, मित्र एवं धन, काम० १०।२६-२८) प्राप्त हो रहे हैं, तो उस (दूसरे राजा) पर आक्रमण | 
कर देना चाहिए । कोटिल्य(७।१५) ने विजयी को सेना समर्पित किये जाने पर विजित की मन:स्थिति तथा दण्डोपनायी 
(जो सँन्यबल से दूसरे राजा को झुका देता है) की मन:स्थिति का वर्णन किया है (७।१६) । यान का तात्प 
है उस विजिगीगु का आकमण-प्रयाण जिसकी प्रजा उसके गुणों के कारणअति सन्तुष्ट हो (काम० ११।१)। मत्स्यपुराण 
(२४०।२) एवं अग्निपुराण (२२५।१-२) का कथन है कि जब शतु-पृष्ठभाग आक्रन्दं द्वारा अभिभूत कर लिया जाय 
या जव शत्रु विपत्तियों से आक्रान्त हो जाय तो विजिगीषु को आक्रमण के लिए प्रयाण करना चाहिए। किन्तु यातव्य पर 
(जिस पर आक्रमण करना निश्चित हो चुका है) आक्रमण करने के पूर्व एक दूत (काम० १२।१) यह जानने के लिए 
भेज देवा चाहिए कि वह (यातव्य) मुठभेड़ करना चाहता है या झुक जाना चाहता है। इससे स्पष्ट है कि विना बातचीत 
किये या अन्तिम बात कहे (यथा--यदि यह बात नहीं मानी जायगी तो लडाई fos जायगो) लड़ाई नहीं की जाती 
थी । महाभारत (उद्योगपर्व ५३।५-७) में आया है कि श्री कृष्ण पाण्डवों की ओर से दूत के रूप में कौरवों के यहाँ 
पहुँचे थे। ५ 
पुराणों एवं मध्यकाल के निबन्धो में आक्रमण करने के पूर्व-भावी घाभिक एवं आराधनापूर्ण कृत्यों के विषय 
में बहुत-से नियम हैं। विष्णुधर्मोत्तर (२1१७६) एवं अग्नि० (२३६।१-१८) के मत से आक्रमण के सात दिन पूर्व 
से ही आक्रामक राजा को देवी-देवों की पुजा करनी पड़ती थी। गणपति, दिक्पालो, नवग्रहों, आश्विनौं, विष्ण, शिव 
दथा राजधानी के मन्दिरो के देवों की पूजा को जाती थी। आक्रामक को उन दिलों के स्वप्नों का अर्थ लगाना पड़ता था 
और बुरे स्वप्नों के लिए मार्जन आदि की व्यवस्था करानी पड़ती थी। अच्छे एवं शुभ शकुनो तथा स्वप्न-विचार के 
विषय में बहुत पुरानी परम्परा रही है। छान्दोग्योपनिषद्‌ (५1२।८-६) में आया है कि जब कोई किसी कार्य की 
सिद्धि के लिए पवित्न यज्ञों में संलग्न रहने पर स्वप्न में किसी स्त्री को देखता है तो उसे यह अनुभव करना चाहिए कि 
उसका कार्य अवश्य हो जायगा । इसी प्रकार एतरेय आरण्यक (३।२।४) में आसन्न मृत्यु के संकेतों के विषय में लिखा 
है कि जब कोई व्यक्ति स्वप्न में किसी काले दाँत वाले काले व्यक्ति को देखे तो उसकी मृत्यु हो जायगी, ऐसा समझना 
चाहिए ।१* शंकराचार्य ने वेदान्तसूत्रभाष्य (२।१।१४) में उपर्युक्त बातों का उद्धरण दिया है। विष्णधर्मोत्तर 
(२।१३२-१४४--जों गर्गं पर आधारित है, २१६४), मत्स्यपुराण (२२८-२४१), अग्नि० (२३०-२३२) आदि 
ने स्वगं एवं आकाश में तथा पृथ्वी और क्रियाओं में उत्पन्न अशुभ लक्षणों एवं शकुनो तथा उन्हें दुर करने के उपायों 
के विषय में लिखा है। मानसोल्लास (२।१३, To ६७-११२) एवं राजनीतिप्रकाश (To ३३१-३५१) ने भी ये सब 
बातें कही हैं और ज्योतिष-सम्बन्धी चर्चा भी की है। उनमें से कुछ बहुत ही मनोरंजक हैं, यथा विष्णुधर्मोत्तर (२२३५) 
ने मूर्तियों के रोने एवं नाचने की बात कही है। पूजा के छठे दिन अर्थात्‌ आक्रमण-प्रयाण के एक दिन पूर्व राजा 
जयाभिषेक नामक स्नान करता है। इसका प्रभूत वर्णन राजनीतिप्रकाश (To ३५१-३६५) में हैं, जहाँ लिगपुराण 
से बहुत-से उद्धरण दिये गये हैं। जय-स्नान के कृत्य राज्याभिषेक के SAT से अहुत अंशों में मिलते हैं। विशद चर्चा 
के लिए देखिए मत्स्य० (२४३।१५-१६) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१६३।१८-३१) । मत्स्य० (२४३२-१४) में 
` अशुभ दर्शनों की भी एक सूची दी गयी है। | 


१४. स यदि स्तयं पद्येत्समू्ध कमे ति विद्यात्‌ । ate श्लोक:। यदा कमसु काम्येषु स्तरिय स्वप्नेषु पश्यति 
wala तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदशंने ॥ छान्वोग्य० (५।२।८-&) ; न चिरमिव जीविष्यतोति विद्यात"-अथः 
पुरुषं क्रृष्ण कुस्णदन्तं पश्यति स एनं हन्ति । ऐ० आरण्यक (३।२।४) । 
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प्रयाण के कुछ शुभ शकुन ये हैं--श्वेत पुष्प, जलपूर्ण घट, गायें, घोड़े, हाथी, अग्नि को ज्वाला, वेश्या, दूब, 

. सोना, चाँदी, ताँबा, सभी रत्न, तलवार, छाता, ध्वजा, शव, (जिसके साथ रुदन करते हुए लोग न हों),फल एवं स्वस्तिक 

चिल्ल | अशुभ शकून ये हैं-काला अनाज, रुई, सूखा गोबर, ईंधन, मुण्डित सिर या नंग-धड़ंग. मनुष्य या बिख रे वालों 

वाला या लाल वस्क्षघारी व्यक्ति, पायल, चण्डाल, गर्भवती नारी, टूटा घट, भूषा या चोकर, राख एवं हड्डियाँ। 

` मानसोल्लास (२।१३, श्लोक ५११-८२३, To १०२-१०३) एवं नीतिमयूख (To ५८-५६) ने भी अशुभ एवं शुभ 

वस्तुओं एवं घटनाओं की सूची दी है। मत्स्य० (२४३।२७) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१६३।३२) ने बड़ी सावधानी से 

यह बात कही है कि पूर्ण विश्वास एवं प्रसन्न मुद्रा से युक्त मन विजय का सूचक होता है।१ ६ गौतम (११।१५-१७) ने 

भी ज्योतिषियों तथा अशुभ लक्षणों को दूर करने में चतुर एवं दक्ष लोगों की बात मानने पर बल दिया है और ग्रहशान्ति, 

स्वस्त्ययन, जादू आदि की व्यवस्था वतलायी है। कौटिल्य ने भी आसन्न विपत्तियों को दूर करने के लिए. देव-पूजा, 
ब्राहमण-सत्कार एवं अथवंवेद द्वारा व्यवस्थित क्रिया-संस्कार करने को कहा है। मनु (७।८२) एवं याज्ञ० (१३१५) 

ने लिखा है कि विद्वान्‌ ब्राह्मणों को दी गयी भेट राजा के लिए अक्षय सम्पत्ति होती है। राजधर्मकाण्ड (१० १०६) ने 
ब्रह्मपुराण का उद्धरण देते हुए लिखा है कि राजा को प्रति वर्ष दो लेक्ष-होम एवं कोटि-होम करने चाहिए | राजधर्मकाण्ड 

(Fo ११३) एवं राजनीतिप्रकाश (To १४४) ने उद्योगपरवं (३३।६३-६५) का हवाला देते हुए मनुष्य की अवनति 

के आठ लक्षणबताये हैं; ब्राहमण-घृणा, ब्राहमण-विरोध, ब्राहमण-सम्पत्ति छीन छेना, उन्हें मार डालने या हानि पहुँचाने 

की इच्छा रखना, उन्हें अपमानित करने मे आनन्द लेना, उनकी प्रशंसा से fas जाना, धामिक Heal में उनका स्मरण 

न करना तथा उनके द्वारा प्रार्थना किये जाने पर आक्रोश प्रकट करना | 

प्राचीन काल में रणक्षेत्र में जाने के पूर्व राजा किस प्रकार सजता या सन्नद्ध होता था, इसके विषय में मनोरंजक 

बातें ज्ञात हैं। आश्वलायनगृह्यसूत्र (३३१२) का कहना है कि जब लड़ाई होने वाली हो, पुरोहित को चाहिए कि वह 

राजा को कवच निम्न रूप से पहनाये। राजा के रथ के पश्चिम भाग में खड़े .होकर पुरोहित को यह मन्त (Ho 
१०१७३) कहना चाहिए--“मे तुम्हें ळे आया हू” आदि । इसके उपरान्त ऋग्वेद (६।७५।१) के मन्त्र के साथ 
राजा को कवच देना चाहिए। पुनः प्रोहित दूसरे मन्त्र (Ao ६।७५।२--“धन्वना गा”) के साथ राजा को धनुष 
देता है और मन्त्र (ऋ० ६।७५।३) का पाठ करने को कहता है एवं स्वयं मन्त्र (Mo ६।७४।४) पढ़ता है । इसके 
a उपरान्त वह मन्त्र (ऋ० ६।७५।५) के साथ राजा को तूणीर देता है। जब संग्राम-दिशा की ओर रथ चलने लगता है 
तो पुरोहित मन्त्र (ऋ० ६।७५।१) पढ़ता है और घोड़ों पर सातवाँ मन्त्र (aro ६।७५।७) पढ़ता है एवं राजा से 
 याठवांमन्त्र(ऋ० ६।७५।८) पढ़वाता है । इसी प्रकार मन्त्रों के पाठ के साथ अन्य क्रियाएँ की जाती हैं, जिन्हें हम 
 स्याताभाव से यहाँ नहीं दे रहे हैं ; शेष बातें पाद-टिप्पणी में देखिए।१० बाण ने हर्षचरित (सातवें उच्छ्वास) में 

4 दिग्विजय के लिए हर्ष के प्रस्थान का बहुत ही सुन्दर एवं सच्चा वर्णन किया है । 


5 Rete प्रमं जयलक्षणम्‌ | एकतः सर्वेलिगानि मनसस्तुष्टिरेकतः ॥ मत्स्य० (२४२ । २७० 
विष्णुघर्मोत्तः २।१६३।३२)। 
a १७. संग्रामे समुपोढे राजानं संनाहयेत्‌ । आ ध्वा हाषंमन्तरेघोति पदचाद्रथस्यावस्थाय | जीमूतस्येव सवति 
त कवच प्रयच्छते । उत्तरया धनुः । उत्तरां वाचयेत्‌ । स्वयं चतुर्थी जपेत्‌ । पञ्चम्येषुधिं प्रयच्छेत्‌ | 
eat । सप्तम्याइवान्‌ । अष्टमीमिषनदेक्षमाणं दाचयति । अहिरिव ओगैः पर्येति बाहुमिति तले 
सारयमाणमुपारुहयाभी वतं वाचयति प्र यो बां मित्रावरुणेति च दे । अधैनमन्दीक्षेताप्रतिरथ” 
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नोराजनाविधि; व्यसन - ६&७ 


प्रस्थान के पूर्व राजा को नीराजनाविधि करनी पड़ती थी, जिसमें घोड़ों, हाथियों, पताकाओं, सेनाओं आदि 
के समक्ष दीपक घुमाये जाते थे । कौटिल्य (२।३०) ने लिखा है कि आश्विन के नंवें दिन घोड़ों के समक्ष दीपक घुमाये 
जाने चाहिए और यही बात आक्रमण के आरम्भ एवं अन्त में तथा महामारियों के समय की जानी चाहिए । कौटिल्य 
(२।३२) ने चातुर्मास्य (आषाढ़से आश्विन तक) तथा दो ऋतुओं की संधि के समय हाथियों के समक्ष नीराजनाविधि 
करने को कहा है। कालिदास ने रघुवंश (४२५) में नीराजनाविधि की ओर संकेत किया है।१८ इस विषय में और 
देखिए कामन्दक (४।६६), बृहत्संहिता (अध्याय ४४), शौनकीय (२।८), अग्निपुराण (२६८), विष्णुधर्मोत्तर 
(२।१५६, राजनीतिप्रकाश, To ४३४-४३८ में विस्तार के साथ उद्धृत), कालिकापुराण (८८।१५), निणँयसिन्धु 
(२, पू० १६६), तथा युक्तिकल्पतरु (पू० १७८) । विस्तार से जानकारी कें लिए पढ़िए वराहमिहिरक्ृत बृहत्संहिता 
(अध्याय ४४) । 

शत्रु पर विजय प्राप्त करने के उपरान्त विजयी के कतंय्यों के विषय में (यथा--मृत राजा की गद्दी पर उसके 
पुत्र या किसी सम्बन्धी को बैठाना, विजित देश की रूढियों एवं परम्पराओं का आदर करना आदि) बहुत पहले ही 
कहा जा चुका है (देखिए, इस भाग का अध्याय ३) । विजय हो जाने पर राज्य-भाग की प्राप्ति या सोने, चाँदी, 
घोड़ों, हाथियों, मोतियों, रत्नों, सुन्दर परिधानों आदि की प्राप्ति होती थी । विशेषतः कम्बोज, बाहलीक, गन्धार आदि 


उत्त र-पश्चिमी देशों के घोड़ों का बड़ा मूल्य था । देखिए सभा० (५१।१०, ५३।५) , उद्योग (८६।६), द्रोण० | 


(१५६।-४७), सौप्तिक० (१३।२) और सभा०(२७।२७, २५।६ भेट-स्वरूप घोड़ों के लिए) | सभा० (३०२८-३०) 
में उपर्युक्त भटे भीम ने म्लेच्छ राजाओं से प्राप्त की थीं । 
कौटिल्य ने व्यसन के विषय में भी एक परिच्छेद (सातवाँ) लिख दिया है। “व्यसन” का तात्पर्य है “गुणप्राति 


शाससीपर्णे:। प्र धारयन्तु मधुनो घृतस्येति सौपणंम्‌ | सर्वा दिशोनुपरियायात्‌ । आदित्यमौशनसं वावस्याय प्रयोधमेयत्‌ । 
उप इवासय प्रथिवीम्‌त द्यामिति त्रयचेन दुन्दुभिमभिमुशेत्‌। अवसृष्टा परापतेतीष न्विसर्जयेत्‌ । यत्र बाणाः सस्पतन्तीति 
युध्यमानेषु जपेत्‌ । संशिष्याद्वा। आश्व० Mo (३।१२) । “आदित्यमौशनसं वा” के साथ मिलाइए शान्तिपबं (१०० 
२०)--“'यतो वायुर्यतः सूर्यो यतः शुक्रस्ततो जयः । पुर्वं पूर्व ज्याय एषां संनिपाते युधिष्ठिर ॥”” इससे स्पष्ट है कि 
विजयी राजा को सूर्य या औशनस (शुक्र) की ओर मुख नहीं करना चाहिए, प्रत्युत इनको पीछे रखना चाहिए, 
विजयेच्छुक राजा के सामने तेज हवा भी नहीं होनी चाहिए, उसे उसके पीछे से बहना चाहिए । कुमारसम्मव( ३।४३) 
में कालिदास ने लिखा है--'दृष्टिप्रपातं परिहृत्य तस्य कामः पुरः शुक्रमिव प्रयाणे’, जिसको व्याख्या में सल्लि- 
नाथ ने उद्धरण दिया है--“प्रतिशुक् प्रतिबुधं प्रत्यंगारकमेव च । अपि शक्रसमो राजा हतसेन्यो निवतंते ॥” युक्तिः 
कल्पतरु (Fo १७६, Slo एम.० एत्‌० ला द्वारा सम्पादित) में आया है--“शस्तस्तु देवलमतेऽष्वनि पृष्ठतोऽकः 
(श्लोक ७६) । 

१८. राज्ञां यात्राविधिं वक्ष्ये जिगीषूणां परावनीम्‌। नोराजनार्विधि ङृत्वा सेनिकांशचानये्ततः । गजानन्यान्‌ 


सुगानन्यानिति यात्राक्रमो मतः॥ युक्तिकल्पतरु (Yo १७८) | नोराजनामाश्वयुजे कारयेन्नवसेहनि । यात्रादादः a 2 
चयाने वा व्याधौ बा शान्तिके रतः ॥ अर्थशास्त्र (२1३०); frat नीराजनाः कार्याश्चातुर्मास्यत्सन्धिष्‌ | अथशास्त्र 


(२।३२) । उत्पल ने 'नीराजन' का अर्थ यों लगाया है-नोरेण जलेन अजन स्पर्शनम्‌ (बुहर्संहिता ४३।१ के भाष्य 


सें) । यह शब्द निर्‌ +- राजन (राज्‌ से) से भी निकला हो सकता है । तस्मे सम्यरघुतो वह्लिर्वाजिनोरांजनाविघो be 


प्रवक्षिणाचिर्ष्याजेन हस्तेनेव जयं ददो । रघुवंश (४२५) | 
१५ 
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द्ध घर्थशास्त्र का इतिहास 


लोम्यमभावः प्रदोषः प्रसंगः पीडा वा व्यसनं व्यस्यत्येनं श्रेयस इति व्यसनम्‌ '--ऐसा कौटिल्य का कथन है (५।१)। 
' और देखिए काम० (१३।१६) एवं नीतिवाक्यामृत (To १७७) | “व्यस्यत्यावतंयत्येनं पुरुषं श्रेयस इति व्यसनम्‌ 
एसा चीतिवाक्यामृत में आया है । “व्यसन' वह है जो मनुष्य को अच्छे कायं से वंचित कर दे । कौटिल्य के अनुसार 
` व्यसन गुणों (यथा कुलीनता, वंश-परम्परागत वीरता) का अभाव है, या अच्छे गुणों का विरोध है, या दोष 
(यथा अत्यधिक क्रोध ), अत्यन्त प्रसंग (स्त्री आदि से), पीड़ा (आक्रमण या दुर्भिक्ष आदि से) आदि का द्योतक है। 
इस प्रकार व्यसन मोटे तौर से दो भागों में बाँटा जा सकता है, यथा कामजनित व्याधियाँ एवं दोष तथा क्रोधजनित 
दोष। आचायों का कथन है कि राजा, मन्तियों, प्रजाजनों, दुग, कोष, सेना एवं मित्र राष्ट्रों के दोषों में पू दल के लोगों 
के दोष क्रमशः उत्तर दल के लोगों के दोषों से बड़े गिने जाते हैं। कौटिल्य आचायों के मत को स्वीकार करते हैं । उनका 
कथन है कि सभी दोष राजा के मत्ये जाने चाहिए, क्योंकि राजा ही मंत्रियों, पुरोहित, अध्यक्षों आदि की नियुक्ति करता 
है । प्रजाजनों की उन्नति एवं अवनति राजा पर ही निभं रहै। इस विषय में कौटिल्य ने भारद्वाज से विरोध प्रकट किया 
है। कौटिल्य महोदय उच्चाधिकारियों को अधिक उत्तरदायी मानते हैं। उनका कहना है कि अबोध राजा (जिसने 
शास्त्रों का अध्ययन न किया हो)। उस शास्त्ज्ञ राजा से अच्छा है जो जान-बूझ कर शास्त्रों के विरोध में आता है, कष्ट- 
सहिष्णु राजा विजयी (नयी विजय करने वाले) राजा से अच्छा है, दुबल किन्तु कुलीन राजा सबल किन्तु अकुलीन 
राजा से अच्छा है। कोटिल्य ने राजाओं के बहुत-से दोष गिनाये हैं, जिनकी चर्चा (इस भाग के अध्याय २ में) पहले 
ही कर दी गयी है। उन्होंने जुआ को ATA से बुरा माना है और इसी प्रकार काम को जुआ से, मद्यपान को काम से 
बुरा कहा है। संघों की तोइ-फोड अर्थात्‌ फूट के मूल में जुआ प्रधान कारण माना गया हैं। दैवी विपत्तियों (यथा- 
अग्नि, ag, महामारी, दुभिक्ष ) में बाढ़ सबसे अधिक प्रलयकारी है(८।४)। इसी प्रकार अग्नि, रोग एवं महामारियाँ 
दु्भिक्षसे कम भयंकर हैं तथा थोड़े भी विशिष्ट व्यक्तियों का नाश सहस्रो लोगों के नाश की अपेक्षा अधिक गम्भीर 
है। कौटिल्य का कथन है कि प्रियतमा रानी के षड्यन्त्र से युवराज का षड्यन्त्र कम महत्त्वपूर्ण है । कौटिल्य ने सेना 
एवं मिल्न राष्ट्रों से उत्पन्न कठिनाइयों का विश्लेषण किया है। उन्होंने सेना से उत्पन्न ४३ कठिनाइयों के कारणों 
पर प्रकाश डाला है, यथा-सँनिकों को उचित आदर न देना, घृणा करना, समय पर वेतन न देना, रोग से रक्षा 
न करना, अत्यधिक स्त्री-प्रेमी सैनिकों की भर्ती करना आदि। इन बातों पर कौटिल्य ने सविस्तर प्रकाश डाला है, 

जिसे हम स्थानाभाव से यहाँ उल्लिखित नहीं कर सकते । : 
ee राजधमंकाण्ड, राजनी तिप्रकाश तथा अन्य ग्रन्थों में राजाओं के लिए बहुत से क्रिया-संस्कारों, उत्सवों आदि 
ies के ह की व्यवस्था दी गयी है। ये कृत्य राष्ट्रीय उपद्रवों से रक्षार्थ, प्रजारंजन आदि के लिए किये जाते थे । राज: 
 धमकाण्ड (१० ११५-११६) एव राजनीतिप्रकाश (To ४१६-४१४) ने ब्रह्मपुराण के ३५ श्लोक उद्धृत करके 
) ... बताया है किराजा को वैशाखमास से लेकर एक या अधिक महीनों तक ब्रह्मा, देवताओं, गंगा, विनायक, नागों, स्कन्द, 
र एवं रुद्र, माताओं (दुर्गा आदि), पृथिवी, विश्वकर्मा, विष्णु, कामदेव, शिव, चन्द्र की पूजा क्रम से 
ae 94 दिनों तक करनी होती थी । इसको देवयात्रा कहा गया है । उपर्युक्त ग्रन्थों ने स्कन्द“ 
ae Sd करके कौमुदी-उत्सवों, इन्द्र-ध्वज को फहराने आदि के त्यों का वर्णन किया है। देखिए 
= में देवी की. eS व्यायम २४ Sa प्रत्थों ने देवीपुराण का हवाला देकर आश्विन की अष्टमी एवं नवमी तिथियों 
होता था। बसो वर्णन किया है। a में पशु-हनंन होता था । कातिक की अमावस्या को गो-पूजन या दान 
687 eee वसोर्धारा | (सम्पत्ति की धारा) का क्रत्य भी होता था। स्थानाभाव से इनका वर्णन नहीं किया जायगा। 
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अध्याय १० 
राजधर्म के अध्ययन का उद्देश्य एवं राज्य के ध्येय 


इस भाग के गत अध्यायों में हमने प्राचीन एवं मध्य कालीन धर्मशास्त्रकारों एवं अर्थशास्त्रकारों द्वारा प्रतिपादित 
शासन-पद्धति के सिद्धान्तो एवं उनके प्रयोगों का चित्र उपस्थित किया है। अब हम राजधमं के. अध्ययन के उद्देश्य एवं 
राज्य के ध्येयों पर प्रकाश डालेंगे । पाठकों को गत पृष्ठों के अध्ययन से ज्ञात हुआ होगा कि राजधमं-सम्बन्धी सभी ` 
सिद्धान्तो एवं आदशों पर धमं का रंग बड़ा गहरा था। दूसरी बात यह स्पष्ट हुई होगी कि राजाओं एवं उनके कर्मचारियों 
के समक्ष जो आदर्श रखा गया है, वह उच्च नैतिकता की भावना से परिपूर्ण है। ग्रन्थकारो द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों 
एवं प्रयोगों में कतिपय दोष देखे गय हैं । ईसा के जन्म के पूव एवं पश्चात्‌, कुछ शताब्दियों को छोड़कर, एक राजतन्त्रात्मक 
व्यवस्था ही विद्यमान थी और भारतीय ग्रन्थकारों ने सामान्यत: एकराजतन्त्र व्यवस्था का ही प्रतिपादन किया । इसका 
परिणाम यह हुआ कि “राजा' अन्त में शासन एवं राज्य का पर्यायवाची हो गया, यद्यपि उसके समक्ष उसके कर्तव्यों एव 
उत्तरदायित्वों के उच्च आदश रख दिये गये थे । दूसरी लुटि यह है कि राजनीतिज्ञों ने प्रजातन्त्रात्मक एवं अल्पजनशासित 
व्यवस्था की व्याख्या भी कहीं उपस्थित नहीं की । इसके अतिरिक्त नये राजनीतिक विचारों की शून्यता भी देखी गयी; 
एक बार कुछ राजनीतित्ञों ने जो कुछ प्रतिपादित कर दिया, वही चल पड़ा । लगभग दो सहस्र वर्षों तक, न तो नये-नये 
राजनीतिक विचारों की सृष्टि की गयी, न नयी-नयी धारणाओं की चर्चा की गयी और न विरोधी मान्यताओं पर सांगो- 
पांग उल्लेख किया यया । एक प्रकार की प्राचीन परिपाटी के यथावत्‌ चलते रहने की व्यवस्था मात्र कर दी गयी। 
इस प्रकार सतत प्रवहमान विचारों एवं क्रान्तियों के लिए कोई स्थान न वचा, समाज को केवल उसी प्राचीन St पर चलाने 
का आग्रह किया गया। राजा एवं सामान्य प्रजा के बीच में न तो कोई शक्तिशाली एवं विरोधी वर्ग था और न कोई शक्ति- 
शाली धामिक संस्था । ब्राह्मणों की एक पवित्र जाति थी, किन्तु वे किसी एक सुत्र में नहीं बेधे थे,उनकी शक्ति केवल 
पुस्तकों में बन्द थी, जिनमें यह प्रतिपादित किया गया था कि राजाओं पर उनका प्रभाव रहेगा । किन्तु इसका तात्पर्यं ' 
यह नहीं है कि यह बात केवल भारत में ही पायी जाती थी, वास्तव में, वेसी स्थिति सम्पूर्ण संसार में विद्यमान थी। यूरोप 
में १५वीं या १६वीं शताब्दी तक छोटी-छोटी राजतन्त्रात्मक शक्तियों में मुठभेड़ होती रहती थी और आये दिन वे एकः 
दूसरे पर आक्रमण किया करते थे । अतः केवल भारतीय ग्रन्यकारों की न्यूनता दिखाने से काम न चलेगा । किन्तु 
इतना तो कहना ही पड़ेगा कि ईसा के जन्म के उपरान्त की प्रथम शताब्दी से लेकर ग्यारहवीं शताब्दी तक सिथियनों, 
BU एव मुस्लिमों के लगातार आक्रमणों, लूट-पाट एवं धामिक अत्याचारों के कटु अनुभव रहते हुए भी भारतीय विचा- = 
रकों, योद्धाओं एवं राजनी तिज्ञों की आँखें नहीं खुलीं और उन्होंने चतुदिक्‌ बिखरे हुए छोटे-मोठे राज्यों को एक सूत्र में 
बाँधने का प्रयत्न नहीं किया | यदि बिचारको में यह चेतना होती तो वे सारे भारत के विभिन्न भागों के 'राजा-महाराजों 
को SATS कर बाह्य आक्रमणों, अत्याचारों,लूट-पाट एवं व्यभिचारों को रोकते। सबमें समान संस्कृति के मन्त्र का 
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७०० धमंशास्त्र का इतिहास 


दुहराने में ही अपनी विद्वत्ता की इतिश्री समझी, देश-भ क्ति की अग्नि सुलगायी नहीं जा सकी । इन कतिपय दोषों के 
रहते हुए भी भारतीय शासन-पद्धति के सिद्धान्तों एवं प्रयोगों को अपनी गुरुतर विशेषताएं हैं। : 

इस परिच्छेद के अन्त में यह पूछा जा सकता है कि प्राचीन भारतीय राज्य के क्या उद्देश्य या ध्येय थे ? अथवा 
यों भी पूछा जा सकता है; धमं शास्त्र एवं अर्थशास्त्र के लेखकों ने राज्य के समक्ष क्या उद्देश्य रखे थे ? यूरोपीय विद्वानों 
ने राज्य के उद्देश्य के विषय में विभिन्न समयों में विभिन्न बातें कही हैं? दो-एक उदाहरण पर्याप्त होंगे । प्लेटो एव 
अरिस्टॉटिल (अफलातून एवं अरस्तू) के शब्दों में नागरिकों का अच्छा जीवन ही राज्य का ध्येय था। किन्तु अच्छा 
जीवन क्या है, यह कहना कठिन है। ब्लण्ट्श्ली ने अपनी पुस्तक 'थ्योरी आव दी स्टेट' (आक्सफोडं, १८८१, पुस्तक ५, 
अध्याय ४, पृ० ३००) में लिखा है कि राज्य का ध्येय होना चाहिए--राष्ट्रीय समर्थताओं का विकास, राष्ट्रीय जीवन 
का परिमाजंन तथा अन्त में उसकी पूर्णता, किन्तु नेतिक एवं राजनीतिक गति का मानव की नियति से विरोध न हो। 
यह परिभाषा न तो सुस्पष्ट है और न सटीक । मानव की नियति या भाग्य के विषय में अभी मतैक्य नहीं है; राष्ट्र एवं 
राष्ट्रीय जीवन के विषय की मान्यताएँ भी अभी यूरोप में कुछ ही शताब्दी पुरानी F1 'राष्ट्र' शब्द के लिएकोई भी 
देश या “राज्य' शब्द का व्यवहार कर सकता है; ओर तभी यह भारत के विषय में कुछ अर्थ रख सकता है। एक या कुछ 
शब्दों में राज्य के ध्येय पर प्रकाश डालना कठिन है। राजत्व के आदर्शों की व्याख्या करते समय हमने इस विषय में कुछ 
चर्चा कर दी है। धमंशास्त्रकारों की दृष्टि में मानव-स्वभाव गहित-सा प्रतीत होता है, उनका विश्वास-सा था कि साधा- 
रण व्यक्ति कलुषित होते हैं, स्वभाव से पवित्न व्यक्ति कठिनता से प्राप्त होते हैं, केवल दण्ड के भय से व्यक्ति सीधे मागे 
पर आते हैं (मनु ७२२, शान्ति० १५।३४)।* याज्ञ ० (१1३६१) ने लिखा है कि जब वर्ण एवं श्रेणियाँ अपने धर्म से च्यत 
हों तो राजा को चाहिए कि वह उन्हें दण्डित करे और उचित मार्ग पर ले आये। कामन्दक (२।४० एवं ४२-४३ )ने 
भी यही वात कही है और जोड़ दिया है कि बिना दण्ड के विश्व में मात्स्यन्याय (बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियों को 
खा डालती हैं अर्थात्‌ सबल निबंल को समाप्त कर देते हैं) की उत्पत्ति हो जाती है। यही बात शुक्रनी ति (१1२३) में 
भी कही गयी है । पश्चिमी लेखकों ने भी यही बात दूसरे ढंग से कही है। प्राचीन लेखकों ने मानव की सहज वृत्तियों पर 
विश्वास नहीं किया और न यही कहा कि उसकी उचित कार्य करने की इच्छा पर विश्वास करना चाहिए । जेरेमी 
one का कहना है--“मानवों की अपेक्षा भेड़ियों का झुण्ड अधिक शान्त होता है...!” सेलमाण्ड (जु रिसप्रडेंस, 
१० ६५) का कहना है--“मानव स्वभाव से ही युद्धालु है, शक्ति केवल राजाओं की ही चरम स्थिति नहीं है, प्रत्युत 
बह्‌ सम्पूण मानव में समाहित है 1” 


हमे तत्कालीन एवं चरम उद्देश्यों के अन्तर को भी समझ लेना होगा। भारतीय दार्शनिक जीवन में मोक्ष ही 


) १. सर्वो दण्डजितो लोको ढुलंभो 
क (१५।३४) ; इद प्रकृत्या विषयंवंशीः 


लमा हि शुचिनेर: | दण्डस्य हि भयाद्‌ भीतो भोगायंब प्रवते ॥ शान्ति० 
इत परस्पर स्त्रीघनलोलुपं जगत्‌ | सनातने बत्मंनि साधुसेविते प्रतिष्ठते दण्डभयोप- 
ण्डमयाल्लोकः स्वस्वधसंपरो भवेत्‌ । शुक्(१।२३)। यह मान्यता प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ 
मान्यता से शत-प्रति-शत मिलती है (डिसकोसं, १।३, श्री एच्‌० बटरफील्ड द्वारा 
१ १६४०, 70 १११ में a जिन्होंने नागरिक जीवन को समस्याओं की व्याख्या 

के लिए अनेक उदाहरण हैं--कि जो लोग राज़्य-व्यवस्था 
Be लिए नियम बनते हैं, उन्हें यह मान लेना होगा कि मानव प्रकृति से ही दुष्ट होते हैं 
a Sem इष्टता दिखाने से weit नहीं, भले ही कुछ काल के लिए चे उसे छिपा रखें । 
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परम लक्ष्य है। राजधर्म का भी यही अन्तिम लक्ष्य है। किन्तु प्राचीन भारत में राज्य का तात्कालिक ध्येय था ऐसी 
दशाएँ एवं वातावरण उत्पन्न कर देना कि सभी लोग शान्ति एवं सुखपूर्वंक जीवन-यापन कर सक,अपने-अपने व्यवसाय 
कर सके, अपनी परम्पराओं, रूढ़ियों एवं धर्म का पालन कर सक, निविरोध अपने कर्मों एवं अपनी अजित सम्पत्तिका 
फल भोग सके । वास्तव में,राजा शान्ति,सुब्यवस्था एवं सुख की दशाओं को उत्पन्न करने का साधन था जो ईश्वर से सहज 
रूप में प्राप्त माना जाता था । यदि राजा निष्पक्ष होकर सव पर,चाहे वह अपना पुत्र हो या शत्रु हो,उमान रूप से शासन 
करता है और उन्हें अपराध के अनुपात से ही दण्डित करता है, तो वह अपने तथा अपने प्रजाजनों केलिए इह एवं पर दोनों 
लोक सुरक्षित रखता है। राजा एवं प्रजा का कतंव्यपालन स्व का द्वारखोल देता है। राज्य (या राज्य के प्रतिनिधि 
राजा) का कार्य था व्यक्तिगत स्वतंत्रता एवं सम्पत्ति के अधिकारों की अवहेलना करने वाळे को धमकी देकर या शक्ति 
से रोकना, जनता के परम्परागत रीति-नियमों को प्रतिपालित करने के लिए नियम बनाना तथा सद्गुणों एवं धर्म की 
रक्षा करना । ये विचार कौटिल्य (३1१) के थे ।२ कौटिल्य ने अपने ग्रन्थ के आरम्भ में ही कहा है--“अतः राजा को 
यह देखना चाहिए कि लोग कर्तव्य-च्युत न हों, क्योंकि जो अपने धमं में तत्पर रहता है और आर्यो के लिए जो नियम 
बने हैं उनका पालन करता है, तथा वर्णों एवं आश्रमों के नियमों का सम्मान करता है वह इहलोक एवं परलोक दोनों 
में प्रसन्न रहता है।” 

कामन्दक (9193) एवं शुक्र (१।६७) का कहना है कि जो राजा न्याय एवं नियमों का सम्यक्‌ पालन करता 
है, वह अपने एवं प्रजाजन को त्िवर्गं अर्थात्‌ तीन पुरुषार्थं (धमं, अर्थ एवं काम) देता है, यदि वह ऐसा नहीं करता है तो 
वह अपना एवं प्रजा का सत्यानाश कर देता है ।३ यही बात शान्ति० (८५।२) एवं माकंण्डेयपुराण (२७।२४-३० )४ 
में भी पायी जाती है । अतः स्पष्ट है कि राजा को प्रजा द्वारा वर्णाश्रम धर्मपालन करवाना पड़ता था,यदि कोई वर्णाश्चस- 
धर्म से च्युत होता था तो उसे दण्डित करना भी राजा का ater था। शुक्र (४४३६) का कहना है कि प्रत्येक जाति 
को परम्परागत नियमों का पालन करना पड़ता था, यदि कोई एसा नहींकरता था तो उसेदण्डकाभागीहोना पड़ता था 
सभी मुख्त ग्रन्थों का कथन है कि प्रत्येकव्यक्ति को अपने वर्ण एवं आश्रम तथा स्वयं अपने कतंव्यों का पालन करनाचाहिए 
सभी को सामान्य धर्म, यथा-अहिसा, सत्य आदि का पालन करना चाहिए (देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय १)। 
राज्य का उद्देश्य था प्रत्येक व्यक्ति को उपर्युक्त कतंव्य करने देना तथा उन लोगों को रोकना जो उसके कतेव्य पालन 
में बाधा डालते हैं। जो पी ढ़ियों से सम्मुज्य है और आदर्श है उसकी रक्षा करना भी राज्य का कतव्य था। किन्तु ग्रन्थकारो 
ने यह नहीं कहा है कि प्रत्येक व्यक्ति सक्रिय रूप से पूरे समाज के लिए काये करे। अन्तिम लक्ष्य था मोक्ष, अतः परलोक की 
चिन्ता अधिक की जाती थो, व्यक्तिगत अर्जना (निपुणता) एवं सन्यास या विरक्ति को अधिक महत्व दिया जाता था । 


२. राज्ञः स्वधमं: स्वर्गाय प्रजा घमंण रक्षितुः ।...दण्डो हि केवलो लोक परं चेसंच रक्षति। राजा पुत्रेच 
शत्रो च यथादोषं सम धृतः॥। कौटिल्य ३।१; तस्मात्स्वधमं भूतानां राजा न व्यभिचारयेत्‌ । स्वधसँ सन्दधानो हि as 
प्रेत्य चेह च नन्दति ॥ व्यवस्थिताय मर्यादः कृतवर्णाअमस्थिति: । त्रम्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सोदति॥ कौदिल्य 
UR; चतुर्वर्णाश्र॒मों लोको राज्ञा दण्डेन पालितः । स्वधर्मकर्मामिरतो 'वर्तेते स्वेषु वत्मंसु ॥ कौटिल्य १।४। क 5 

३. न्यायप्रवृत्तो नुपतिरात्मानमपि च प्रजाः । त्रिवर्गणोपसन्धत्ते निहस्ति धुवमन्यथा ॥ काम० १।१३ एवं त 
शुक्र» १।६७। ` क 
४. वर्णधर्मा न सीदन्ति यस्य राज्ये तथाअमाः। वत्स तस्य सुखं प्रेत्य परत्रेह च शाश्वतस्‌ ॥ माकेण्डेयपुराण | 


२७२४६ । 
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इसी लिए राज्य का ध्येय था व्यक्तियों को इस योग्य बनाना कि वे प्‌ रुषार्थों,विशेषतः प्रथम तीन की (अर्थ, धम , 
काम, क्योंकि मोक्ष केवल कुछ व्यक्तियों द्वारा श्रॉप्त किया जा सकता हैं, उसके लिए व्यक्तिगत अनुभूति एवं आध्यात्मिक 
शक्ति का होना अनिवाये है)प्राप्ति कर सके । यहाँ तक कि बाहँस्पत्य सुत्न (२।४३) का कहना है किनीति का फल है 
चमे अर्थ एवं काम की प्राप्ति। सोमदेव ने अपने ग्रन्थ नीतिवाक्यामृत का शुभारम्भ उस राज्य को प्रणाम करके किया 
है, जो धर्म, अथं एवं काम नामक तीन फल देता है।६ कामन्दक (४1७७) ने राज्य के सातौं अंगों की व्याख्या का अन्त 
इस उद्घोष के साथ किया है कि सम्पूर्ण राज्य का उच्च स्थायित्व धन (कोष) एवं बल (सेना)पर निर्भर है और जब 
वह निपुण मन्त्रियो द्वारा संभाला जाता है तो faat अर्थात्‌ धर्म, अर्थ एवं काम की प्राप्ति होती है ।० कौटिल्य ( १७) ने 
कहा है कि हमें काम अर्थात्‌ जीवनानन्द सवंथा छोड़ नही देना है, प्रत्युत उसे इस प्रकार प्राप्त करना या भोगना है कि 
उससे धमे एवं अर्थ की प्राप्तियों में विरोध न हो। कौटिल्य ने यह भी जोड़ दिया है कि मनुष्यों को इन तीनों ध्येयों की प्राप्ति 
बराबर मात्रा में करनी चाहिए,क्योंकि वे एक-दूसरे पर निर्भर हैं और एक के आधिक्य से अन्य की एवं स्वयं उसकीहानि 
होती है।८ धमंशास्त्रकारों का कहना है कि धमं राज्य की परम शक्ति हैं औरवह राजा के ऊपर की शक्ति है; राजा तो 
केवल एक यन्त्र या साधन है, जिसके द्वारा धर्म की प्राप्ति होती है। इन ग्रन्यकारो के मतानुसार राज्य स्वयं साध्य नहीं 
है, प्रत्यृत वह साधन मात्र है जिसके द्वारा साध्य की प्राप्ति होती है। कौटिल्य अर्थशास्त्री थे, अतः उन्होंने अन्त में यही 
कहा है कि तीनों ध्ययों अर्थात्‌ पुरुषार्थो में अर्थ प्रमुख है और अन्य दो अर्थात्‌ काम एवं घमं अपनी प्राप्ति में अर्थ पर ही 


निर्भर रहते हैं । 


5 नीतेः फल धर्माथंकामावाप्तिः । धे णार्थेकामोपरीक्ष्यो । बाहंस्पत्यसूत्र (२।४३-४४) । 
. ६ अथ घर्मार्थकामफलाय राज्याय नमः। नीतिवाक्यामृत (qo ७)। 
' ` ७. इति स्म राज्यं सकलं समीरितं परा प्रतिष्ठास्य घनं ससाधनम्‌ । गुहीतमेत प्लिपुणेन स स्त्रिणा त्रिवर्गनिष्प- 
त शाश्वतीस्‌॥ काम० (४।७७) | 2 
5 = ib बरोधन काम सेवेत । निःसुखः स्यात्‌ । समं वा त्रिवर्गसयोन्यानुबन्धम । एको हयत्यासेवितो 
एलभितरो च पीडयति । अर्थं एव प्रधातम्‌ इति कौटिल्य: | अर्थमूलौ हि धर्मकामाविति ॥ 


N 
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व्यवहार (न्याय पद्धति) 
अध्याय ११ | 


'व्यवहार' का अर्थ, व्यवहारपद, न्यायालयों के प्रकार आदि 


हमने इस भाग के तीसरे.अध्याय में देख लिया है कि निष्पक्ष न्याय करना एवं अपराधी को दण्ड देना राजा के 
प्रमुख कार्यों में था। राजा न्याय का खोत माना जाता था । कोटिल्य (१।१६) ने लिखा है कि दिन के दूसरे भाग में 
(दिन को आठ भागों में afer गया था) राज! को पौर-जानपदों (नगरवासियों एवं ग्रामवासियों) के झगड़ों को निपटाना 
चाहिए। मनु (८।१-३) ने भी लिखा है कि लोगों के झगड़ों को निपटाने की इच्छा से राजा को ब्राहमणों एवं मंत्रियों 
के साथ समा (न्याय-भवन) में प्रवेश करना चाहिए और प्रति दिन झगड़ों के कारणों को तय करना चाहिए। शुक्रनीतिः 
सार(४।५-४५), मनु (८।१), वसिष्ठ० (१६।२), शंखलिखित, याज्ञ०(१।३२७ एवं २।१), विष्णुधमंसूत्र (३।७२), 
नारद (१।२), WHO (४।५।५), सानसोल्लास (Vo, श्लोक १२४३) का कहता: है कि न्याय-शासन राजा का 
व्यक्तिगत कार्य या व्यापार है। मिताक्षरा (याज्ष० २।१) का कहना है कि प्रजा-रक्षण राजा का सर्वोच्च कतेव्य है, 
यह कतेंव्य बिना अपराधियों को दण्डित किये पुणं नहीं हो सकता, अतः राजा को न्याय (व्यवहा रदशन) करना चाहिए। 
मेधातिथि (मनु ८।१) का भी कहना है कि लौकिक एवं पारलौकिक (अदुष्ट) कष्टों को दूर करना ही प्रजा-रक्षण है, 
मनु (८।१२ एवं २४८ नारद ३।८६, To ४२) ने न्याय-शासन को घमं का प्रतीक माना है और कहा है कि जब च्याय 
होता है तो धर्मे के शरीर से उसे वेघनेवाला अधमं नाम का वाण निकल जाता है। याश्ञ० (१।३५६-३६०) चे घोषित 
किया है कि निष्पक्ष न्याय से वही फल मिलता है जो पवित्न वेदिक यज्ञों से मिलता है । स्पष्ट है, न्यायानृशासन एक बहुत 
ही पवित्न कतंव्य था। मनु (८।१२८=वृद़ हारीत ७।१६४) ने कहा है कि जो राजा निरपराध को दण्डित करता है 
और अपराधी को छोड़ देता है वह पाप करता है, निन्दा का भागी होता है और नरक में जाता है। वसिष्ठ० (१६।४०- 
४३) ने अपराधी के छूट जाने पर राजा को एक दिन तथा पुरोहित को तीन दिन उफ्वास करने को कहा है तथा निरपराधी 
को दण्डित करने पर राज! को तीन दिन उपवास तथा पुरोहित को कृच्छ प्रायश्चित करने को कहा है। महाभारत (अनु- 
शासन ६।३८ एवं अध्याय ७०) एवं रामायण (उत्तरकाण्ड ५३।१८, १६, २५) ने लिखा है कि जो राजा आनन्द-भोग 
में लिप्त रहता है और प्रजा के झगडो का निपटारा नहीं करता, वह मूग की भांति दुःख भोगता है (जब दो ब्राह्मणों के 
गाय-सम्बन्धी झगड़े का निपटारा नही हुआ तो उन्होंने राजा नुग को गिरगिट हो जाने का शाप दिया था- . 
रामायण)।* शुक्रनीतिसार(४।५।५) ने भी यही बात कही है। मेगस्थनीज (फंगमेण्ट २७, To ७०-७१) ने लिखा है-- ae 


१. द्वितीये पौरजानपदानां कार्याणि पश्येत्‌ । कोटिल्य (9178) | 

२. अधिनामुपसच्नानां यस्तु नौपति दशनम्‌ । सुखे प्रसक्तो नपतिः स तप्पेत नृगो यथा ।। महाभारतः 
विवेक द्वारा उदूघृत, Jo १३; अधिनां कार्यसिद्ध्यर्थं यस्माततवं नेषि दर्शनम्‌ । अवुश्यः सवभूतानां कुक 
wafer ॥ ` कार्याथिनां विमदो हि राज्ञां दोषाय कह्पते । रामायण, उत्तरकाण्ड ( ५३।१८, १६, २५ 
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७०४ घसंशास्त्र का इतिहास 


“राजा दिन भर कचहरी में रहता है और उसके काम में कोई बाधा नहीं आने देता ।” कौटिल्य (4198) ने भी इस विषय 
में लिखा है--“जब राजा कचहरी में रहे तो कार्याथियों (निपटारा कराने के लिए आये हुए लोगों अर्थात्‌ मुवक्किलों) 
को द्वार पर बहुत देर तक नहीं खड़ा रहने दे, क्योंकि राजा तक पहुंच न हो सकने के कारण, राजा के आस-पास के लोग 
उचित एवं अनुचित कार्यों में गड़बड़ी उत्पन्न कर देंगे और प्रजा में असतोन्ष होगा, फलतः राजा शत्रु के हाथ में चला 
जायगा।”3 राजा की कचहरी या न्यायालय को घर्मासन (शंखलिखित) या घर्सस्थान (नारद १।३४, मनु ८२३ 

एवं शुक्र ४।५।४६) या घर्माधिकरण (कात्यायन एवं शुक्र ४।५।४४) कहा जाता था।४ कालिदास (शाकुन्तल ५) एवं 

भवभूति (उत्तररामचरित १) ने घर्मासन शब्द का प्रयोग किया है। 

स्मृतिकारों का कहना है कि अति प्राचीन काल में स्वणंयुग था, लोग नीतियुक्त आचरण करते थे, आगे चलकर 

उनके जीवन में बेईमानी घुस आयी, इसी से विद्वानों एवं राजा ने नियमों का निर्माण किया और कानूनों (व्यवहारों) 
का प्रचलन हुआ (मिलाइए गीतम S19) । मनु (१।५१-५२= शान्तिपवं २३१।२३-२४) ने लिखा है कि कृतयुग 
(सत्ययग) में घमं अपनी पूर्णता कै साथ विराजमान था, किन्तु आगे चलकर चोरीं, झूठ एवं घ्रोखाधड़ी के कारण क्रमशः 

तीनों युगों (त्रेता, द्वापर एवं कलियुग) में धमं कीं अवनति होती चली गयी । इस विषय में और देखिए शान्ति० (५६। 
१३) । किन्तु इस प्रकार के कथन में कहीं-कहीं विरोध भी पाथा गया है। मनुस्मृति एबं महाभारत में ही मात्स्यन्याय 
की जी चर्चा हुई है। इन बातों का तात्पर्य यही है कि स्मृतिकार चाहते थे कि जनता राजा के एकाधिकारों के समक्ष 
झुके। ऋग्वेद (१०।१०।१०) के काल से छेकर आगे तक के सभी लेखकों ने यही विश्वास किया है कि धामिकता एवं 
नैतिकता में लगातार अवनति होती चली गयी है। कुछ ग्रन्थों में मात्स्यन्याय का जो वर्णन है कि वह केवल राजतन्त्रात्मक 
शासन की उच्चता घोषित करने के लिए है। नारद (१।१) का कहना है कि जब लोग धार्मिक एवं सत्यवादी थे उस समय 
न तो व्यवहार (कानून) की आवश्यकता थी और न द्वेष या मत्सर था । जब मनुष्यों में धर्म का ह्यास होने लगा तब धमे 
एवं न्याय का प्रवतेन हुआ और राजा झगड़ों को दूर करने वाला एवं दण्डधर (अपराधी को दण्ड देने वाला) घोषित 
हुआ । यही बात वृहस्पति ने भी कही है।* प्राचीन काल के ऋत की धारणा अब धमं की भावना ने ले ली । ऋत शब्द 


राजा न करोति सुखे स्थितः। व्यक्त स नरके घीरे पच्यते नात्र संशयः॥ शुक्र ४।५।८; देखिए उत्तरकाण्ड ५२।६, 
जहां ऐसे ही शब्द हैं; शंखलिखितो--राजा स्वाधीनवृत्तिरात्मप्रत्ययकोशः स्वयं कृत्यानुदर्शों विप्रस्थनिवृत्तविचरं 
सद्राणि पश्यति । राजनीतिप्रकाश, Jo १३४ । 

३. उपस्थानगतः कार्याधनामद्वारासङ्ग कारयेत्‌। दुदंशो हि राजा कार्याकार्सविपर्यासमासरनैः कार्यते | 
तन प्रक्तिकोपमरिवशं वा यच्छेत्‌ । अ्थंशास्त्र (9198) । 
ओ। %. घसस्यान भराच्या दिशि तच्चाग्न्युदकः समवेतं स्यात्‌ | शंख (स्मृतिचन्द्रिका, अध्याय २, Jo १४ में 

 उद्घृत); घमंशास्त्र विचारेण मूलसारविवेचनम्‌ । यत्राधिक्रियते cad. घर्माधिकरण हि तत्‌ ॥ कात्यायन (स्मृति- 
| eis 3 ४० १३ में उद्घृत), पराशरमाधवीय (३।१, पृ० २२); व्यवहारप्रकाश (१० ८) में आया 
है परमंशास्तानुसारेण अधंशास्त्रविवेचनस्‌ । यही बात शुक्रनीतिसार (४।५।४४) में भी यथावत्‌ है। और देखिए 
सरस्वती विलास (३० ६३)--“यत्र स्वाने आवेदितव्यतत््वनिष्कष: धमं शास्त्रविचारेण निर्णेतुभिः क्रियते इति 
स्थानम्‌ | अस्येव धर्माधिकरणमिति नामान्तरम्‌ । `| 
__ ॐ पमकताता: पुरुधा यदासन सत्यवादिनः | तदा न व्यरवहारोऽभू नञ dat नावि मत्सरः ॥। नष्टे घमं मनुष्याणां 
प्रवर्तते । द्रष्टा च व्यवहाराणां राजा दण्डघरः स्मृतः ॥ नारद १।१।१; घमंप्रधानाः पुरुषाः पूर्वमासन्त” 
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व्यवहार का अर्थ एवं परिभाषा | ७०५ 


ऋण्वेद में परमोच्च या सर्वातिशायी नियम या व्यवहार (कानून) अथवा अखिल ब्रह्माण्ड की व्यवस्था का द्योतक है, 
जिसके द्वारा अखिल विश्व और यहां तक कि देवगण भी शासित होते हैं और जो यज्ञों से अविच्छेद्य रूप से संबन्धित 
है (देखिये ऋग्वेद १।६८।२; १।१०५।१२; १।१३६।२; १।१४२।७; १।१६४।११; २।२८।४; ४।२३।८-१० 
जहां ऋत दस बार आया है एवं १०।१६०।१) । इस विषय में विशेष अध्ययन के लिए देखिये श्री बेरोल्झीमीर कृत 
पुस्तक “दी aed स लीगल फिनाँसफीजु ' (जास्ट्रो द्वारा अनूदित, न्यूयाकं, १६२६) एवं Sto वी० एम० आप्टे का ऋत 
सम्बन्धी लेड (भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इंस्टीट्यूट की रजतजयन्ती जिल्द, पु० ५५-६०) | 

व्यवहार शब्द सूत्रों एवं स्मृतियों द्वारा कई अर्थो में प्रयुक्त हुआ है। इसका एक अथं है लेन-देन (उद्योगपवं 
३७।३०, आपस्तम्बधम सूत्र २।७।१६।१७, १।६।२०।११ एवं १६) । इसका एक अन्य अर्थ है झगड़ा या मुकदमा 
(अथं, कार्य, ब्यवहारपद) जिसकी ओर संकेत हमें शाम्तिपवं (६६1२८), मनु (८।१), वसिष्ठ’ (१६।१) याज्ञा 
(219), विष्णुधमंसूत्र (३।७२), नारद (१।१) एवं शुक्रनीतिसार (४।५।५) में मिलता है। इसका तीसरा अथं 
है लेन-देन में प्रविष्ट होने से सम्बन्धित च्याय्य (कानूनी) सामर्थ्यं (गौतम १०।४८, वसिष्ठा १६।८, शंखलिखित)। ६ 
इसका चौथा अर्थ है “किसी विषय को तय करने का साधन' (गौतम १०।१६, यथा- तस्य व्यवहारो वेदो धमं शास्त्राणि 
अंगानि, आदि-आदि) । इस अध्याय में 'ब्यथहार' शब्द को हम मुकदमा या कचहरी में गये हुएझगड़े एवं न्याय सम्बन्धी 
विधि के अर्थ में प्रयुक्त करेंगे यह तात्पयं बहुत प्राचीन भी है । अशोक के दिल्ली-तोपरा स्तम्भ के प्रथम अभिलेख में 
'बियोहालसमता' (व्यवहार-समता) तथा खारवेल के-हाथीगुम्फा शिलालेख (एपी० इण्डि०, जिल्द २२, To ७६) में 
“व्यवहार-विधि' शब्द आये है। महावग्ग (१।४०।३) एवं चुल्लवग्ग (६।४।६) में 'बोहारिकमहामत्त' शब्द आया 
है। मध्य काल के निबन्धो में क़ानून एवं क्रानून-विधि (लॉ एवं प्रोसीडयोर) कभी-कभी एक ही ग्रन्थ में लिखित हैं, 
यथा--वरदराजङ्कत व्यवहारनि्णेय तथा एक अन्य पुस्तक व्यवहारमयूख में। कहीं-कहीं व्यवहार की विभिन्न बातें 
(विवाद आदि) एक ग्रन्थ में तथा न्याय-विधि दूसरे ग्रन्थ में वर्णित Fi किसी-किसी पुस्तक में 'व्यवहार' शब्द केवल 
न्याय्य विधि (जुडी शियल प्रोसीड्योर) के लिए प्रयुक्त हुआ है, यथा--जीमूतवाइनकृत व्परवहारमातुका एव रघुनन्दन- 
कृत व्यवहारतत्व | विवाद शब्द, जिसका अर्थ है झगड़ा (मुक़ दमा), कंभी-कभी व्यवहार या व्यवहार-विधि के अर्थ 
में प्रयुवतं होता रहा है। आपस्तम्बधमं सुत्न (२।११।२६।५) एवं नारद० (१।५) में 'विवाद' का अर्थ है मुकदमा 
(सॉ-सूट) 1 मिसरू मिश्च के विवादचन्ब्र एवं कमलाकार के विवादताण्डब में व्यवहार एवं न्याय्य विधि (लॉ एवं जुडि- 
शियल प्रोसीड्योर) दोनों का वर्णन हुआ है। याज्ञवल्क्य (२।८ एवं ३०५) ने संभवतः विवाद (लॉ-सूट) एवं 
व्यवहार (जुडिशियल प्रोसीड्योर) में भेद किया है। 

कतिपय स्मूतियों एवं टीकाकारों ने “व्यवहार' शब्द की परिभाषा की है। कात्यायन ने दो परिसाषाएं की हैं, 
जिनमें एक व्युत्पत्ति के आधार पर है और विधिकी ओर प्रमुख रूप से संकेत करती है तथा दूसरी परम्परा के आधार 
पर झगड़े या मुक्रदमे या विवाद से सम्बन्धित है। “उपसगे बि का प्रयोग ‘Aga’ के अर्थ में, अव का 'सन्देह' के अर्थ में 
तथा हार का 'हटाने' के अथं में प्रयोग हुआ है; अर्थात्‌.“ब्यवहार नाम इसलिए पड़! क्योंकि यह बहुत से सच्देहों को _ 


हिसकाः । लोमद्रेषामिसूतानां व्यवहारः प्रकीर्तितः ॥ वुहस्पति० (स्मृतिचन्द्रिका, अध्याय २, पृ० १ एवं व्यवहारः 

प्रकाश, Jo ४ में उद्घृत) | 
६. रक्षेद्‌ राजा बालानां धनान्यप्राप्तव्यवहाराणाम्‌“आदि-आदि-शंखलिखित (चष्डेश्वर का विवाद 

रत्नाकर, Jo ५४४ में उद्धत) | : | con 
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७०६ घमशास्त्र का इतिहास 


हटाता या दूर करता है।” ० यह परिभाषा न्याय-शासन को बहुत उच्च पद दे देती है। भारतीय दर्शन-शास्त्र की शाखाओं 

का उद्देश्य है सत्य या परम सत्य की खोज करना। उसी प्रकार कात्यायन का कथन है कि क़ानून का उद्देश्य है झगड़े 
के बीच सत्य का उद्घाटन करना | किन्तु कुछ अन्तर भी है। सत्य की खोज में दार्शनिक मनमाना समय ले सकता है, 
किन्तु न्याय यथासम्भव शी घता से किया जाता है। इतना ही नहीं, न्याय्य विधि अपने ढंग से सत्य की खोज करती है, 
इसे वाचिक एवं लेख्य प्रमाण पर आधारित होना पड़ता है। किन्तु सत्यं की खोज में दार्शनिक भपनी बौद्धिकता एवं 
आत्मपरकता पर निर्भर रहता है । मिताक्षरा (याज्ञ० २।१), शुक्र (४।५।४) एवं व्यवहारमयूख ने व्यवहार को 


अपने-अपने ढंग से समझाया है। 
व्यवहारपद का अर्थ है झगड़े, विवाद या मुकदमे का विषय ।“कौटिल्य (३।१६ एवं ४।७) एवं नारद० (दत्ता- 


प्रदानिक १, अ्युपेत्याशुश्रूषा १) ने 'व्यवहवारपद' के स्यान पर 'विवादपद' का प्रयोग किया है। मनु (८।८) से पता 
चलता है कि 'पद' का अर्थ है 'स्थान' । याज्ञ० (२।५) ने इसका अर्थ यों बताया है--'यदि कोई व्यक्ति जो दूसरों 
द्वारा स्मृति-नियमो एवं रूढ़ियों के विरोध में तंग किया जाता है, वह राजा या न्यायाधिकारी को सूचित करता है तो इसे 
व्यवहारपद कहते हैं ।' बहुत प्राचीन काल से १८ व्यवहारपदों की गणना होती आयी है। इसका तात्पर्यं यह है कि मनुष्यों 
के बहुत से झगड़े १८ शीर्षको में बांटे जा सकते हैं । स्वयं मनु (८।८) ने लिखा है कि यह संख्या कोई आदशं नहीं 
है। हाँ, इसमें विशेषतः सभी मुख्य झगड़े आ जाते हैं। मेधातिथि एवं कल्लूक ने यह बात और स्पष्ट कर दी है। 

मनु एवं अन्य स्मृतिकारों में व्यवहारपदों की संख्या एवं संज्ञा को लेकर पर्याप्त भिन्नता है। निम्नलिखित 


तालिका इस कथन को स्पष्ट करती है। सब लोग एक ही तारतम्य भी नहीं रखते | मनु एवं नारद की भाँति याज्ञवल्क्य 
ने सभी व्यवहारपदों को एक स्थान पर दिया भी नहीं है। 


७. वि नानार्थेध्व सन्दैहे ह्रणं हार उच्यते। नानासन्देहहरणाद्‌ व्यवहार इति स्मृतः ॥ कात्या०, (व्यवहार- 
सयूख Yo २८३, कुल्लूक, मनु ८।१, दीपकलिका पृ० ३६ में उद्घृत)।दीपकलिकां,पृ०३६ में आयाहै--“ऋणादाना- 
दिनानाविवादपदविषयः निराक्रियतेऽनेनेति नानासंशयहारी विचारः व्यवहार: ।' प्रयत्नसाध्ये विच्छिन्ने धर्माख्ये 

 न्यायविस्तरे । साध्यमुलस्तु यो वादो व्यवहारः स उच्यते । | अपराक पु०५४६, स्मृतिचन्द्रिका, २, Jo १, 

पराशरमाघवीय, ३, Yo ५-७, व्यवहारप्रकाश, Jo ३-४ | मदनरत्न ने यों लिखा है--'प्रयत्नसाध्ये कष्टसाध्ये 

ea हि गृहक्षेत्रादिके विषये विच्छिन्ने स्वेच्छया भोक्तुमशक्ये सति न्यायविस्तरे न्यायः प्रमाणं विस्तीर्यते प्रपञ्च्यते निर्णीयते 

- यस्मिस्तस्मिन्‌ धर्माल्मे घर्मानामके घर्माधिकरणमिति प्रसिद्धे सभालक्षणे स्थले साध्यमूलको यो गृहक्षेत्रादिविषयो 

. वादः स व्यवहार इति । स्वधनस्य यथा प्राप्तिः परधर्मस्य वर्जनम्‌ । न्यायेन यत्र क्रियते व्यवहारः स उच्यते ॥ हारीत, 
स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १ में उद्घृत । 

` 5: व्यवहारः तस्य पदं विषय: | मिता० (याज्ञ २।६) ; पदं स्थानं निमित्तमिति याबत्‌ । और देखिए इसी 
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व्यवहारपदों की तुलना | ७०७ 
मनु कौटिल्य याज्ञवल्क्य नारद बृहस्पति 
(मिताक्षरा) “ (स्मृ०च०२, To &) 
१. ऋणादान ४. ऋणादान १. ऋणादान १. ऋणादान १. कुसीद 
२. निक्षेप ६, उपनिधि २. उपनिधि २. निक्षेप २. निधि 
३. अस्वामिविक्रय ११. अस्वामिविक्रय ६. अस्वामिविक्रय ७. अस्वामिविक्रय ८. अस्वामि विक्रय 
४. सम्भूय-समुत्थान ८. सम्भूय-समुत्यान १७. सम्भूय-समुत्याn ३. सम्भूय-समुत्यान ४. सम्भूय-समुत्यान 
५. दततस्यानपाकसं १०. दत्तस्यानपाकमं ७. दत्ताप्रदानिक ४. दत्ताप्रदानिक ३. अदेयाद्य 
६. वेतनादान ७. कमेकरकल्प ११. वेतनादान ६. वेतनस्यानपाकमं ५. भृत्पदान 
७. संविद्‌-व्यतिक्रम ४. समयस्यानपाकमं १०. सविद्‌-व्यतिक्रम १०. समयस्यानपाकमं १०. समयातिक्रम 
८- क्रयविक्रमानशय ६. विक्रीत-क्रीतानशय ८. क्रीतानुशय | ६. क्रीतानुशय ५. क्रयविक्रयानुशय 
१६. विशीयासंप्रदान| ८. विक्रीयासंत्रदान | ; 
६. स्वामिपालविवाद + ५. स्वामिपालविवाद + + 
१०. सीमाविवाद ३. सीमाविवाद ४. सीमाविवाद ११ क्षेद्रजविवाद ७. भूवाद 
११. वाक्पारुष्य १३. वाक्पारुष्य १३. वाक्पारुष्य १५. वाक्पा रुष्य १५. वाक्पारुष्य 
१२. दण्डपारुष्य १४. दण्डपारुष्य ` १४. दण्डपारुष्य १६. दण्डपारुष्य १६. दण्डपारुष्य 
१३. स्तेय + १८. स्तेय + १२. स्तेय 
१४. साहस १२. साहस - १५. साहस १४. साहस ` १७. वघ 
१५. स्त्रीसंग्रहण संग्रहण (४१२) १६. स्त्री-संग्रहण + १०, स्ती-संग्रह 
१६. स्त्रीपुधर्म १. बिना नाम दिये ु १२. स्तीपु सयोग . ११. स्त्रीपृ'सयोग 
व्याख्या (३।२।४) + 
१७. विभाग २. दायभाग ३. दायविभाग १३. दायभाग १३. दायभाग 
१% चूतसमाह्यय १५. घूतसमाहक्ृय १२. बूतसमाह्य १७. बूतसमाह्य १४, अक्षदेवन 
+ + & अम्मुपेत्याशुश्ूषा ५. अस्युपेत्याशुशषा ६. अशुथूषा $ 
न १६. प्रकी णक २०: wate १८. प्रकीर्णक १६. प्रकीर्णक 


उपर्युक्त तालिका से व्यवत होता है कि याज्ञवल्क्य ने पति-पत्नी के कतं्यों को व्यवहार के ३० विषयों के अन्तर्गत 
नहीं रखा है, क्योंकि उन्होंने आचार वाळे परिच्छेद में उसका उल्लेख कर दिया है, उन्होंने अस्युपेत्याशुश्रूषा एवं प्रकीणेक ` 
(मिले-जुले अथवा अन्य दोष) जोड़ दिये हैं, क्रय-विक्रयानुशय को दो भागों में कर दिया है और इस प्रकार सूचीमें 
२० विषय आ गये हैं। नारद (१।१६-१६) में मनु के समान (कुछ के नामों में अन्तर भी है) ही १५ विषय हैं, उसमें. | 
स्वामिपालविवाद/स्तेय एवं स्त्री संग्रहण छोड़ दिये गये है,अभ्युपेत्याशुभूषा,्रकी णेक आदि जोड़ दिये गये हैं और क्रयविक्र- 
यानुशय को क्रीतानुशय एवं विक्री यासम्प्रदान में बाँट दिया गयाहै। इसी प्रकार उपयूक्त तालिका के अन्य भेद भी समझे | 
जा सकते हैं। हम यह कह सकते हैं कि सर्वप्रथम मनस्मृति ने १८ विषयों अर्थात्‌ व्यवहारपदों के नाम थिनाथे थे । 
- गौतम (१२।१, १२।२-३, १२।१२-१३, १२।३६ एवं २८० का सम्पूर्ण), आपस्तम्बधमेसुल्न (१६२४, VERE 
1-२, १।१०।२८।१५-२०, २।१०।२६, १८, १।६।२५।४-११, २।६।१४, २।१०।२७।१४) , वसिष्ठ ० | 
१३।१५, २६1३१, २७।१२-३६) ने भी अपने-अपने ढंग में विषयों की तालिका दी है और वर्णन किया 
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याज्ञवल्क्य (२।५= शुक्र ° ४५1६८) में व्यवहारपद की जो परिभाषा दी है(जब कोई राजा को सूचित करता 
है या आवेदन देता है= आवेदयति चेद्‌ राज्ञे) उसमे व्यक्त होता है कि व्यवहारपद के अन्तर्गत वे झगड़े आते हैं जो वादियों 
या प्रतिवादियों की ओर से कचहरी में आरम्भ किये जाते या लाये जाते हैं। मनु (०४३) का कहना है कि न तो 
राजा को और न किसी राजकमं चारी को मुकदमा आरम्भ करना चाहिए और न राजा को किसी वादी द्वारा लाये गये 
मुकदमे को दबा देना चाहिए या उस पर मौन रह जाना चाहिए। गोतम (१३।२७) ने कहा है कि प्रतिवेदन करने 
वाले को विनः्रतापूर्वक अपने परिवेदन (अभियोग) को न्यायाधिकारी के समक्ष रखना चाहिए । कात्यायन (२७) 
का कहना है कि यदि वादी या प्रतिवादी न्यायालय में न आना चाहे तो राजा को अपने प्रभाव या लोभ के कारण उनके 
झगड़ों को निपटाने के लिए स्वयं सन्नद्ध नहीं होना चाहिए ।६ यही बात मानसोल्लास (२।२०।१२७४) एवं शुक्र० 
(४।५।६६) में भी पायी जाती है। कुछ एसे भी विषय रहे होंगे, जिनके विषय में जनता के लोग मौन ही रहते रहे 
होंगे, केवल राजा ही अपनी ओर से कुछ करता रहा होगा। मनु अठारहों व्यवहारपदों के विषय में कह लेने के उपरान्त 
(८।१--६।२५१) कहते हैं कि राजा को बहुत-से कण्टकों (बाँट, हानिकारक व्यवितयों) को दूर करना चाहिए (६।- 
२५२-२५३) । नारद ने उन सभी विषयों को, जिनमें राजा अपनी ओर से हाथ बटाता है, एक विशिष्ट कोटि में रखा 
है, जिसे प्रकोणंक कहा जाता है। एसे कुछ विषय निम्नलिखित हैं; राजा की आज्ञा का उल्लंघन, पुरप्रदान, प्रकृतियों 
(मन्त्रियों आदि) में परस्पर-विभेद, पाखण्डियों, नैगमों, श्रेणियों, गणों के धमं (कतंव्य) एवं विपर्यय, पिता-पुत्र के 
झगड़े, प्रायश्चित्त में व्यतिक्रम (गड़बड़ी), gual को दी गयी भेटों का प्रतिग्रह, श्रमणों के कोप, वर्णसंकर दोष आदि- 
आदि, तथा वे सभी विषय जो पहले (व्यवहारपदों की व्याख्या में) छूट गये हों--सभी प्रक्रीणंक में सम्मिलित हूँ।' ° 
नारद के समान ही बृहस्पति ने प्रकीर्णक की परिभाषा की है। कौटिल्य ने व्यवहारपदों की चर्चा अपने धमंस्थीय (३) 


३ न राजा तु वरित्वेन धनलोभेन वा पुनः । स्वयं कार्याणि कुर्वीत नराणामबिवादिनाम्‌॥ कात्यायन (मनु 

८।४३ को व्याख्या में कुल्ल्‌क द्वारा एवं व्यवहारमग्नुख Jo २८५ में उद्धृत); स्वयं नोत्पादथेत्कायं समर्थः 
पृथिवीपतिः | नाददीत तथोत्कोचं दत्तं कार्याथिना नुपः॥ मानसोल्लास २।२०।१२७४। 

१०. प्रकीर्णके पुनञ्ञेयो व्यवहारो area: | राज्ञामांज्ञाप्रतीघातस्तत्कमंकरणं तथा ॥ पुरप्रदानं संभेदः 

प्रकृतीनां तथेव च । पाल्लण्डिनंगमश्रेणीगणधमं विपर्ययः ॥ पितापुत्रविवादश्च प्रायश्चित्तब्यतिक्रमः । प्रतिग्रहविलोपश्च 

__ कोपश्चाअमिणामपि ॥ वर्णसंकरदोषश्च तद्व॒त्तिनियमस्तथा ॥ न दृष्टं यच्च gay सवं तत्स्यात्प्रकीर्णकम्‌।। नारद 

(प्रकीर्णक १-४) । इसे मिताक्षरा (याज्ञ० २२६५) में उद्धृत किया गया है । स्मुतिचन्द्रिका (२, To ३३१) ने 

` _ (पुरप्रमाण? पढ़ा है और इस प्रकार व्याख्या की है--'पौरच रितलेख्यप्रमाणम्‌ । तत्र बृहस्पतिः--एष वादिकृतः प्रोक्तो 

_ व्यवहारः समासतः । नुपाश्रयं प्रवक्ष्यामि व्यवहार प्रकीर्णकम्‌ ॥। 
.. पाँच संस्कृत-काव्यों के विख्यात टोकाकार कोलाचल मल्लिनाथ द्वारा लिखित 'बंश्यवंशसुधाकर' को 


' चर्चा sto वी० राघवन ने की है (सर डेनिसन रास बाल्युम आव्‌ पेयसं, To २३४-२४०) | बैश्यवंशसुधाकर नामक 
 ग्रन्य एक कमीशन की रिपोर्ट है जिसके अध्यक्ष थे मल्लिनाथ । यह रिपोर्ट जाति-सम्बन्धी झगड़े के ऊपर है ओर विद्या- 
लगर के देवराय द्वितीय (१४२२-१४६० Fo) के काल में लिखी गयो थी । वैश्यों को राज्य के २४ नगरों एव १०० 
_ तीर्थस्थानों सें व्यापार करने की आज्ञा मिली थो। कोमटी नामक उपजाति ने भी अपने को वंश्य घोषित किया ओर 
। इसी पर मुकदमा चला। मल्लिनाथ ने बडी खोजों एवं प्राणासिक ग्रन्थों के परीक्षण के उपरान्त 
बणिक्‌, नागर, ऊर्ज, तृतीयजातीय पर्यायवाची हैं और कोमटी लोग भी, जिन्हें विरोधी गण विजाति 
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में की है और कष्टकाशोधन नामक परिच्छेद में ऐसे विषयों की चर्चा की है जो प्रदेष्टा (आजकल के कोरोनरों एवं पुलिस 
मजिस्ट्रेंटों के समान) द्वारा फैसले होते थे । कौटिल्य ने लिखा है कि व्यवहारपदों का फैसला ( निर्णय) eee (न्याया- 
धीश) लोग करते थे । 'कण्टक' का तात्प है हानिकारक व्यक्ति (मनु 51२५२ एवं कौटिल्य ४) । कण्टकशोधन में राज- , 
कर्मचारियों के अन्तगंत निम्नलिखित बातें आती थीं--वढ़ई एव लोहार जैसे शिल्पकारो को सामान्य श्रेणियों में कायें 
करना पड़ता था और उन्हें लोगों से काम करने के लिए सामग्री मिला करती थी, यदि वे समय के भीतर वनाकर सामग्री 
नहीं देते थे तो उन्हें पारिश्रमिक का भाग कम मिलता था और पारिश्रमिक का दुगुना अर्थ-दण्ड देना पड़ता था। 
इसी प्रकार के नियम जुलाहों के लिए भी बने थे। धोबियो को लकड़ी के तख्तों या चिकने पत्थरों पर कपड़ा धोना 
पड़ता था, यदि वे इस नियम का उल्लंघन करते थे तो उन्हें क्षतिपुति के अतिरिक्त ६ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता था, 
उन्हें किसी अन्य को भाड़े पर कपडा देने पर या बेचने पर १२ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता था। इसी प्रकार दर्जियों, 
सोनारों, वेद्यं, संगीतच्ञों, अभिनेताओं आदि के विषय में कानून बने थे। और देखिये कौटिल्य के अर्थशास्त का अध्याय : 
४ जहां विभिन्न अपराधों के दण्डों की चर्चा है । यदि कोई सोनार किसी से (नौकर या दास से) बिना राजकर्मचारी 
की सूचित किये सोना-चांदी क्रय करता है, उसे दूसरे रूप में नहों बदल देता है या बदलता है या किसी चोर से सामग्री 
'बरीदता है, तो उसे क्रम से १२, २४ या ४८ पण दण्ड-हूप में देने पड़ते थे किसी सुवर्ण (सोने के सिक्के) से एक माषक 
| (एक सुवर्ण का Lat भाग) चुराने पर २०० पण दण्ड तथा एक घरण (चाँदी के सिक्के) से एक माषक चुराने पर 
१२ पण दण्ड देना पड़ता था। afar, सीसा, पीतल, काँसे के वरतन बनाने आदि में उचित से कम तोल करने पर दण्ड 
' देना पड़ता था । जाली सिक्का बनाने, छेने या दूसरों को देने में १००० पण का दण्ड लगता था और राज्यकोष में जाली 
'सिवका डालने पर मृत्यू-दण्ड मिलता था । यदि कोई वैद्य किसी रोगी के भयंकर रोग की सूचना (राजकर्मचारी को) 
| feet बिना इलाज करता और रोगी मर जाता था तो उसे कठोर दण्ड मिलता था, यदि वेद्यकी असावघानी से रोगी मर 
| गया तो उसे मध्यम दण्ड मिलता था । किन्तु यदि रोगी किसी भयंकर कष्ट से आक्रान्त हो गया तो यह विषय दण्डपारुष्य 
'/ (आक्रमण के अभियोग) के अन्तरगत गिना जाता था। संगीतज्ञों एवं अभिनेताओं (भाणों) को वर्षा ऋतु में एक स्थान 
पर रहना पड़ता था, उन्हें अत्यधिक दान छेना अथवा किसी एक ही संरक्षक की प्रशंसा करना मना था; यदि वे इन 
सब नियमों का उल्लंघन करते थे तो उन्हें १२ पण दण्ड देना पड़ता था। ये ही नियम कठपुतली नचाने वालों तथा अन्य 
भिक्षुओं के लिए थे, किन्तु भिक्षुओं को पण-डण्ड के स्थान पर उतने ही कोड़े लगते थे। कौटिल्य (४1२) ने कूंट तुलामान 
आदि (गलत बटखरे, तराजू आदि) रखने पर दण्ड-ब्यवस्था दी है। जो लोग बुरी लकड़ी, लोहे, रत्नों, रस्सियों, कपड़ों 
को बहुत अच्छा कहकर बेचते थे, जो व्यापारिक वस्तुओं के विक्रय में गड़बड़ी उत्पन्न करते थे, जो लोग अनाजों, तेलो, . 
दवाओं आदि में मिलावट करते थे तथा जो लोग स्थानीय एवं वाहय देशों की सामग्रियों की बिक्री में वाणिज्य के अध्यक्ष 
द्वारा निर्धारित दाम से अधिक लेते थे, उन्हें दण्डित होना पड़ता था। कौटिल्य (४।३) ने अग्नि, बाढ़ों, महामा रियो, 
दुर्भिक्षों, चूहों, व्या घों, att से सम्बन्धित आध्यों, व्याधियो तथा विपत्तियों से बचने के लिए व्यवस्था दी है; यदिकोई 
चूहों को नष्ट करने के लिए रखे गये बिलावों (बिल्लियों) एवं नेवलों को पकड़ता या घायल कर देता था, उसे १२ ne 
पणदेना पड़ता था। कौटिल्य (४1४) ने जनता की दुष्ट जनों से रक्षा समाहर्ता द्वारा करने की व्यवस्था दी है, क्योंकि 8 
कुछ लोग गुप्त रीति से लोगों को तंग कर सकते थे । समाहर्ता अपने गुप्तचरों द्वारा ऐसे लोगों का पता लगाता रहता ०5 १8 


को संज्ञा देते हैं, वेश्य हैं ओर उन्हें भी वे अधिकार मिलने चाहिए । यह निर्णय या तो “पाखणिड...विपर्ययः” या “तद्‌- 
वृत्तिनियमः” के अन्तर्गत आयेगा | ie 
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था। वेश परिवर्तित कर गुप्तचर लोग ग्रामों के राजकमंचारियों की सचाई एव बेईमानी का पता लगाते थे। इसी 
' प्रकार वे अध्यक्षों, न्यायाधीशों, धर्माध्यक्षो, साक्षियों (गवाहों) की सचाई एवं बेईमानी का पता लगाते थे । इन विषयों 
में अपराधी सि ड होने पर सामान्यतः देश-निष्कासन का दण्ड मिलता था। गप्तचरों द्वारा तथा साधुओं-एहात्माओं के 
वेश में एजेन्टों ढवारा उन नवयुवकों का पता लगाया जाता था जो चोरी एवं डकैती करने की ओर झकाव रखते थे। 
कोटिल्य (४, ६ एव ७) ने सन्देह में या अपराध करते हुए पकड़ गय अपराधियों तथा अचानक हो गयी मत्युओं की 
, जाँच-पइताल के विषयों पर लिखा है। कौटिल्य (४1८) ने प्रतिवादी के गवाहों की जांच वादी की उपस्थिति में करने 
की व्यवस्था दी है। गवाहो से यह पुछा जाता था कि वे प्रतिवादी के सम्बन्धी तो नहीं हैं या वे पूर्णरूपेण अजनबी हैं, 
इतना ही नहीं, उनसे उनके देश, जाति, वंश, नाम, वृत्ति, सम्पत्ति एवं प्रतिवादी के मित्रों एवं उसके निवास स्थान के 
विषय में पूछा जाता था। कभी-कभी अपराध स्वीकार कराने के लिए यन्त्रणा दी जाती थी। यह कहा जाता है कि 
केवल उन्हीं को यन्त्रणा दी जाती थी जिनका अपराध एक प्रकार से सिद्ध हो चुका रहता था (पहली दृष्टि में, आप्त- 
'दोषं कमे कारयेत्‌ ) । जव अपराध गुरुतर नहीं होता अर्थात्‌ हल्का होता है, था अपराधी छोटी अवस्था का होता है, बूढ़ा 
या बीमार होता है, नशे के वश में रहता है, पागल रहता है, भूख या प्यास या यात्रा की थकावट से व्याकुल रहता है, 
अधिक खाया हुआ है या अजीणं से बीमार है या दुर्बल है, या वह ऐसी नारी है जिसने अभी एक मास के भीतर ही 


बच्चा जना है, तो यन्त्रणा नहीं दी जाती थी। अन्य नारियों को पुरुष की अपेक्षा आंधी: यन्त्रणा दी जाती थी या केवल. 


` प्रश्न ही पूछा जाता था। विद्वान ब्राह्मणों एवं साधुओं को अपराधी बताये जाने पर उनके पीछे केवल गुप्तचर 
लगा दिये जाते थे। जो इन नियमों का उल्लंघन करते या औरों को वैसा करने को उद्दीप्त करते, या जो यन्त्रणा से 
किसी को मार डालते थे उन्हें कड़ा-से-कड़ा दण्ड दिया जाता था। अपराध करने पर चार प्रकार की यन्त्रणाएं दी जाती 
थीं--(१) छः ste, (२) सात se, (३) दो प्रकार से लटकाना तथा (४) नाक में नमकीन पानी डालना । कौटिल्य 
ने लिखा है किं जो किसी निर्दोष व्यक्ति को चोर बनाता है या जो चोर को छिपाकर रखता है, वह चोर के समान 
ही दण्डपाता है। कभी-कभी चोरी न करने वाला भी यन्त्रणा के डर से अपराध स्वीकार कर लेता है, जैसा कि माण्डव्य 
से किया था।११ कोटिल्य (४।६) ने लिखा है कि समाहर्ता एवं प्रदेष्टा को सभी विभागों के अध्यक्षों एवं उनके अधीन 
राजकर्मचारियों के ऊपर नियन्त्रण रखना चाहिए । जो लोग राज्य की खानों की सामग्रियों एवं रत्नों को चराते थे या 
` छे लेते थे उन्हें फाँसी का दण्ड मिलता था । इसी प्रकार अन्य प्रकार के सामानों की चोरी या उन्हें हटाने-बढ़ाने पर 
भांति-भांति के दण्डों की व्यवस्था थी । कौटिल्य ने लिखा है कि ऐसे न्यायाधीशों को दण्ड दिया जाता है जो आवे- 


me दको या प्रतिवेदकों (वादियो या प्रतिवादियों ) को धमका कर, टेढ़ी भौंहें दिखाकर चुप कर देते हैं या गाली देते हैं। जो 


oe न्यायाधीश ठीक से प्रश्न नहीं पुछते हैं, व्यथं में देरी करते हैं या सुने-सुनाये मुकदमे को व्यथं में पुनः सुनते हैं या जो 


: ॥ आदि० (६३।४२-४३) । कौटिल्य (४।८) ने माण्डव्य की कथा दूसरे ढंग से दी है | मार्कण्डेयपुराण 
| सें अणीमाण्डव्य की कथा पायी जाती है । लगता है, दण्ड-विधि (क्रिमिनल लॉ) में माण्डव्य को 
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अपराधों के भेद और वर्गोंकरण ५ ७११ 


अपराधी को जेल से छुड़ाने के लिए या नारी से बलात्कार करने वाले अपराधी को अर्थ-दण्ड देकर छोड़ देते हैं, उन्हें 

दण्डित किया जाता है। कौटिल्य (४१०) ने चोरी, मार-पीट, गाली-गलौज, मान-हानि करने, घोड़े या किसी अन्य 

सवारी पर चढ़कर राजा के प्रति अश्वद्धा प्रकट करने, स्वयं राज्यानुशासन निकालने आदि अपराधों में शरीरांग काटने 

के स्थान पर अर्थे-दण्ड देने की भी व्यवस्था दी है। उन्होंने मनुप्य-मांस बेचने पर मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है, मूर्तियों 

एवं पशुओं की चोरी पर मृत्यु-दण्ड की चर्चा की है तथा मनुष्यों को लुप्त कर देने, बलवश किसी की भूमि छीन लेने, 

घर, सोना, सोने के सिक्के, रत्नों एवं अन्न के पौधों की चोरी पर मृत्यु-दण्ड या अधिकाधिक दण्ड देने की व्यवस्था दी है। 

किसी को झगड़े में मार डालने पर यन्त्रणा या बिना यन्त्रणा के मृत्यु-दण्ड दिया जाता था (किन्तु यदि घायल व्यक्ति 

झगड़े के १५ दिन या एक मास के उपरान्त मर जाता था तो अधिकाधिक अर्थ-दण्ड या ५०० पण या चिकित्सा में लग 

धन के बरावर दण्ड लगता था) । किसी हथियार से घायल कर देने पर कई प्रकार के दण्ड दिये जाते थे । पुरुषों या 

नारियों को मार डालने पर शूली पर चढ़ाया जाता था, जो व्यक्ति राज्य-हरण करने के अपराधी होते थे.या अन्तःपुर 

में बलपूर्वक प्रवेश करते पाये जाते थे, या जो आटविकों (जंगल में रहने वालों) को या शत्रुओं को आक्रमण करने के 

लिए उभाड़ते थे या देश, राजधानी या सेना में असन्तोष उत्पन्न करते थे, उन्हें जीवित जलाया जाता था । इस प्रकार 

के अपराध में पकड़े गये ब्राहमण को जल में डुबा दिया जाता था या अंधेरे कमरे में अकेला बन्दी रखा जाता था । माता- 

पिता, गुरु या साधु को अपशब्द कहने पर fear काट ली जाती थी ; बांध, जलाशय को नष्ट करने वाले को जल में 

डुबा दिया जाता था; जो स्तीःअपने पति या बच्चे को या गुरुजन को मार डालती थी, विष देती थी या उन्हें आग में. 

. जला डालती थी, उसे बैल द्वारा फड़वा दिया जाता था (कौटिल्य ४११ )। कौटिल्य ने परनारी के साथबलात्कार करने, *" 
अविकसित या विकसित लड़की के साथसंभोग करने पर दण्ड की व्यवस्था दी है । यदि कोई पुरुष किसी विकसित अथवा 
युवती लड़की के साथ उसकी इच्छा के साथ संभोग करता है तो पुरुष को ५४ पण तथा लड़की को २७ पण दण्ड देना 
पड़ता था। अपनी ही जाति की लड़की के साथ, जो तीन वषं पूर्व से यौवन प्राप्त कर चुकी है, किन्तु अभी अविवाहित 

है, संभोग करना बड़ा अपराध नहीं माना जाता था। दिखान के समय कोई ओर, किन्तु विवाह के समय कोई अन्य कन्या 
प्रकट करने पर दण्डित होना पड़ता था। यदि प्रवासी व्यक्ति की पत्नी व्यभिचार करती है और उसका कोई सम्बन्धी 
या नौकर उसे नियन्त्रित रखकर उसके पति को उसके आने पर सौंप देता है तथा उसका पति उसे क्षमा कर दता है 
तो उसके प्रेमी के ऊपर अभियोग नहीं चलाया जाता, किन्तु यदि पति क्षमा नहीं करता है तो स्त्री के कान एवं नाक 
काट लिये जाते हैं और प्रेमी को मृत्यु-दण्ड दिया जाता है--कौटिल्य (४।१२)। इसी प्रकार कौटिल्य (४1१३) ने अन्य 
प्रकार के अपराधों की भी चर्चा की है जिन्हें स्थानाभाव से यहां नहीं दिया जा रहा है। : 

कौटिल्य ने बड़े विस्तार के साथअपराधों का वर्णन किया है, उनकी तालिका की विशालता आधुनिक “भारतीय 
दण्डविधान' की विशालता से कम नहीं है । कौटिल्य के अर्थशास्त्र के अध्याय ४ के बहुत-से नियम एवं व्यवस्थाएँ याज्ञ० | 
(२२७३-३०४), नारद० (प्रकीर्णक तथा अन्य स्थानों में), मनु (८।३६५-३६८, ३६६-३६७; 8।२२५-२२६, 
२३१-२३२, २६१-२६७) में भी पायी जाती हैं। कौटिल्य ने बहुत-से अभियोगों की चर्चा कण्टकशोधन के अन्तरगत की | 
है न कि घमंस्थीय परिच्छेद के अन्तगंत। ऐसा क्यों किया गया है, इसका उत्त रदेना कठिन है। यह सम्भव है कि कौटिल्य 
ने धमंस्थीय के अन्तगंत केवल उन्हीं अभियोगों, प्रतिबेदनों आदि को रखा, जो दो दलों के बीच के झगड़ों से सम्बः 
न्वित थे । बहुत-से प्रतिवेदन, जिन्हें वाक्पारुष्य, दण्डपारुष्य, संग्रहण एवं स्तेय के अन्तत रखा गया है, झगड़ों से सम्ब- 
न्धित थे और वैसे ही थे जो विशेषतः कण्टकशोधन परिच्छेद में रखे गये हैं। कण्टकशोधन वाले अभियोग राजा अथवा | 

` राजकर्मचारियों द्वारा उपस्थित किये जाते थे और वे राज्य से सम्बन्धित होने के कारण फौजदारी (क्रिमिनल) साने 

जते थे, क्योंकि उसका सीधा लगाव विशेषतः अपराधों के नष्ट करने से था। कौटिल्य (३1२०) ने प्रकीर्णक के अर 
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HS अन्य बातें शो सस्मिलित कर ली हैं, यथा उधार ली हुई वस्तु को न लौटाना, ब्राहमण होने के बहाने से घाट का 
किराया न देना, दूसरे को रखेल से सम्बन्ध रखना, कर एकत्र कर स्वयं AST लेना, चाण्डाल का आये नारी को दूषित 
करता, देवों एवं पितरों के सम्मान में किये गये भोज में बोद्ध,आजीवक या शूद्रसाधु को निमन्त्रित करना,गम्भीर पाप न 
करचे पर सो साता-पिताः, बच्चे,पत्नी या पति,भाई या बहिन, Te या शिष्य को त्याग देना, किसी को अवैधानिक रूप से 
बन्दी a अदि । कौटिल्य ने नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन के समान उन सभी बातों को, जिन्हें राजा अपनी 
ओर खे उठाता है, प्रकोर्णक के अन्तगंत नहीं रखा है, बल्कि उन्हें कण्टकशोधन के अन्तगंत रखा है । कौटिल्य ने स्वयं 
लिखा है (४1१ एवं १३) कि कण्टकशोधन के अन्तर्गत दिये गये विषय उन विषयों के समान ही हैं जो दण्डपारुष्य-जेसे 

न हैं और घसस्थीय के अन्तगेत वर्णित हैं। उदाहरणाथ हम ४1१ को देख सकते हैं, यथा--यदि वैद्य असावधानीवश 
किसी रोगी के किसी ममंस्थल की हानि कर देता है तो वह दण्डपारुष्य समझा जायगा | इससे स्पष्ट है कि नारद 
एवं बृहस्पति (जिन्होंने राजा द्वारा चलाये गये अभियोगों को प्रकीर्णक के अन्तर्गत रखा है) के बहुत पहले ही कौटिल्य ने 
न्याय्य शासन (जुडिशिएल एडमिनिस्ट्रेशन) की कल्पना कर ली थी । 


माल और फौजदारी अभियोग 


व्यवहारपदों का उल्लेख बहुत प्राचीन एवं प्रामाणिक है, किन्तु उनका वर्गीकरण वैज्ञानिक सिद्धांत पर कदाचित्‌ 


ही आधारित है। सरस्वतीविलास (पृ० ५१) में उल्लिखित एक लेखक यानी निबन्धकार के अनुसार ऋणादान से लेकर 
दायबिमाग तक के सारे व्यवहारपदों में जो माँग प्रस्तुत रहती है, वह न्याय-सिद्ध होने पर दूसरे दलद्वारा देय मानी जाती 
है; किन्तु वाक पारुष्य,दण्डपारुष्य,साहस,चूत एवं बाजी लगाने आदि में दण्ड के रूप में ही प्रमुख माँग की पुति होती है। 

यहाँ पर माल (सिविल) एवं फौजदारी (क्रिमिनल) से सम्बन्धित मुकदमों की ओर संकेत मिल जाता है ।* * इसी से 
बृहस्पति ने व्यवहारों को दो प्रकारों में बाँटा है, यथा--(१) धन-सम्बन्धी एवं (२) हिसा-सम्बन्धी । याज्ञवल्क्य 

(२।२३) ने अर्थविवाद (सिविल झगड़े) का उल्लेख किया है, अतः स्पष्ट है कि उन्होंने अर्थ-सम्बन्धी एवं मार-पीट 

सम्बन्धी झगड़ों को दो भागों में बाँटा है। धन या अर्थ से सम्बन्धित मुकदमे चौदह भागों में तथा हिंसा से उत्पन्न मुक- 

दमे चार भागों में बेटे हुए हैं।* ३अन्तिमप्रकार के मुकदमों को वाक्पारुष्य (मानहानि अर्थात्‌ अपमान तथा गाली-गलौज 
ओ से सम्बन्धित), दण्डपारुष्य (आक्रमण अर्थात्‌ मार-पीट करना या मदन करना), साहस (हत्या तथा अन्य प्रकार की 
हिसाएँ) एवं स्त्रीसंग्रहण (व्यभिचार या परभार्यालंघन) के नाम से पुकारा जाता है। यहाँ पर अर्थमूल या धानमूल 
(सिविल) तथा हिंसाम्‌ ल (क्रिमिनल) नामक झगड़ों का अन्तर स्पष्ट हो गया है ।. कात्यायन ने भी कहा है कि झगड़ों 


ee १२. तथा च गौतमसूत्रम--हिरुत्थानतों हिगतिरिति | व्यवहार इत्यनुषज्यते | तत्र निबन्धनकारेणोक्तस्‌-- 
ऋणादानादिदायाविभागान्तानां देयनिबन्धनत्वं साहसादिपञ्चकस्य दण्डनिबन्धनत्वमिति हिरत्यानतेत्यर्थ इति । 
सरस्वतीविलास 77° ५१ 1 

` १३. द्विपदो व्यवहारः स्याद्वनहिसासम्‌दसवः । द्विसप्तकोऽर्थमूलस्तु हिसामूलश्चतुविधः ॥....एवमर्थसमुत्यानि 
पदानि तु चतुर्देश। पुनरेव प्रभिन्नानि क्रियाभेदादनेकधा | पारुष्ये द्वे साहसं च परस्त्रींसंग्रहस्तथा। हिसोद्भवपदान्यव 
चत्वार्याह ॥ स्मृतिचन्त्रिका (२, पु० &); व्यवहारमग्ूख (qo २७७); पराशरभाधवीय (३, पू० २०- 
लं स्याद्वादिना यन्निवेदितम्‌ | देयाप्रदानं हिसा चेत्युत्यानद्वयमुच्यते ॥ कात्यायन (२०) 
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के मूल दो हैं; (१) जो देय है उसे न देना तथा (२) हिसा । यद्यपि इस रीति से १८ प्रकार के अर्थमुल एवं हिसामूल 
झगड़े थे, किन्तु उन्हें निपटाने के नियमादि एक-साथ ही थे, वे एक ही प्रकार की कचह रियों में सुने-सुनाये जाते थे। 
आधुनिक काल की भाँति दो प्रकार की कचहरियों की परम्परा नहीं थी। बृहस्पति ने कहा है कि झगड़ों का निर्णय केवल 
शास्त्र-वर्णित नियमों के आधार पर ही नहीं होना चाहिए, प्रत्युत तकं एवं विवेक को भी महत्ता मिलनी चाहिए। 
नारद०(१।८-२६), बृहस्पति, कात्यायन, अग्निपुराण (२५३।१-१२, जहाँ नारद के श्लोक ज्यों-के-त्यों उद्धृत 
हैं) तथा अन्य ग्रन्थों ने व्यवहार के विषय में कई एक निर्देश दिये हैं, यथा-यह द्विफल है, यह चतुष्पाद है आंदि I— 
(१) चतुष्पाद--चतुष्पाद का अर्थे है चार पाद अर्थात्‌ धर्म, व्यवहार, चरित्र एवं राजशासन (नारद १।१०) 
वाला | याञ्चवल्क्य (२।८) एवं बृहस्पति के अनुसार चतुष्पाद हैं--अभियोग, उत्तर किया एवं निर्णय । किन्तु कात्यायन 


(३१, पराकं To ६१६ में उद्धृत) के अनुसार चतुष्पाद हैं-अभियोग, उत्तर, प्रत्याकलित एवं क्रिया । ४ 
धमं तथा अन्य तीन, वास्तव में अन्तिम निर्णय के चार पाद हैं। अन्तिम निर्णय व्यवहार की चार स्थितियों में 


एक स्थिति या दशा है, अतः गौण अथं में या बींचातानी करने से ये व्यवहार के चतुष्पाद हैं। इनमें प्रत्येक के दो प्रकार हैं 
(देखिए, स्मृतिचम्ब्रिका पृ० १०-११, पराशरमाधवीय ३, To १६८-१६६, व्यवहारप्रकाश To ८७-८८, जहाँ बृहस्पति 
के श्लोकों की पूर्ण व्याख्या उपस्थित की गयी है) । : : 
धर्म के अनुसार निर्णय का तात्पय यह है कि अपराधी अपना दोष मान छे और वादी को उसका धन मिल जाय 
या उसकी माँग की पूर्ति हो जाय | इसमें मुकदमा आगे नहीं चलता,अर्थात्‌ साक्ष्य,छेख-प्रमाण आदि की क्रियाएं नहीं होतीं। 
` इसी प्रकार दिव्य (आडिएल) द्वारा प्रमाण एकत्र करके निर्णय देना भी धर्मपाद' माना जाता है | दिव्य को सत्य भी 
कहा जाता है और दोनों को एक ही माना जाता है। इसमें अपराधी सत्य कहता है और इस प्रकार के निर्णय को घमं 
का निर्णय कहा जाता है (देखिए, बुहृदारण्यकोपनिषद्‌ १।४।१४) । जब कचहरी में साक्षियों द्वारा मुकदमा लड़ा, 


१४. अर्थशास्त्र (४1१) के अन्त में दो श्लोक आये हँ--धर्मझ्चै व्यवहारश्च चरित्रं राजशासनम्‌ । विवादार्थ 
श्चतुष्पाद: पश्चिमः पूवंबाधकः॥ तत्र सत्पे स्थितो धर्मो व्यवहारस्तु साक्षिषु । चरित्र संग्रहे पुंसां राज्ञामाज्ञा तु 
शासनम्‌, ॥ यही बात HS हेर-फेर के साथ नारद० (१।१०-११) एवं हारीत (सरस्वतोबिलास Yo ५८ में उद्धत) 
में भी है। इन श्लोकों की व्याख्या विस्तारपूर्वक अपराकं (go ५६७), स्मृतिचन्द्रिका (२, प्रर १०-११) 
व्यवहारप्रकाश (Fo ७, ८८-८४) तथा अन्य निबन्धों में की गयी है । इन श्लोकों में व्यवहार-सम्बन्धी विवादों के 
निर्णय के साधनों का वर्णन है । बृहस्पति का कहना है-धमेण व्यवहारेण चरित्रेण नुपाज्ञया | चतुष्प्रकारोऽसिहित 
सन्दिग्धेऽये विनिर्णयः ॥ (स्मृतिचन्द्रिका २, Jo १०; पराशरमाधवीय ३, Jo १६; व्यवहारप्रकाश Fo ६); 
व्यवहारोऽपि चरित्रेण बाध्यते यथा-साक्षिभिःसाधितेऽप्याभीरस्त्रयाः पुर्षान्तरोपमोगे तद्दण्डे च व्यवहारतः प्राप्तेऽपि 
राजकुलाधिगतलिखितान्तिवतंते | एवं हि तत्र लिखितम्‌-आमोरस्त्रोणां व्यभिचारेऽपि सति दण्डो न ग्राह्य इति । 


अपराकं Jo ५४७ (याज्ञ० २।१७) | 


अपराकं (पृ०६१६) के अनुसार प्रत्याकलित का अथं है न्यायाधीश एवं सम्यो का विचार- जिसके 


द्वारा प्रमाण एवं प्रमाण को विधि का पता चलाया जाता है। मिताक्षरा (याज्ञ० Ris) के अनुसार इस अर्थ रें प्रत्या | 
कलित व्यवहारपाद नहीं है, क्योंकि मुकदमेबाजों से इसका सीधा सम्पक नहीं है। नारद (२।११) के सत से प्रत्याकलित 
का अर्थ है अभियोग या उसके उत्तर (अर्थात्‌ लिखित पुरक वक्तव्य) में जोड़ा हुआ भाग--वादिस्यां लिखिताच्छेष 
यासुनर्वादिना स्मृतस्‌ । तत्प्रत्याकलितं नाम स्वपादे तस्य लिख्यते ॥ | = 
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जाता है तब उसे व्यबहार कहा जाता है । 'साक्षियों' का उल्लेख उदाहरणस्वरूप किया गया है और इसमें लेख-प्रमाण 

स्वत्व या कब्जा तथा अन्य प्रमाण भी सम्मिलित हैं। जब प्रतिवादी (डेफेण्डेण्ट) सीधे ढंग से उत्तर न देने का अपसो 
सिद्ध होता है अथवा उंसके उत्तर दोषपूणं होने से स्वीकृत नहीं होते और निर्णय उसके विपक्ष में जाता है, तव भी ऐसा 
निर्णय व्यवहार द्रारा ही किया गया माना जाता है । चरित्र से तात्पर्ये है ‘देश, ग्राम था कुल की लाद wie’ (देश 
स्थितिः पूर्वेकृता aie सभुदाहृतम्‌--व्यास, जैसा कि स्मृतिचन्द्रिका २, पृ०११ एवं व्यवहारनिणंय पृ०१३८ ने उद्धत 
किया है)। औरदेखिए नासिक अभिलेख do १२ (एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द, ८, To ८२-“फलकवारे चरित्नतोति') । 
नारद ने प्रकीर्णक २४ में यही संकेत दिया है, यथा--'स्थित्यर्थ पृथिवीपालेश्चरित्नविषया: कृताः।' चरित्र का अर्थ 'अन- 
मान (अधिकार एवं पूर्वधारणा) भी है; 'अनुमानेन निर्णीतं चरित्नमिति कथ्यते' ( बृहस्पति-व्यवहा रनिर्णय, qo 


१३६ एवं पराशरमाधवीय ३, Yo १६८ में उद्धत)। रूढ़ियों एवं परम्पराओं के आधार पर भी निर्णय दिया जाता था. 


और वंसी स्थिति में स्मृतिसम्मत नियमों का विचार नहीं होता था । “चरित्रं पृस्तकरणे”” का अर्थं है कि एसी रूढियाँ 


जो राजा द्वारा लिखित कर ली गयी हों, निर्णय के लिए प्रामाणिक मान ली जाती हैं। “चरित्रं तु स्वीकरणे” का तात्पर्यं ` 


है ऐसे प्रयोग या रूढ़ियां जो प्रजा एवं न्यायालयों द्वारा निर्णय के लिए प्रामाणिक मान ली गयी हों। राजशासन वह 
है जो राजा द्वारा दिया जाता है, किन्तु वह स्मृतिविरुद्ध नहीं होता और न स्थानीय रूढ़ियों के विरुद्ध होता है। वह 
राजा की मेधा का परिचायक होता है और तभी कार्यान्वित होता है जब कि दोनों पक्ष प्रबल हों और उनके पक्ष में जो 
प्रमाण हों वे शास्त्रीय एवं अकाट्य हौं । उपर्युक्त चारों अर्थात्‌ धम, व्यवहार, चरित्र एवं राजशासन का विवेचन बृह- 
स्पति (पराशरमाधवीय ३, पृ० १४८) एवं कात्यायन (श्लोक ३५-३ ८, स्मृतिचन्ट्रिका २, To १०; पराश रमाधवीय 
३, To १६-१७ एवं सरस्वती विलास पृ० ७ में उद्धृत) में हुआ है। बृहस्पति ने चरित्र के दो अर्थ दिये हैं; (१) वह 
जो अनुमान द्वारा निर्णीत है तथा (२)देश की परम्परा या रूढ़ि। ऐसा कहना कि इन चारों में एक के उपरान्त 
आने वाला दूसरा अपने पूर्व वाले का महत्व कम कर देता है, ठीक नहीं है। देखिए कात्यायन (४३,व्यवहा रप्रकाश Fo 


६० द्वारा उद्धृत) यदि कोई विवादी (मुकदमा लड़ने वाला) यह कहे कि वह अपना मुकदमा 'दिव्य' द्वारा तय कराना 


चाइताहै और दूसरा कहे कि वह मानवीय साधनों (सा क्षियों,केखप्रमाणों आदि) द्वारा तय कराना चाहता है, तो “दिव्य! 
का प्रयोग नहीं किया जाता, प्रत्युत साधारण ढंग अपनाया जाता है। इसके लिए देखिए कात्यायन २१८ (याज्ञ०२।२२ 
की व्याख्या में मिताक्षरा द्वारा उद्धृत )। यहाँ पर व्यबहार के पक्ष में धर्म की अवहेलना की गयी है । एक अन्य उदाहरण 
के लिए देखिए, पराशरमाधवीय ३(पू० १८)। चारों वर्णो में किसी एक वर्ण का एक व्यवित राजद्रोह करता है और 
कायरतावश अपना अपराध स्वीकार कर लेता है (यह दिव्य या सत्य है) ,किन्तु साक्षीगण (मनु के १०।१३० वचन पर 
Mi विश्वास करके कि मृत्यु-दण्ड होते समय साक्षी गण झूठ बोल सकते हैं)का कहना है कि उसने राजद्रोह नहीं किया और 
_ अपराधी छूट जाता है। यहाँ पर भी व्यवहार (साक्षियों के कथन पर भी मुकदमा चलता है) के पक्ष में धर्म की अवहेलना 
हुई है। इसी के समान अन्य उदाहरण के लिए देखिए, स्मृतिचन्द्रिका (२, To ११) । केरल में वेश्या के यहाँ जाना 


है तो स्थानीय राजा उसे अ्थ-दण्ड नहीं भी दे सकता था । या कल्पना कीजिए कि किसी ने किसी आभीर की पत्नी के साथ 
र्‌ Ua पर अभियोग चला और साक्षियों द्वारा यह सिद्ध भी हो गया । तब अभियोगी यह कह 
; आभौरों में ऐसा नियम है कि उनकी स्त्रियों के साथ व्यभिचार करने पर दण्ड नहीं मिलता | इस प्रकार 
चरित्र (परम्परा या रूढ़ि या देश-प्रयोग) व्यवहार की अवहेलना कर देता है। किन्तु मान लीजिए कि 
के नैतिक उत्थान के लिए राजा आज्ञा निकालता है कि अमुक तिथि से जो किसी आभीर की 
कर्ता पाया जायगा उसे दण्ड दिया जायगा, तो यहाँ पर कहा जायया कि राजशासन द्वारा चरित्र 
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व्यवहार के विविध अंग ७१५ 


की =p की गयो। एसी स्थिति में राजशासन ही निर्णय का कानून या निर्णय माना जायगा । इसी प्रकार जहाँ 
oe हों, न paar हो, न अधिकार हो, न दिव्य (सत्य) की ही गुंजाइश हो और न शास्त्रीय अथवा परम्परा 
र बदी या नियम हों, वहाँ राजा ही अपने ढंग से निर्णय करता है। देखिए, पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २८ में 
रघृत) तथा अन्य ग्रन्थ । कात्यायन (श्लोक ३६-४३ व्यवहारप्रकाश, To ८६ में ay a कत वातों 
a ॥ उदघत 

अपने ढंग से प्रकाश डाला है। : ries 

जा य सव चतुष्पाद-सम्बन्धी बातें हुई । अब हम व्यवहार के सम्बन्ध में आने वाले अन्ध नियम एवं अंगों पर 
प्रकाश डालेंगे | 

(२) चतुःस्थान--अर्थात्‌ चार आधार वाला, यथा--सत्य, साक्षी, पुस्तकरण एवं राजशासन। 

(३) चतुस्साघन--चार साधन, यथा--साम, दान, भेद एवं दण्ड वाला। 

(४) चतुहित--अर्थात्‌ चारों वर्णों तथा चारों आश्रमों को लाभ पहुँचाने वाला । 

हे Re वह है जो चारों, अर्थात विवादियों, साक्षियों, सम्यों तथा राजा पर छाया रहे | 

६) चतुष्कारो--जो चार फल उत्पन्न करे, यथा धमं (न्याय). लाभ ख्याति एवं + 

a (न्याय), लाभ, ख्याति एवं जनता के लिए प्रेम या 

(७) अष्टांग--इसके आठ अंग या सदस्य हैं, यथा राजा, उसके अच्छे 

१ च्छे अधिकारी (उच्च न्यायाधीश) 
सभ्य (प्यूनी जज अर्थात्‌ अवर न्यायाधीश), शास्त्र (कानून की पुस्तकें अथवा न्य ] 
यू र पुस्तक अथवा न्याय या व्यवहार-सम्बन्धी स्मृति-ग्रन्थ 

गणक, लिपिक, अग्नि एवं जल। be 

(5) अष्टादश-पद--इसमें अठारह अधिकारों या स्वत्वों ( ऋणादान तथ अन्य 

छ : 1 अन्य, जिनकी सूची are 

की है) का वर्णन है। a Be 

(६) ता सौ शाखाएँ हैं। यह संख्या अनुमानतः है। नारद (१।२०-२५) का कहना है 
कि १८ स्वत्वों में १३२ उपशीर्षक (ऋणादान २५, उपनिधि ६, सम्भूयसमुत्यान ३, दत्ताप्रदानिक ४, अशुश्रषा ६, 
वेतन ४, अस्वामिविक्रय 2, विक्रीयादान १, क्रीतानुशय ४, समथस्यानपाकमं १, क्षेत्ववाद १२, स्त्रीपंसयोग 20, दाय- 
. भाग १६, साहस १२, वावपारुष्य एवं दण्डपारुष्यं ३, झूतसमाह्वय १, प्रकीणक ६) हैं। टट्‌ 

(१०) त्रियोनि--जिसके तीन स्रोत या प्रेरणाएँ हों,यथा काम, क्रोध एवं लोभ । 

(११) _इयसियोग-दो प्रकार के अभियोगों पर आधारित, यथा सन्देह या सच्ची घटना पर। नारद(१।२७) 
का कहना है कि एसे लोगों पर, जो कुख्याति वाले लोगों, यथा चोरों, जुआरियों, व्यभिचारियों आदि के साथ घूमते रहते 
हैं, सन्देहवश अभियोग लगाया जाता है तथा उन पर, जिनके पास चोरी गयी वस्तु पायी गयी (तत्त्वाभियोग) हो। यह 
अन्तिम प्रकार भी दो प्रकार का है; अभियोग ऋणात्मक (अभावात्मक) तथा धनात्मक (भावात्मक) हो सकता है। 
पहले में प्रतिवादी (डिफण्डेण्ट) ने धन उधार लिया, किन्तु लौटाया नहीं, ऐसा भी अभियोग सम्भव है और दूसरे 
प्रकार के अभियोग में प्रतिवादी ने वादी (प्लेंटिफ) के स्वत्व को छीन लिया हो, ऐसा अभियोग लगा रहता है।१५ और 
देखिए मिताक्षरा (याज्ञ० २५) । त 


११, न्यायं से नेच्छते कतुं भन्यायं वा करोति च। न लेखयति Tee तस्य पक्षो न सिध्यति ॥ कात्यायन 
| (विश्वरूप द्वारा याज्ञ० २६ में उद्धत); स्मृतिचन्द्रिका (२, go ३४); मिताक्षरा (याज्ञ०, २५) । “न्यायागतं 
सदीयं धनं गृहीत्वा न ददादीतिवत्‌ प्रतिषेधङ्पेण मदीय क्षेत्रादिकमपहरतीति विधिरूपेण वा यो न लेखयतीत्यथः 
स्मृति चर्द्रिका (२, पृ० ३६) । eee 


Pit 
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७१६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


(१२) द्विद्टार--जिसमें दो द्वार हों, अर्थात्‌ यह (व्यवहार) अभियोग में वणित कथनो तथा उत्तर प॑र 
आधारित है। 
(१३) द्विगति--इसकी दो गतियाँ होती हैं, अर्थात्‌ निर्णय सत्य या झूठ पर आधारित हो सकता है। 
(१४) ह्विपद--इसके दो पैर. हैं, यथा घनमूल (सिविल या माल) तथा हिसामूल (क्रिमिनल या 
फौजदारी) । यह कात्यायन (२६) के मत से है। 
(१५) दिरुत्यान-इसके दो स्रोत हैं(देखिए ऊपर संख्या १४)। हारीत एवं कात्यायन (३०) ने इसे उल्लि- 
खित किया है। 
(१६) दिस्कन्ध--इसके दो स्कन्ध हैं, यथा धमंशास्त्र एवं अर्थशास्त्र | यह मत कात्यायन (३२) का है। 
(१७) द्विफल--इसके दो फल हैं;-जीत या हार (कात्यायन ३२) | 
(१८) एकमूल--हारीत एवं कात्यायन ने इसे उल्लिखित किया हैं। इसका तात्पयं है कि व्यवहार का मूल 
या जड़ एक ही है अर्थात्‌ जो निर्णीत होने वाला है वह एक ही होता है। 
(१६) सपण एबं अपण--जब दोनों दल या केवल एक (वादी या प्रतिवादी) हार होने पर कुछ धन देने का 
वचन (गर्वे, घमण्ड या क्रोध या अपने मुकदमे की सचाई पर विश्वास होने के कारण) दे तो इसे सपण (Ao २।१८) 
कहा जाता है। देखिए, विष्णुधर्मोत्तर (३।३२४।४४) । मुकदमा बिना बाजी का (अपण) भी हो सकता है। 
नारद (१।४) ने सपण एवं अपण के स्थान पर क्रम से सोत्तर एवं अनुत्तर शब्दों का प्रयोग किया है। 
स्मृतिचन्द्रिका (२, To २७-२८), पराशरमाधवीय (३, To ४२-४५), सरस्वतीविलास (To ७३-७४) 
एवं व्यवहारश्रकाश (To ३६-३८) का कथन है कि पितामह के मत से बिना किंसी व्यक्ति द्वारा अभियोग या अर्जी 
उपस्थित किये राजा कुछ विषयों (मामलों) की छानबीन स्वयं कर सकता है और ऐसे मामलों को अपराध, पद एवं 
छल की संज्ञाएँ मिलती हैं ।१६ इन ग्रन्थों में अपराधों की संख्या १०, पदों की २२ एवं छलों की ५० कही गयी है। 
स्वयं राजा ऐसे विषयों को जान सकता है, या सुचक नामक अधिकारी बता सकता है, या कोई व्यक्ति, जिसे स्तोमक 
कहा जाता है, राजा को सूचित कर सकता है।१ ५ स्तोभक धन की लिप्सा से व्यक्तिगत रूप से सूचना देने का कार्य करता 
है। नारद के मत से दस अपराध ये हैं--राजा की आज्ञा का उल्लंघन, स्त्रीवध, वर्णेसकर, परस्त्वीगमन, ata, बिता 
पति के गर्भधारण, वाक्पारुष्य (मानहानि), अश्लीलता (अवाच्य) , दण्डपारुष्य (मार-पीट) एवं गर्भपात ।१८ इनके 
करने से अर्थदण्ड लगता है, अतं: ये अपराध नाम से घोषित हैं। यहाँ यह जान लेना परमावश्यक है कि इनमें कतिपय 
व्यबहारपदों में उल्लिखित हैं और कुछ, यथा वर्णसंकर आदि, नारद द्वारा प्रकीर्णक में संकलित हैं। यदि व्यक्तिगत 


१६. छलानि चापराधांश्च पदानि नुपतेस्तथा । स्वयमेतानि गृहणीयान्नुपस्त्वावेदकेविना॥ पितामह (स्मृति- 
चन्द्रिका २, Jo २७ एवं पराशरमाघवीय २, Yo ४२ में sae)! 
' १७. शास्त्रेण निन्दितं त्वर्थम॒ख्यो राज्ञा प्रचोदितः। आवेदयति यत्पूर्वं स्तोभकः स उदाहृतः ॥ नृपेणेव 
तियुक्तो यः परदोषमवेक्षितुम्‌ | नुपस्य सुचयेज्ज्ञात्वा सूचक: स उदाह्ृतः॥ कात्यायन (देखिए स्मतिचर्द्रिका रे 
० २८, पराशरमाधवोय ३, Jo ४५ एवं व्यवहारप्रकाश, Jo ३८) | 
. १६; आज्ञालंघनकर्तारः स्त्रीवधो वर्णसंकरः । परस्त्रोगमतं चोर्यं गर्भ श्चेव पति विना ॥ वाक्पारुष्यमवाच्यं 
रण्डपार्यमेव च । गर्सस्थ पातनं चंबेत्यपराधा दशैव तु॥ नारद (स्मृतिचन्द्रिका २, Fo २८; पराशरमाधवीय २, 
सरस्वतीबिलास, Yo ७३, केशव के दण्डनीतिप्रकरथ, १२ प्‌० में उद्धत) | 
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अपराधों, पदों, छलों की व्याख्या; न्यायाधीश " ७१७ 


रूपं से कोई आवेदन न करे तब भी राजा ऐसे मामलों में अपनी ओर से तहकीकात (अनुसंधान) कर सकता है । सवतं 
(स्मृतिचन्द्रिका १, Yo २८, पराशरमाधवीय ३, १० ४४-४५ में उद्धृत) ने भी अपराधों की एक सूची दी है, जो 
उपर्युक्त सूची से कुछ भिन्न है। देवपाल देव के नालन्दा ताञ्रपत्र (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १७, To ३१०, qo 
३२१) में 'दशापराधिक' नामक अधिकारी का उल्लेख हुआ है । सातवीं शताब्दी के उपरान्त के सभी प्रकार के 
करों की माफी के विषय में जो भी दानपत्र आदि निकलते रहे हैं उनमें 'दशापराधों” का भी उल्लेख हुआ है (एपि० 
इण्डि०, जिल्द १, पृ० ८५, ८८; वही, जिल्द १७, T° ३१०, ३२१; गुप्ताभिलेख, Fo ३६, To १७६ में 'सदशा- 
पराधः' का उल्लेख; एपि० इण्डि० जिल्द ७, पृ० २६, ४० में 'दशापराधादिसमस्तोत्पत्तिसहितो दत्त: का तथा एपि० 
इप्डि०, जिल्द ३, Yo ५३; वही, जिल्द ३, To २६३, २६६ में 'सदण्डदशापराधः' का उल्लेख हुआ है) । 
अब हम पदों की व्याख्या करें। ऊपर वणित २२ पद “व्यवहारपदों' से भिन्न हुँ। २२ पदों में कुछ ये हैं--ती क्षण 
हथियार से किसी पशु का शरीर विदीर्ण करना, उपजती हुई खेती का नाश करना, अग्नि लगाना, कुमारी कन्या के 
साथ बलात्कार करना, गड़े हुए धन को पाकर छिपाना,सेतु,कण्टक आदि को नष्ट करना आदि ।* 5 राजा की उपस्थिति 
में सम्य व्यवहार के विरोधी कायं छल कहे जाते हैं और ये ५० हैं। पितामह ने इनके भी नाम गिनाये हैं। कुछ छल 
ये हैं-मार्गावरोध, धमकी देते हुए हाथ उठाना, दुगं की दीवारों पर बिना आज्ञा के कूदकर चढ़ जाना, जलाशय नष्ट 
करना, मन्दिर तोइना, खाई बन्द करना आदि। शुक्र० (४।५।७३-८८) ने अपराधों, पदों एव छलों से सम्बन्धित 
नारद एवं पितामह के श्लोक उद्धृत किये हैं और एक स्थान (३।६) पर दस पापों की सूची दी है, जिसमें कहे गये 
पाप इन अपराधों से भिन्न हैं। ' , 
न्याय-कार्य मुख्यतः राजा के अधीन था। राजा प्रारम्भिक एवं अन्तिम न्यायालय था । स्मृतियों एवं निबन्धो ` 
का कहना है कि अकेला राजा न्याय-कार्य नहीं कर सकता, उसे अन्य लोगों की सहायता से न्याय करना चाहिए। मनु 
(८।१-२)एवं याज्ञ० (२।१) का मत है कि राजा को बिना भड़कीले वस्त धारण किये, विद्वान्‌ ब्राह्मणों एवं 
मन्त्रियों के साथ सभा (न्याय-कक्ष) में प्रवेश करना चाहिए तथा उसे क्रोधपुण मनोभाव एवं लालच से दूर हटकर | 
ध्मशास्त्रों के नियमों के आधार पर न्याय करना चाहिए । यही बात कात्यायन (जीमूतवाहन की व्यवहारमातृका, 
१० २७८ एव याज्ञ २।२ की व्याख्या में मिताक्षरा द्वारा उद्धृत) ने भो कही है और जोड़ा है कि जो राजा न्यायाधीश, 
मन्त्रियों, विद्वान्‌ ब्राह्मणों, पुरोहित एवं सम्यो की उपस्थिति में बिवाद-निर्णय करता है, वह स्वगं का भागी होता है। 
और देखिए शुक्र ० (४।५।५)। राजा को स्वयं अपने से निर्णय नहीं करना होता था, प्रत्यृत उसे न्यायाधीश से सम्मति 
लेकर ऐसा करना पड़ता था, किन्तु सम्मति लेने के उपरान्त भी वास्तविक उत्तरदायित्व उसी का माना जाता था । 
(नेकः पश्येच्च कार्याणि, शुक्र० ४।५।६)। नारद ने लिखा है कि राजा को न्यायाधीश की सम्मति के अनुसार चलना 
चाहिए (प्राइविवाकमते स्थितः)। एसा कहना कि बहुत समझदार होने पर भी न्याय अकेले नहीं करना चाहिए, 


98. उत्कती सस्यघाती चाप्यरिनदश्च तथैव च । विध्वंसकः कुमार्याश्च | निघानस्योपयोपकः ॥ सेतुकण्टकसेत्ता 


च कषेत्रसंचारकस्तथा | आरामच्छदकश्चेव गरदश्च तथेव च॥ राज्ञो द्रोहप्रकर्ता च तन्मुद्राभेदकस्तथा । तन्मन्त्रस्य _ a छ 
प्रभेत्ता च बद्धस्गेव च मोचकः ॥ सोगदण्डौ च गहणाति दानसुत्सेकमेव (? मुत्सर्गभेव) च । पठहाघोषणाच्छादी 
्रव्यमस्वामिकं च यत्‌ ॥ राजावलोढ द्रव्य यद्यच्चंवाङ्गविनाशनम्‌। द्वाविशति पदान्याहुन्‌ पज्ञेयानि पण्डिताः ॥ ये पच्च | 


पितामह के हैं, जिन्हें स्मृ तिचन्ट्रिका २, Go २८; पराशरमाधवोय ३, To ४५; सरस्वतीविलास, पू० ७३२ व्यचहार- 
प्रकाश Jo ३७ ने उद्धत किया है। DPE 
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७१८ धर्मशास्त्र कां इतिंहांसं 


ऐसा रूढ़िगत हो गया था कि कालिदास ने भी इसकी ओर संकेत किया है (देखिए मालविकाग्तिमित्, अंक १, 'सर्वज्ञ- 
स्याप्येकाकिनो निणयाभ्सुपगमो दोषाय') | रघुवंश (१७।३६) में आया है कि राजा अतिथि धसंस्थ के साथ विवाद- 
निर्णय किया करता था ।२° पितामह का कथन है कि विधिज्ञ होने पर भी अकेले निर्णय नहीं देना चाहिए।२१ शुक्र० 
(४।५।६-७) का कहना है कि राजा, न्यायाधीश या सभ्यो को एकान्त में विवाद नहीं सुनना चाहिए, क्योंकि पक्षपात 
के पांच कारण हो सकते हैं; राग (क्रोध), लोभ, भय, द्वेष तथा एकान्त में वादियों की बाते सुनना ।* २ न्याय-सम्बन्धी 
कार्य दो विभागों में बेटे थे ; व्यवहार (कानून) एवं वास्तविकता, अर्थात्‌ कानून-सम्बन्धी एवं तथ्य-सम्बन्धी | 
वास्तविकता या वस्तु से सम्बन्धित बातों के निर्णय के लिए नियमों का निर्धारण असम्भव है। तथ्यों के विषय में 
निर्णय देने के लिए राजा तथा न्यायाधीश को बहुत बड़ी परिधि मिली थी। इसी से धर्मशास्त्रों में एसा आया है कि 
राजा तथा न्यायकर्ता को पक्षपातरहित होना चाहिए और उसे एकान्त में नहीं, प्रत्युत जनता के सम्मुख राग-भय-लोभ 
आदि से रहित होकर न्याय करनां चाहिए; और अकेले नहीं प्रत्युत मन्तियों, विद्वान्‌ ब्राह्मणों एवं सभ्यों के साथ निर्णय 
देना चाहिए। कानून-सम्बन्धी मामलों में राजा या न्यायाधीश को धर्मशास्त्र के नियमों के अनुसार चलना चाहिए 
(मनु ०३, याज्ञ ० २।१, नारद १1३७, WR ४।५।११), किन्तु जहाँ कानून मौन हो, राजा को देश की परम्परागत 
खूढियों के अनुसार निर्णय देना चाहिए । कात्यायन ने धर्मशास्त्र द्वारा निर्धारित नियमों के विरोध में नियम बनाने 
अथवा निर्णय देने वाले राजाओं को सावधान किया है ।२३ शुक्र» (५।५।१०-११) ने भी एसा ही कहा है। पितामह ने 
कहा है कि बहुत-सी बातों में राजा का निर्णय ही प्रमाण माना जाता है 1२४ 
राजा निर्णय किस प्रकार करता था, इस विषय में गौतम (१२।४०-४२) एवं मनु (८।३१४-३१६) दवारा 
निर्धारित नियम द्रष्टव्य है। यदि कोई चोर ब्राह्मण के घर सोने की चोरी करे तो उसे हाथ में लोहे की गदाया खदिर 


२०. स घर्मस्यसल्नः शश्बदथिप्रत्यथितां स्वयम्‌ | ददशं संशयच्छेदान्व्यवहारानतर्ब्रितः ॥ रघुवंश १७।३४। 
न्यायाधीश या जज के लिए यहाँ घमं स्थ शब्द प्रयुक्त हुआ हैं। कौटिल्य (३।१) ने भी यही शब्द लिखा है। रघुवंश के 
विस्तृत अनुशीलन से ऐसा लगता है कि कालिदास ने अर्थशास्त्र का ध्यानपूर्वक अनुशीलन किया था | 

२१. ‘dented वाच्यमेकेन विधिज्ञानापि धमंतः |” इति पितामहेन एकस्य घमंकथन निषेधात्‌ | सरस्वतीविलास, 

qo ६७। - 

gee २२. नैकः पश्येच्च कार्याणि वादिनोः शणुयाहचः | रहसि च नूपः प्रज्ञः सम्याश्चेव कदाचन ॥ पक्षपाताधि- 
oer कारणानि च पञ्च वै । रागलोभभय द्रेषा वादिनोश्च रहःथुतिः ॥। शुक्र० ४।५।६-७। 

२३. अस्वर्ग्या लोकनाशाय परानीकभयावहा | आयुर्वोजहरी राल्ञां सति वाक्ये स्वयंकृतिः || तस्माच्छास्त्रा- 
नुसारेण राजा कार्याणि कारयेत्‌ । वाक्याभावे तु सवषां देशदुष्टेन तन्नयेत्‌ ॥ कात्या० (अपरा द्वारा पू० ५६५ में, 
._ स्मृतिचद्रिका हारा २, Jo २५-२६ में, पराशरमाघवीय द्वारा ३, पू० ४१ में उद्धुत)। यही बात शुक्र० (४।५।१०-११) 
ने भो कही है--यस्य देशस्य यो धमं: प्रवत्तः सावंकालिकः । श्रुतिस्मृत्यविरोधेन देशदृष्टः स उच्यते ॥ देशस्यानुमतेनैव 


व्यवस्था या निरूपिता। लिखिता तु सदा धार्या मुद्रिता राजमुद्रया ॥ कात्यायन (स्म्‌ तिचन्द्रिका २, पृ० २६ ag 


)। लेख्यं यत्र न विद्येत न 
न च दिव्यावतारोस्ति प्रमाण तत्र पाथिवः ।। निश्चेत्‌ं ये न शक्याः स्पुर्वादाः सन्दिग्धरूपिणः ॥। तेषां 
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न्यायाधीश, सम्य आदि ७१६ 


वृक्ष की लाठी लेकर बाल बिखरे हुए दौड़कर राजा के पास पहुँचकर अपना पाप स्वीकार करना चाहिए और राजा से 
दण्ड माँगना चाहिए। राजा को ऐसी स्थिति में गदा या लाठी से अपराधी को मारना चाहिए । अपराधी उस चोट से 
मर जाय या जीवित रहे; वह पाप से मुक्त हो जाता है। राजा ही न्याय की सबसे बड़ी कचहरी या अदालत At | इस 
विषय में कई उदाहरण राजतरंगिणी काव्य में भी मिलते हैं (६।१४-४१, ६।४२-६६, ४।४२-१०८) । 

यदि अन्य आवश्यक कामों के कारण राजा न्याय-कायं देखने में अपने को असमर्थ पाये तो उसे तीन सभ्यों के 
साथ किसी विद्वान्‌ ब्राहमण को इस कार्य में लगा देना चाहिए । इस विषय में देखिए, मनु (८।६-१०) , याज्ञ० (२।३), 
कात्यायन आदि । न्यायाधीश के गुणों का वर्णन agar मिलता है। आपस्तम्वधर्मसूत्न (२।११।२६-५) के अनुसार 
न्यायाधीशों में विद्या, कुलीन वंशोत्पत्ति, वृद्धावस्था, चातुर्यं तथा धर्म के प्रति सावधानी होनी चाहिए। नारद के 
अनुसार न्यायाधीश को अठारहों सम्पत्ति-विवाद-सम्बन्धी कानूनों में, उनके ८००० उपभेदों, आन्वीक्षिकी (तकं आदि) 
वेद एवं स्मृतियों में पारंगत होना चाहिए । जिस प्रकार वैद्य (शल्य-चिकित्सा में पारंगत होने के कारण) शल्य-प्रयोग 
से शरीर में घुसे लोहे के टुकड़े को निकाल लेता है, उसी प्रकार कुशल न्यायाधीश को पेचीदे मामले में से धोखे की बातें 
अलग निकाल लेनी चाहिए ।२५ इस विषय में और देखिए, कात्यायन, मृच्छकटिक नाटक (६।४) एवं मानसोल्लास 
(२।२ ,श्लोक SREY) । न्यायाधीश को प्राडविवाक्‌ या कभी-कभी धर्माध्यक्ष (राजनी तिरत्नाकर, {To १८) 
या धमंप्रवक्ता (मनु ०२०) या धर्माधिकारी (मानसोल्लास २।२, एलोक ६३) कहते थे। 'प्राइविवाक' अति प्राचीन 
नाम है (गौतम १३।२६, २७ एवं ३१, नारद १1३४, वृहस्पति) । ‘aS’ शब्द 'प्रच्छ' धातु से बना है और 'विवाक' 
'वाक्‌' से; क्रम से इनका अर्थ है (मुकदमेबांजों से) प्रश्‍न पूछना तथा (सत्य) बोलना या (सत्य का) विश्छेषण करना 
इसी प्रकार 'प्रश्‍नविवाक' शब्द बना है। 'प्रश्‍नविवाक' शब्द वाजसनेयी संहिता एवं तैत्तिरीय ब्राहमण में आया 
है। स्पष्ट है कि अति प्राचीन काल में भी न्याय-संबन्धी बातें कार्यका रिणी एवं अन्य राजनीतिक बातों से पृथक्‌ अस्तित्व 
रखती थीं। 

प्रमुख न्यायाधीश प्रायः कोई विद्वान्‌ ब्राहमण ही होता था (मनु ८।६, याज्ञ० २।३) । कात्यायन (६७) एव 
WR (४।५।१४)ने व्यवस्था दी है कि यदि कोई विद्वान्‌ ब्राहमण न मिले तो प्रमुख न्यायाधीश के पद पर धमं शास्त्रों 
में पारंगत किसी क्षत्रिय या वैश्य को नियुक्त करना चाहिए, किन्तु राजा को इस पर ध्यान देना चाहिए कि कोई शूद्र 
` इस पद का उपयोग न कर सके। मनु (८1२०) ने यहाँ तक कहा है कि भले ही अविद्वान्‌ ब्राहमण इस पद पर नियुक्त ` 
हो जाय, किन्तु शूद्र धर्माध्यक्ष कभी भी न होने पाये, यदि कोई राजा शूद्र को नियुक्त करेगा तो उसका राज्य उसी प्रकार 
चष्ट हो जायगा जिस प्रकार कीचड़ में गाय फंस जाती है । यही बात व्यास ( सरस्वतीविलास में उद्धत, go ६५) ने | 
भी कही है। मनु (5190-99), Ato (२।३), नारद (३।४) एवं शुक्र० (४।५।१७) के अनुसार कम-से-कम 
तीन सम्यों (प्यूनी जजों) की नियुक्ति करनी चाहिए जो प्रमुख न्यायाधीश से सहयोग कर सके । कौटिल्य (319) ने 
लिखा है कि धर्मस्थीय (कचहूरियों) में धमंस्थ नामक तीन न्यायाधीशों की नियुक्त करनी चाहिए । इन न्यायाधीशों 
को अमात्य की शक्ति प्राप्त थी और इनकी कचहरियां प्रान्तों की सीमाओं में तथा दस ग्रामों के समूह्‌ (संग्रहण) के. 


लिए, जनपद (द्रोणमुख या ४०० ग्रामों) के लिए और प्रान्तों (स्थानीय या ८०० रामों) के लिए अवस्थित थीं। बुहू- _ 


२५. विवादे विद्यामिजनसम्पन्ना वृद्धा मेधाविनो धमष्वविनिपातिनः | आप० घसंसूत्र (२।११।२३॥ 
अष्टादशपदासि्ञस्तद्भदाष्टसह्वित्‌ | आस्वीक्षिक्यादिकुशलः भुतिस्म्‌ तिपरायणः ॥। यथा शल्यं भिषक्कायादुः 
यन्त्रयुक्तसिः | प्राड्विवाकस्तथा शल्यमु धरेद्‌ व्यबहारतः ॥। नार (स्मुतिचर्द्रका २, yo १४ में उद्धत) 
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स्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १५) के मत से सभ्यों की संख्या ७, ५ या ३ हा सकती है। सभ्य भी प्रमुखतः ब्राहमण 
ही होते थे, किन्तु क्षत्रिय एवं वैश्य भी नियुक्त हो सकते थे। मनु (5199) एवं बृहस्पति का कहना है जब किसी 
सभ में मुख्य न्यायाधीश के साथ वेद में पारंगत तीन ब्राहमण बैठते हैं तो वह ब्रहमा की सभा या यञ्च के समान है। 
याज्ञ० ० (२1२), विष्णुध्रमंसूत्र (३।७४), कात्यायन (५७), नारद (३।४-५), शुक्र० (४-५।१६-१७) तथा अन्य 
WAMU के अनुसार सभ्यों के गुण-शील ये हैं -वेदज्ञ होना, धर्म शास्त्र में पारंगत होना, सत्यवादी होना, मित्रामित्न 
के प्रत पक्षपातरहित होना, स्थिर होना, कार्य दक्ष होना, कत्तं व्यशील होना, बुद्धिमान होना, वंशपरम्परा से चला आना, | 
अर्थशास्त्र में पारंगत होना आदि ।२५ग्रन्थकारों ने राजा एवं सम्यों में पक्षपातरहित होने के गुण पर बहुत बल दिया 
है (देखिए, afro १६।३-५, नारद १।३४, ३।५) । जो लोग देशाचारों से अनभिज्ञ होते थे, नास्तिक होते थे, शास्त्रों 
में पारंगत नहीं होते थे, घमण्डी, क्रोधी, लोभी एवं दरिद्र होते थे उन्हें सभ्य नहीं बनाया जाता था । राजा द्वारा 
नियुक्त एवं सभ्यों से युक्त ध्राइविवाक को न्यायालय कहा जाता था। हमने ऊपर देख लिया है कि राजा मुख्य न्यायाधीश 
सभ्यों एवं ब्राह्मणों के साथ न्यायकक्ष में प्रवेश करता था । । सभ्य लोग राजा द्वारा नियुक्त होते थे, अन्य ब्राह्मण 
धर्मशास्त्रों में पारंगत होते थे, किन्तु वे अनियुक्त होते थ, केवल कठिन बातों में न्यायधीश लोग उनकी बातों का 
सम्मान करते थे । सभी प्रकार के ब्राह्मणों को न्यायालय में बोलने का अधिकार नहीं था, केवल धमं शास्त्रपारंगत ब्राह्मण 
ही कठिन-कठिन बातों पर अपनी सम्मति दे सकते थे । मनु ( 5१-१४) का कहना है कि या तो व्यक्ति को सभा में जाना 
ही नहीं चाहिए, यदि वह सभा में प्रवेश करे तो उचित बात उसे कहनी ही चाहिए; वह्‌ व्यक्ति, जो स भा में उपस्थित 
रहने पर भी मौन रहता है या झूठ बोलता है, पाप का भागी होता है । जहाँ कुछ या सभी सभ्यों की सम्मति के रहते 
हुए राजा द्वारा न्याय नहीं हो पाता वहाँ सभी राजा के साथ पाप के भागी होते हें। यदि राजा अन्याय कर रहा होतो 
सभासदों का कत्तव्य है कि वे राजा को क्रमशः न्यायपक्ष की ओर ले आयें (कात्या० स्मृतिचन्द्रका २, To २१ में तथा 
राजनी तिरत्नाकर Fo २४-२५ में उद्धृत) । ब्राह्मणों के कत्तव्य की इतिश्री ध्मंशास्त्रों में वणित नियमों को कह देने 
में है, वे सभ्यों के समान राजा को न्यायपक्ष की ओर लाने के अधिकारी नहीं हैं। सभा में उपस्थित अन्य लोगों को 
न्यायकार्य में किसी प्रकार की सम्मति देने का अधिकार नहीं है । किन्तु विद्वान ब्राहमण लोग अनियुक्त होने पर भी 
न्याय के विषय में अपनी राय दे सकते हैं, ऐसा नारद एव शुक्र का कहना है ।२७नारद (३।१७) का कहना है कि सभी 
सभ्यों को एकमत होकर निर्णय देना चाहिए, तभी वादियों एव प्रतिवादियों में किसी प्रकार की शंका नहीं रहेगी । 
व्यवहारप्रकाश (To २७) ने जैमिनीयसूत्र (१२।२।२२) का अनुसरण करते हुए कहा है कि बहुमत को मान्यता मिलनी 


चाहिए। अपराकं (पू०५६६) की व्याख्या के अनुसार गौतम (११।२५) का कहना है कि यदि न्यायाधीशों में मतभेद 
होतो राजां को अन्य विद्याओं में पारंगत होने के साथ त्यी में बिज्ञलोगों से सम्मति लेनी चाहिए और मामले को 


अन्तिम रूप से तय कर देना चाहिए। कात्यायन (५८-५६) का कहना है कि अच्छे कुल वाले, श्रेणी वाले, अच्छे चरित्न 


_ २६, सतु सम्गैः स्थिरकः प्राजञमौलं द्विजोत्तमः । धमं शास्त्रार्थकुशलैरथंशास्त्रविशारदैः ॥ कात्या०,मिता- 
क्षरा द्वारा उद्धत (याज्ञ० २।२), व्यवहारमयुल, Fo २७५, स्मृतिचन्द्रिका २, Fo १५; अलुब्धा घनवन्तश्च THAT 
सत्यवादिनः । सर्वंशास्त्रप्रवोणाशच सभ्याः कार्या द्विजोत्तमाः ॥ कात्या० (अपराक द्वारा उद्धत, Fo ६०१), राजनीतिः 
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वाले, लम्बी अवस्था-वाछे, घनी एवं लोभरहित वणिकों से न्यायकायं में सम्मति लेनी चाहिए । इससे स्पष्ट है कि 
क्रमशः धनिकों एवं वर्णिकों का प्रावल्य बढ़ रहा था ।२० मृच्छकटिक नाटक में न्यायाधीश के साथ श्रेष्ठी (सेठ) 
एवं कायस्थ का सहयोग वर्णित है। ट 

मुख्य न्यायाधीश तथा सभ्य लोग मुकदमा चलते समय मुकदमेबाजों से किसी प्रकार की बातचीत नहीं कर 
सकते थे। ऐसा करने पर वे दण्ड के भागी होते थे (कात्या०, ७०)। कौटिल्य (४1६) ने तो ऐसे घमंस्थों (न्यायाधीशों) 
एवं प्रदेष्टाओं को अर्थ-दण्ड एवं शरीर-दण्ड देने की व्यवस्था दी है जो भ्रामक एवं गलत न्याय करते या निर्णय देते थे 
और हानि या शरीर-दण्ड के कारण बनते थे। यदि सम्य लोग स्मृति एवं लोकाचार के विरुद्ध मित्रता, लोभ या भय के 
कारण निर्णय दें तो उन पर हारने वालों पर लगे दण्ड का दुगुना दण्ड लगना चाहिए (याज्ञ० WV; नारद १।६७; 
कात्या० ७६-८०) | विष्णुधमं सूत्र (५।१८०) एवं बृहस्पति के अनुसार अनुचित न्याय करने वाले एवं घूसखोर 
सभ्यों को देशनिष्कासन का दण्ड देना चाहिए या उनकी सारी सम्पत्ति हर लेनी चाहिए। कात्यायन (८१) का 
कथन है कि सभ्यों की त्रुटि के फलस्वरूप हारने वाळे की जो हानि होती है उसे सभ्यों को ही देना चाहिए, किन्तु उनका 
निर्णय ज्यों-का-त्यों रह जायगा। इस विषय में शुक्र० (४।५।६३-६४) की बातें अवलोकनीय हैं। प्राचीन काल में 
न्यायाधीशों में कुछ लोग घूसखोर हो जाया करते थे, ऐसा एतिहासिक एवं साहित्यिक प्रमाण मिलता है। इस विषय 
में देखिए दशकुमारचरित (८, To २३१) । ऐसा विश्वास किया जाता था कि उचित न्याय करने से राजा एवं सभ्य 
लोग पापमुक्त होते थे और अपराधो पापमय, किन्तु जहां निर्णय अन्यायपूर्ण होता था, वहाँ पाप का एक चौथाई भाग 
वादी या प्रतिवादी को तथा अन्य शेष तीन चौथाई भाग साक्षियों, सभ्यों एवं राजा को भुगतना पड़ता था । यही बात 
बौधायनधमंसूत्र (१।१०।३०-३१), मनु (5195-98) एवं नारद (३।१२-१३) में भी पायी जाती है । व्यवहारतत्व _ 
(पु० २००) -के कथनानुसार हारीत में भी ये ही शब्द ज्यों-के-त्यों पाये जाते हैं। मत्तविलासप्रहसन (पू०२३-२४) 
में भी घूस देने की ओर संकेत मिलता है। कौटिल्य, (४1४) ने समाहर्ता के लिए यह कत्तव्य निर्धारित किया है कि 
वह गृप्तचरों द्वारा घमंस्थों (न्यायाधीशों), प्रदेष्टाओं (मजिस्ट्रेटों) की सचाई (ईमानदारी) की परख किया करे 
और दोष मिलने पर उनके लिए दण्ड की व्यवस्था करे । 


सभा या न्यायालय 

समा के विषय में इस भाग के तीसरे अध्याय में हमने पढ़ लिया है । ऋग्वेद (१।१२४।७) के “गर्तारुगिव 
` सनये धनानाम्‌” की व्याख्या में निरुक्त (३।५) नें लिखा है कि गर्ता वह काठ का तख्ता है जो सभा में रखा रहता 
है और जिस पर पुत्रहीन विधवा खड़ी होकर अपने पति के धन का अधिकार माँगती है। 

न्यायालय के चार प्रकार थे; प्रतिष्ठित (जो किसी पुर या ग्राम में प्रतिष्ठित हो) ,अप्रतिष्ठित (जो एक स्थान 
पर प्रतिष्ठित न हो, प्रत्युत नाना ग्रामों में काल-काल पर अवस्थित हो सके), मुद्रित (जो राजा द्वारा नियुक्त हो और. 
जो राजा की मुहर प्रयोग में ला सके) तथा शासित या शास्त्रत (सरस्वती विलास, पू० ६८ एवं पराशरमाधवीय 
३, To २४), अर्थात्‌ वह न्यायालय जहाँ का न्याय स्वयं राजा करे । शंख एवं बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २,पू०१६ 


२८. कुलशीलवयोवृत्तवित्त वड्धि रमत्सरेः। वणिग्मि: स्पात्कतिपये:कुलभूतेरधिष्ठितम्‌॥ ओतारों वणिजस्तत्र : 
कतंव्या न्यायर्दाशनः । कात्या० मिताक्षरा (याज्ञ०, १० २) द्वारा उद्धृत; स्मृतिचन्त्रिका २, १०१७ पराश रर रमाधवीय 
३, पू० ३१; व्यवहारभ्रकाश, To ३१ | ग 5 


_ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. rere 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


७२२ धमंशास्त्र का इतिहास 


में उद्धृत) के अनुसार राजप्रासाद के पूवं में न्यायालय होना चाहिए और उसका मुख पूर्वं ओर होना चाहिए । न्याय- 

कक्ष भाँति-भाँति के फूलों, मूर्तियों, चित्रों, देवमूतियों आदि से सुसज्जित होना चाहिए, उसमें न बीज, होला बा 

आदि रखे रहने चाहिए ।२८ सभा को घर्माधिकरण या केवल अधिकरण (मृच्छकटिक, & एवं कादम्बरी, द) कहा 

जाता था। इसे घ्मस्थान या धर्मासन या सदस्‌ भी कहा गया है (वसिष्ठ० १६।२) । कादम्बरी (८५) ने राज- 

प्रासाद का वर्णेन किया है, जहाँ न्यायालय होता था, जिसमें धर्माधिकारी लोग बेत के उच्च आसन पर बैठते थे। न्याया- 

लय के कार्य का समय प्रातःकाल होता था (मनु ७।१४५, याज्ञ०१।३२७) । कौटिल्य का कहना है कि राजा को दिन 

के दूसरे भाग में जनता के मामलों को देखना चाहिए और इसीलिए उसने दिन को आठ भागों में ater है । यही बात 
दशकुमारचरित में भी पायी जाती है (८, To १३१)। कात्यायन के अनुसार प्रातः साढ़े सात बजे से दोपहर तक का 

समय उचित माना गया है। उसने भी दिन को आठ भागों में बाँटा है (६१-६२) । छुट्टियों के दिन न्याय-कार्य नहीं 

होता या, यथा-अष्टमी, चतुर्दशी, पुणिमा तथा अमावस्या के दिनों में । बृहस्पति के अनुसार सभा के दस अग थे- 

राजा, राजा द्वारा नियुक्त मुख्य न्यायाधीश, सभ्य, स्मृति, गणक (एकाउण्टेण्ट), लेखक, सोना, अग्नि, जल तथा 
स्वपुरुष (साध्यपाल) | मुख्य न्यायाधीश व्यवहार (कानून) का उद्घोष करता है; राजा दण्ड देता है; सभ्य लोग 
मामलों की जाँच करते हैं; स्मृति अर्थात्‌ घमं शास्त्र निर्णय, हार एवं दण्ड की विधि बताता है; सोना एवं अग्नि शपथ 

के लिए होते हैं, जल प्यास लगने पर पीने के लिए होता है, गण क धन या मामले के विषय की गणना करता है; लिपिक 
(लेखक) कार्यवाही लिखता हैं, यथा--कथनोपकथन, निर्णय आदि; पुरुष सभ्यों,प्रतिवादी, साक्षियों को बुलाता है 

और जमानत न देने वाले वादी एवं प्रतिवादी की देख-रेख करता है। सभा के दस अंगों को क्रम से सिर, मख, बाहु, 

हाथ, TNE (गणक एवं लेखक), आंखें (सोना एवं जल), हृदय एवं पैर कहा गया है (बृहस्पति, व्यवहा रप्रकाश, 

To ३१; हारीत, राजनी तिरत्नाकर, To २०) । न्याय-कक्ष में राजा पूर्वाभिमुख बेठता है, सभ्य, गणक एवं 

लेखक कम से उत्तर, पश्चिम एवं दक्षिण में बैठते हैं। कुछ ग्रंथों में राजा एवं मुख्य न्यायाधीश की गणना नहीं की 

गयी है और सभा के केवल आठ अंग कहे गये हुँ (सरस्वती विलास, To ७२) | मुख्य न्यायाधीश; सभ्य एवं विद्वान्‌ 
ब्राहमण लोग वृद्ध व्यक्ति होते थे (नारद, १८; उद्योगपवं ३५५८) | 2 
प्राचीन भारतीय व्यवहार पद्धति का परिचय मृच्छकटिक नाटक (अंक ६) में मिल जाता है । इस नाटक का 

काल ईसा के उपरान्त चौथी या पाँचवी शताब्दी माना जाता है। इस नाटक में वणित बातों की तुलना नारद, बृहस्पति 

एवं कात्यायन की बातों से की जा सकती है, क्योंकि ये स्मृतिकार उक्त नाटक-काल के आसपास ही हुए थे । सामान्य 

बात बहुत अंशों में मिलती हैं, केवल छोटी-मोटी बातों में ही कुछ हेर-फेर पाया जाता है । बातें निम्नोक्त हैं। न्यायालय- 

कक्ष को अधिकरण कहा जाता था; मुख्य न्यायाधीश का नाम अधिकरणिक था; उसे श्रेष्ठी (प्रसिद्ध व्यापारी एवं वणिक 
 _सोग) एवं कायस्थ सहायता देते थे; इन तीनों को अधिकृत या नियुक्त (राजा द्वारा नियुक्त) भी कहा जाता था; 
यदि राजा निरंकुश होता था तो न्यायाधीश को स्थिति डावांडोल रहती थी, वह उसकी इच्छा पर निर्भर रहता था। 
` एक मृत्य होता था जो आसन ठीक करता था और मुकदमेबाजों की टोह लेता था। यह भृत्य शास्त्रों में वणित 


३४ माल्यध्पासनोपेतां बीजरत्नसमन्विताम्‌ । प्रतिमालेख्यदेवंश्च युक्तामर्नयम्बुना तथा ॥ बृहस्पति (राज- 
Avis, पृ० २०), स्मृतिचन्द्रिका २, To १४ एवं व्यवहारनिणंय, Jo ५१ । सम्भवतः ऐसे ही प्रतिमा-चित्र- 
ल कक्ष का वर्णन कून्दमाला नामक नाटक में आया है । देखिए कादम्बरी (८५) -अधिकरणमण्डपगतश्चाये- 
र्पावष्टघमेमय्‌रिव घर्माधिकारिभिमंहापुरुषंरधिष्ठितम्‌ (राजकलम्‌) । 
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न्यायालय के प्रकार ७२३ 


पुरुष या साध्यपाल ही है। न्यायाधीश मुकदमों के विषय सें पूछताछ करते थे । मुख्य न्यायाधीश श्रेष्ठी तथा कायस्य 

से वादी के मुकदमे की महत्त्वपूर्ण बातें लिख लेने को कहता था । कोई भी व्यक्ति (जो रिश्तेदार नहीं होता था) किसी 

हृत्या का समाचार ला सकता था । बूढ़े तथा अन्य सम्मानित व्यक्ति आसन ग्रहण कर सकते थे | न्यायालय के पास ही 
Wel, दूत, गुप्तचर, एक हाथी, एक अश्व (समाचार लाने के लिए, यथा--मरा हुआ व्यक्ति कथित स्थान पर है कि 
wel) एवं कायस्थ लोग रहते थे। परिस्थितिजन्य साक्षी मिल जाने पर अपराधी से अपराध स्वीकार करने को कहा 
जाता था, ऐसा न करने पर उसे कोड़ा मारा जा सकता था, न्यायाधीश को निर्णय की घोषणा करनी पड़ती थी और 
तदनुकूल दण्ड-विधान करना होता था एवं राजा को उचित दण्ड के विषय में अन्तिम निर्णय देना पड़ता था। मनु स्मृति 
को ही सर्वोच्चता प्राप्त थी। ब्राह्मण अपराधी को फाँसी का दण्ड नहीं मिलता था, किन्तु उसे धन के साथ निष्कासित 
किया जा सकता था। कुछ राजा इस नियम का पालन नहीं भी करते थे। चांडाल फाँसी देते थे । अग्नि, जल, विष 

एवं तुला द्वारा निर्दोषिता सिद्ध की जा सकती थी, किन्तु साक्षियों एवं परिस्थितिजन्य बातों की पुष्टि के रहते इन 
विधियों का सहारा नहीं भी लिया जा सकता था । 

ऊपर जिस न्यायालय का वर्णन हुआ है वह सबसे बडा न्यायालय था। स्मृतियों एवं निबन्धो में अन्य न्यायालयों 

का वर्णन भी मिलता है। याज्ञ ० (१1३० ) एवं नारद (१७७) का कहना है कि मुकदमों का फैसला Hat (गाँव की 
पंचायतों), श्रेणियों, सभाओं (पुगों) तथा गणों द्वारा भी होता था। उच्च से निम्न न्यायालयों का क्रम यों था--राजा, 
न्यायाधीश, गण, पूग, श्रेणी एवं कुल। इन शब्दों की व्याख्या के लिए देखिए मेधातिथि (मनु ८।२), मिताक्षरा एवं व्यव- 
हारप्रकाश (१० २६) ,स्मृतिचन्द्रिका, अपराकं, मनु (७।११६ पर कुल्लूक) गृप्त संवत्‌ १२४वाला दामोदरपुर पत्रक (एपि- 
ग्रेफिया इण्डिका १५, To १३०), एपिग्रैफिया इण्डिका (१७, To ३४८), व्यवहारमातुका (पू ०२८०), स्मृतिचन्द्रिका 

२, १० १८), पराशरमाधदीय (३, To ३५२) आदि। मेधातिथि के अनुसार 'कूलानि' का अर्थ है 'रिस्तेदारों का 
दल', कुछ लोग इससे 'मध्यस्थ पुरुष' समझते Fl 'गण' का अथं है “गृह-निर्माण करने वाले या मठों में रहने वाले 
ब्राह्मण।' मिताक्षरा एवं व्यवहारप्रकाश (पू० २६) के मत से 'कुलानि' का तात्पय है ‘federal, एक ही कुल के लोगों 

एवं सम्बन्धियों या मुकदमेबाजों की सभा या संघ।' स्मृतिचन्द्रिका के मत से इसका अर्थ है 'दलों' (मुकदमा लड़ने वाले 
- दलों) के कुटुम्ब (एक ही कूल या खानदान) के लोग । अपराकं के अनुसार इसका अर्थ है 'कृषिकमे करने वाले'। यह 

भी सम्भव है कि 'कूलानि' का तात्पर्यं उन राजकमं चारियों से हो, जो आठ या दस ग्रामों पर शासन करते थे और उन्हें 
वेतन के रूप में भूमि से उत्पन्न उपज का एक कूल प्राप्त होता था । मनु(७।११६), मनु के टीकाकार कुल्लूक एवं दामो- 
दरपुर पत्रक (गुप्त संवत्‌ १२४) के अनुसार 'विषयपति' अर्थात्‌ जिले के मालिक को 'नगरभेष्ठी', प्रथमकूलिक' एवं 
“प्रथम कायस्थ (एपिग्रैफिया इण्डिका १५, To १३०) सहायता देते थे । इस विषय में और देखिए एपिग्रैफिया इण्डिका, 

१७, To ३४५ एवं ३४८ जहाँ कुमारगृप्त प्रथम के शासनकाल में 'ग्रामाष्ट-कूलाधिकरणम्‌' नामक वाक्यांश के प्रयोग का 
उल्लेख मिलता है। चन्द्रगप्त द्वितीय (गुप्त संवत्‌ ६३ अर्थात्‌ ४१२-१३ ई० सन्‌) के साँची वाले शिलालेख से प्रकट होता 
. है कि 'पंचायत' को उन दिनों 'पंचमण्डली' (गुप्ताभिलेख, To २६, ३१) कहा जाता था। बहुत-से टीकाकारों के सत से 
'श्रेणी' का अर्थ है वह संघ या समु दाय जो एक ही प्रकार की वृत्ति (पेशा) या शिल्प करने वालों का हो, यथा-घोड़ों का 
व्यापार करने वालों, बरइयों (पान बेचने वालों),जुलाहों, खाल बेचने वालों का संघ। जीमूतवाहन कृत च्यवहारमातका 283 
(fo २८०) के अनुसार “श्रेणी' शिल्पकारों एवं व्यापारियों का संघ है। GT एक ही ग्राम या बस्ती में रहने वाली. 
विभिन्न जातियों एवं विभिन्न वृत्तियाँ करने बालों के समुदाय को कहते हैं । कात्यायन (२२५ एवं ६८२) से 'गण' एवं 
fq? में भेद किया है और उन्हें क्रम से “कुलो का संघ” तथा “व्यापारियों का संघ” कहा है। व्यवहारप्रकाश (Fo ३०) | 
ने 'गण' एवं 'पुग' को एकार्थक (पर्याय) माना है। | 
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राजा अन्तिम न्यायकर्त था और उसके नीचे का न्यायालय उसके द्वारा नियुक्त न्यायाधीशों का न्यायालय था। 
बृहस्पति का कहना है कि साहस नामक मामलों के अतिरिक्त सभी प्रकार के मुकदमों का फैसला कूल, श्रेणी एवं गण कर 
सकते थे, किन्तु निणंयों को कार्यान्वित करने का अधिकार राजा को ही प्राप्त था 1३° पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, To. 
१६, पराशरमाधवीय ३, पृ० ४२) ने तीन प्रकार के न्यायालयों की ओर संकेत किया है, किन्तु याज्ञ० एवं नारद ने दो 
न्यायालयों की चर्चा की है; (१) मुख्य न्यायाधीश का न्यायालय एवं (२) स्वय राजा का न्यायालय । पितामह ने 
लिखा है-ग्राम में किया गया निर्णय नगर में पहुंचता है और नगर वाला निर्णय राजा के पास जाता है; राजा का निर्णय 
गलत है या सही, वही अन्तिम होता है।३१बुहस्पति ने स्पष्ट लिखा है कि 'सभ्य' लोग कुलों (कूलानि) तथा अन्य लोगों 
से श्रेष्ठ होते हैं, मुख्य न्यायाधीश सभ्यों से तथा राजा सबसे श्रेष्ठ होता है । उपयुक्त न्यायालयों के अतिरिक्त कौटिल्य 
ने ग्रामिक (ग्रामकूट) का भी नाम लिया है। ग्रामिक लोगों को ग्राम से चोरी या मिलावट करने वालों (३।१०) को 
बाहर कर देने का अधिकार था, और वे छोटे-मोटे अपराधों को देख सकते थे (ग्रामकूटमध्यक्षं वा सत्री ब्रूयात्‌""* 
आदि, ४।४) । स्मृतिचन्द्रिका (२,१०१८) में उद्धृत भृगु के मत तथा अन्य निबन्धों के मत से पता चलता है कि 
सामान्य लोगों के लिए दस प्रकार के न्यायालय थे--ग्राम-जन, राजधानी के नागरिकों को सभा, गण, श्रेणि, चारों वेदों 
या विद्याओं (आन्वीक्षिकी आदि) के पण्डित, “वर्गों वाले” लोग, कुल, कूलिक, राजा द्वारा नियुक्त न्यायाधीश एवं स्वयं 
राजा | 'वर्ग वाले लोगों के दल में गणों, पूगों, ब्रातों, श्रेणियों आदि के लोग सम्मिलित रहते थे । 'कुलिक' लोग वादी 
एवं प्रतिवादी के कुलो के श्रेष्ठ जन होते थे दामोदरपुर पत्रक (एपिग्रेफिया इण्डिका, १५ To १३० ) में धृतिमित्र 
नामक “प्रथम कुलिक' का उल्लेख हुआ है। 
राजा को स्मृतियों के अनुसार ही झगड़ों का निर्णय करना होता था । उसे वर्गों एवं १८ हीन जातियों ( मनु 
८।४१ एवं हारीत) के कर्तेन्यो एवं परम्पराओं पर ध्यान देना पड़ता था । वणश्रिमों के अतिरिक्त अठारह हीन जातियों 
के नाम पितामह द्वारा गिनाये गये हैं--रजक (धोबी), चर्मकार, नट, बुरुड (वास के सामान बनाने वाली जाति), 
had (केवट या मछुआ), म्लेच्छ, भिल्ल, आभीर, मातंग तथा अन्य नौ जातियाँ (इनके नाम नहीं दिये जा रहे हैं, 
क्योंकि पितामह की स्मृति में उपलब्ध यह अंश अशुद्ध रूप में प्राप्त है) । 
उपर्यक्त न्यायालय-कोटियाँ प्राचीन एवं मध्यकालीन भारत में सदा एक-समान नहीं पायी जाती थीं । किन्तु 
' एक बात स्पष्ट है कि राजा द्वारा नियुक्त मुख्य न्यायाधीश तथा स्वयं राजा के न्यायालय सदैव पाये जाते रहे हैं। अन्य 
| न्यायालय-कोटियों के विषय में परम्पराओं में अन्तर पाया जाया था । 


 स्याय-कार्यविधि 


sie मनु (८1२३) के अनुसार राजा को भली भाँति सज्जित होकर,शांत रूप से न्यायालय में आना पड़ता था और 
देवों एवं आठ दिकपालों को प्रणाम करने के उपरान्त न्याय-सम्बन्धी कार्य करना होता था। न्याय-कार्यं के चार स्तर 


दयः | साहसन्यायवर्ज्यानि कुर्युः कार्याणि ते नुणाम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, २०; पराशरः 
३२; सरस्वतीविलास, Yo ६८; व्यवहारसार, To २२ )1 
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होते थे; किसी व्यक्ति से सूचना प्राप्त करना, उस सूचना को व्यवहारपदों के अनुकूल किसी एक में रखना, दोनों दलों 
की बहसों एवं साक्षियों पर विचार करना तथा निर्णय करना (नारद १1३६) । जब वादी समय पर उपस्थित होता है 
और प्रणाम करता है तो राजा या न्यायाधीश पूछता है--“क्या कार्य है ? तुम्हें किस प्रकार की पीड़ा दी गयीहै ? बिल्कुल 
न डरो, बोलो किसने, कब और क्यों पीड़ा-दी ?” इस प्रकार पुछे जाने पर जो कुछ प्रत्युत्तर मिलता है उस पर न्याया- 
धीश सभ्यों एवं ब्राह्मणों के साथ विचार करता है। यदि यह न्याय के भीतर रखे जाने योग्य समझा जाता है तो न्यायाधीश 
वादी को मुहरबन्द आदेश देता है या पुरुष द्वारा प्रतिवादी को बुला भेजता है। जो कुछ वादी द्वारा कहा जाता है, WS 
ही वह स्नेह, क्रोध या लोभ के आवेश गें आकर कहा गया हो, लिख लिया जाता है (नारद २।१८)। निम्नलिखित लोगों , 
को न्यायालय में नहीं वुलाया जाता था--“रोगी, नाबालिग, अत्यधिक वृद्ध (७० वर्षीय व्यक्ति), विपत्तिग्रस्त, धामिक 
कत्य में संलग्न व्यक्ति, जिसके आने से सम्पत्ति की हानि हो, दुर्भाग्य (मृत्यु आदि) ग्रस्त, राजकर्म में लिप्त, नशे में चर, 
पागल, नौकर, स्त्री (नवयुवती, जिसका परिवार विपत्ति-ग्रस्त हो, जो उच्च कूल की हो था जिसने अभी हाल में बच्चा 
जना हो या जो वादी की जाति से ऊंची जाति की हो) । नारद (१।५३) के मत से गाय चराने की ऋतु में गोरखियों 
(गोरक्षकों या गाय चराने वालों), वोने के समय कृषकों, शिल्पकरों (जब कि वे बार्य-सं लग्न हों) एवं युद्धसंकूल योद्धाओं 
को स्वयं उपस्थित होने के लिए नहीं बूलाना चाहिए। इन लोगों के स्थान पर उनके प्रतिनिधियों से काम चल जाता था। 
हत्या, चोरी, बलात्कार, निषिद्ध भोजन करने, सिवका वनाने आदि के अपराधों में अपराधियों को सुरक्षापूर्वक लाया 
जाता था। किन्तु वे नारियां जो अपने परिवार का भ रण-पोषण स्वयं करती थीं, वे जो अष्टचरित थीं अथवा अकेली 
थीं या जो जातिच्युत थी उन्हें कचहरी में स्वयं आना पड़ता था। बुलाये जाने पर आने योग्य व्यक्तियों के न आने पर 
. झगड़े वालो सम्पत्ति के अनुसार उसे दण्ड भरना पड़ता था (देखिए कात्यावन १००-१०१,स्मृतिचन्द्रिका २, To ३४ एवं 
अपराकं To ६०७) । जुर्माना लेने के पश्चात्‌ एक मास तक प्रतीक्षा करने के उपरान्त प्रतिवादी के दोष के कारण वादी 
के पक्ष में निर्णय दे दिया जाता था। किन्तु यदि निश्चित या नियत तिथि के उपरान्त प्रतिवादी उपस्थित होता था तो 
मुकदमा पुनः खुल सकता था | इतना ही नहीं, शत्र, के आक्रमण, दुभिक्ष, महामारी या किसी रोग के समय राजा पुनः 
बुलाने की सूचना देता था, न कि अनुपस्थित रहने पर दण्डित करता AT | गम्भीर अपराधों में अपराधी को स्वयं उपस्थित 
होना पड़ता था । ; : 
बकील--क्या प्राचीन भारत में वकील होते थे? स्मृतियों से तो यह बात नहीं प्रकट हो पाती, किन्तु यह स्पष्ट है 
कि स्मृति-विधानों में पारंगत लोग कचहरी में नियुक्त रहते थे और वे किसी दल के मुकदमे की पैरवी अवश्य करते रहे 
होंगे | नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन द्वारा उपस्थापित विधान इतना नियमबद्धथा किं बिना दक्ष अथवा स्मृति-पारंगत 
लोगों की सहायता के मुकदमे का कार्यं नहों चल सकता था। शुक्र ० (४।५।११४-११७) में निम्नलिखित बात पायी जाती 
है--जो व्यक्ति किसी पक्ष का प्रतिनिधित्व करता था उसे झगड़े की सम्पत्ति का बेष्ट, ३८, $०, ds) Wats 
भाग मिलता ares प्रतिनिधि की नियुक्ति किसी पक्षद्वारा ही होती थी, न कि यह राजा की इच्छा पर निभर te 
रहती थी । यदि प्रतिनिधि के लोभ के कारण मुकदमे में असफलता मिलती थी तो उसे अर्थ-दण्ड मिलता था । मिलित्त 
पञ्हो (जिल्द ३६, पृ०-२३८) से भी प्रकट होता है कि प्राचीन काल में वकील (धम्मपणिक) होते थे। 
वादी चाहे तो प्रतिवादी की गतिविधि पर व्यवघान उपस्थित कर सकता था, क्योंकि ऐसा न करने से प्रतिवादी 
भाग सकता है, कोई बहाना ढूंढ़कर झगड़े वाली सम्पत्ति का दुरुपयोग कर सकता है । इस प्रकार के प्रतिरोध की आसेध 
संज्ञा थी। मिताक्ष रा (याज्ञ २५) में आसेध के चार प्रकार बताये गये हैं; (१) स्थानासेघ (घर या मन्दिर से अन्य 
नजाने की आज्ञा), (२) समयासेध (किसी नियत तिथि पर उपस्थित होने की आज्ञा),(३) प्रवासासेध (किसी ५ 
यात्रा करने पर निषेघ) तथा (४) कार्यासेघ (यथा सम्पत्ति के बेचने या खेत जोतने का निषेध) । ये आसेध 
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चलते समय तक रहते थे । इस विषय में देखिए नारद (१।४७-५४), बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश, To ४२, स्मृतिचन्द्रिका 
२, Fo ३०-३१ में उद्धुत), कात्यायन (१०३-११०) | किन्तु उन लोगों पर, जिन्हें नियमानुकूल उपस्थित होना कोई 
आवश्यक नहीं था, आसेध के नियम लागू नहीं होते थे। 

जब प्रतिवादी बुला लिया जाता था तो वादी के साथ उसे न्यायाधीश के समक्ष खड़ा कर दिया जाता था। तब 
दोनों की ओर से जमानतें (प्रतिभूति) होती थीं । प्रतिवादी के जमानतदार को प्रतिवादी पर लगा अथंदण्ड देना पड़ता 


था (यदि प्रतिवादी अथे-दण्ड न दे और कहीं भाग जाय तभी ऐसा होता था)। यदि वादी का दावा झूठा सिद्ध हो जाय तो . 


उसके जमानतदार को झगड़े की सम्पत्ति का टूना अर्थ-दण्ड देना पड़ता था (याञ्ञ०२।१०-११)।यदि जमानतदार न मिले 
तो वादी या प्रतिवादी को न्यायालय के साध्यपाल की हिरासत में रहना पड़ता था और उसे साध्यपाल को उसकी प्रति 
दिन की वेतन-रकम देनी पड़ती थी 13 २निम्नलिखित व्यक्ति जमानतदार नहीं हो सकते थे-स्वामी (यदि वादी या प्रति- 
वादी उसका नौकर हो),शतु, स्वामी द्वारा अधिक्कत व्यक्ति, बन्दी, दणडित व्यक्ति, बड़े-बड़े पापों एवं अपराधों के दोषी, 
कूट्म्ब-सम्पत्ति का साझी दार, मित्र, नैष्ठिक ब्रह्मचारी,जो राजा का कार्य करने के लिएनियुक्त किया गया हो, संन्यासी 
जो उतना अर्थ-दण्ड न दे सके, जीवित पिता वाला व्यक्ति, वह जो जमानत वाले व्यक्ति को उभाइ तथ! जिसके विरोध 
में बहुत-सी बाते ज्ञात हों। यदि कोई व्यक्ति जमानत न मिलने पर हिरासत में रखा जाता तो उसे दिनचर्या- 
सम्वन्धी आवश्यक कार्य (यथा-स्नान, सन्ध्या, वन्दन आदि) करने दिये जाते थे । यदि वह हिरासत से भाग जाय तो 
उसे आठ पण दण्ड के रूप में देने पड़ते थे (कात्यायन ११६, पराशरमाधवीय द्वारा उद्धृत ३, ५८) | 
जब प्रतिवादी न्यायालय में उपस्थित होता है तो वादी द्वारा दी गयी सूचना उसकी उपस्थिति में वर्ष, मास, 
पक्ष, दिन, दलों के नाम, जाति आदि के साथ लिखी जाती है (याज्ञ० २।६)। जब वादी प्रथम बार कचहरी में आता 
है तो केवल विवाद का विषय मात्र लिखा जाता है, जब प्रत्यर्थी अथवा प्रतिवादी आता है तो सारी बातें ब्योरेवार लिखित 
होती हैं । इस कार्य को स्मृतियों में पक्ष, भाषा, प्रतिज्ञा आदि की संज्ञा से बोधित किया जाता है।3१कहीं-कहीं पक्ष 
के लिए पुर्वेपक्ष' लिखा जाता है (कात्यायन १३१, नारद २।१)। “वादी एवं “प्रतिवादी? शब्द सामान्यतः क्रम से 
'प्लेंटिफ एवं 'डेफेन्डेण्ट' के लिए प्रयुक्त होते थे, किन्तु कभी-कभी 'वादी' शब्द मुकदमेबाजों (प्लेंटिफया डेफेण्डेण्ट' 
दोनों) के लिए भी प्रयुक्त होता था ।'अर्थी' (जो न्यायालय की सहायता की माँग करता है) एवं'अभियोक्‍ता वादी 
के पर्याय शब्द हैं। इसी प्रकार प्रत्यर्थी' एवं 'अभियुक्त' 'प्रतिवादी' के पर्याय शब्द हैं। उपर्युक्त 'पक्ष , “भाषा 
एवं 'प्रतिज्ञा' शब्द 'प्लैण्ट' के द्योतक हैं । कात्यायन (१३०-१३१) के अनुसार न्यायाधीश पक्ष (भाषा, प्रतिज्ञा या 
प्लैण्ट)को बडी सावधानी से लिखित कराता है। इस विषय में विशेष वर्णन के लिए देखिए, कात्यायन (१३०-१३१), 
व्यवहारतरव (To २०५), मृच्छकटिक (अंक ६), नारद (२७), कौटिल्य (३१) ; और देखिए, कात्यायन (१२७ 
१२५), मिताक्षरा (याज्ञ० २६), अपराकं (To ६०८),बृहस्पति (स्मृतिचर्द्रिका qo ३६ एवं व्यवहारमयूख १० 
_ २६४) । ये नियम इण्डियन प्रोसीड्योर कोड, आडंर ७ नियम-१-५ में भी पाये जाते हैं। 


३२. अथ चेत्रतिभूर्वास्ति कार्ययोग्यस्तु वादिनः 1 स रक्षितो दिनस्यान्ते दद्याद्‌ भृत्याय वेतनम्‌ ॥ कात्यायन 
 (निताक्षरा द्वारा उद्धत, याज्ञ० २।१०, एवं व्यवहारप्र काश द्वारा उद्धत, Fo ४४ yi 

३३. आवेदनसमये कार्यमात्रं लिखितं प्रत्यथनोप्प्रतः समामासादिविशिष्द लिख्यते इति विशेषः। भाषा 
तिज्ञा पक्ष इति नार्थान्तरम्‌ । सिताक्षरा (याञ्च० २६) । 
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न्याय-काय विधि; चार पाद आदि ४ ७२७ 
शुल्क या फीस 


यह बात ध्यान में रखने योग्य है कि प्राचीन भारत में मारपीट या फौजदारी के विवादों में कोई न्यायालय-शुल्क 
Wal देना पड़ता था । जो अपराधी सिद्ध होता था उसे स्मृतियों द्वारा निर्धारित एवं निर्णीत दण्ड भरना पड़ता था। यही 
बात माल के विवादों में भी लागू होती थी और आरम्भ में कुछ भी नहीं देना पड़ता था । कौटिल्य (३1१) ,याज्ञ ०, विष्णु- 
Tage, नारद आदि के कुछ नियमों द्वारा यह प्रकट होता है कि विवाद के निर्णय के उपरान्त कुछ एसा धन देना पड़ता 
था जिसे हम न्यायालय-शुल्क की संज्ञा दे सकते हैं। मनु (sys एवं १२६) ने भी इस विषय में नियम दिये हैं। और 
भी देखिए, याज्ञ० (२।३३) १७१ एवं १८८) तथा कौटिल्य (319) । आजकल न्यायालय-शुल्क आदि इतना अधिक 
है और विवाद-निर्णय में इतना अधिक समय लगता है कि वादी एवं प्रतिवादी नष्ठप्राय हों जाते हैं। आजकल उचित 
रसीदी टिकट न लगने पर आवेदन अस्वोकृत हो जाते हैं। प्राचीन भारत में इस विषय में सुविधाएं प्राप्त थीं और विवादों 
के निर्णय में अधिक समय नहीं लगता था। इस विषय में देखिए, कौटिल्य (३।१), मनु (८।५८), arate (2192), 
नारद (१४५), पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ४२) जहाँ विवाद के स्थगन आदि के समय की ओर संकेत है । गौतम 
(१३।२८-३०), अपराकं (To ६१६), स्मृतिचन्द्रिका (२,पृ० ४२), पराशरमाधवीय (३, पू० ६६-७२) ने विवाद- 
स्थगन के विषय में नियम दिये हैं । देरी करने से न्याय की मत्यु हो जाती है ।३४ 

किसी भी मुकदमे का अनुक्रम निम्नलिखित प्रकार का है-सवंप्रथम वादी, अर्थी था अभियोक्ता अपना आवे- 
दन प्रस्तुत करता है; तब प्रतिवादी, प्रत्यथी या अभियुक्त प्रत्युत्तर उपस्थित करता है। इन दोनों क्रियाओं के उपरान्त 
न्यायालय के सदस्य विचार-विमशं करते हैं और इसके उपरान्त न्यायाधीश बोलता है। (कात्यायन १२१, अपराकं To 
६११, पराशरमाधवीय ३, To ५८) । येही चार पाद कहे जाते हैं। इन्हीं को याज्ञ० (२।६-८) एवं बृहस्पति ने साषा- 
पाद (प्लेण्ट), उत्तरपाद (प्रत्युत्तर), क्रियापाद (साक्षी या प्रमाण उपस्थित करना) तथा साध्यसिद्ध या निर्णय के 
नामों से पुकारा है। कात्यायन (३१) ने इन्हें क्रम से पुर्वपक्ष, उत्तर, प्रत्याकलित एवं क्रिया कहा है। प्रत्याकलित 
का अर्थ है प्रमाण या साक्षी के विषय में सभ्यों के बीच विचार-विमर्श । यदि कई आवेदन एक साथ उपस्थित हो जाते 
हैं तो वणं के क्रम से उनपर विचार होता है, अर्थात्‌ सर्वप्रथम ब्राह्मण के आवेदन पर विचार होता है (मनु ८।२४) । 
कौटिल्य (१।१६) ने यह क्रम दिया है-मग्दिर या मूर्ति, संन्यासी, वेदज्ञ ब्राह्मण, पशु एवं तीर्थस्थान, नाबालिग, बूढ़े, 
रोगग्रस्त या विपत्तिग्रस्त या असहाय एवं सत्री के मुकदमे इसी क्रम से देखे जाने चाहिए, या जिसकी अत्यधिक गुरुता हो। 
किन्तु कात्यायन (१२२) ने उस विवादको प्राथमिकता दी है जिसमें अपेक्षाकृत अधिक अनिष्ट हो अथवा जो सबसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण सिद्धही । इस विषय में और देखिए कोटिल्य (३1२०) | 

सभी प्रकार के भाषापाद नहीं भीं उपस्थित हो सकते थे। समय, स्थान, द्रव्य आदि के स्पष्ट विवरण के अभाव 
में बहुत से दावे विचार के विषय नहीं बन सकते थे । देखिए कात्यायन (१३६, अपराकं पू० ६०६), मिताक्षरा (याज्ञ० 
२।६) एवं पराशरमाधवीय (३,६१) । नारद (is) ने भी भाषापाद (प्लेण्ट)' के दोष गिनाये हैं और उनकी व्याख्या 
की है (२।६-१४) । बृहस्पति ने लिखा है कि गुरु-शिष्य, पिता-पुत्र, पति-पत्नी तथा स्वामी-सेवक के बीच मुकदमे 


नहीं हो सकते | किन्तु इसका तात्पर्य यह नहीं है कि इन जोडियो में मुकदमे नहीं होते, भाव केवल इतना ही है कि जहाँ 


३४. न कालहरणं कार्य राज्ञा साधनवंशने । महान्‌ दोषो सवेत्कालाद्‌ घमंव्यापत्तिलक्षणः॥ दद्यादेशानुरूपं : 
तु काल साधनदशंने । उपाधि वा समोक्ष्येव देवराजकृतं सदा ॥ शुक्र० ४।५।१६७ एवं २०६ । यही बात कात्यायन | 


(३३६) में भो पायौ जाती है (स्मृतिचन्रिका २, Fo SR, व्यवहारमातृका, Jo ३०६, सरस्वतीबिलास, Yo १४८ 
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७२८ धर्मशास्त्र का इतिहास 


तक सम्भव हो इन्हें टाल देना चाहिए। किन्तु यदि मनाने पर वे न मानें तो उनके झगड़ों का निपटारा होना ही चाहिए। 
ऐसे मुकदमे श्रेयस्कर नहीं माने जाते, प्रत्युत वे निन्दा के योग्य ठहरते हैं। निरर्थक विवादों को दोषयुक्त कहा गया SI 
स्वल्प अपराध या स्वल्प अर्थ वाले विवाद निरर्थक कहे जाते हँ (बृहस्पति, जैसा कि सरस्वतीविलास Jo ८७ एवं 
स्मृतिचन्द्रिका २, To ३७ में उद्धृत हे) | 

जव भाषापाद (प्लँण्ट) अन्तिम रूप पकड़ छेता है तव प्रतिवादी वादी की उपस्थिति में लिखित रूप से उत्तर 
देता है या प्रतिपक्ष उपस्थित करता है (याज्ञ०२।७ एवं नारद २।२)। इसके लिए प्रतिवादी को समय मिलता है । प्रति- 
पक्ष स्पष्ट, विरोधरहित शब्दों से गुम्फित होना चाहिए । उत्तर या प्रतिपक्ष के चार प्रकार होते हैं; मिथ्या (पक्ष या 
भाषापाद को न स्वीकार करना), सम्प्रतिपत्ति या सत्य (भाषापाद को स्वीकार कर लेना), कारण या प्रत्यवस्कन्दन 
(सकारणउत्तर देना या विकल्प देना) तथा प्राङ्कन्याय या पुर्वेन्याय (पूवं निर्णय उपस्थित करना) । 


: शासकीय आलेख्य 


प्रमाण-पत्र कई प्रकार के होते थे । विष्णुधमंसूत्न (७२) में इसके तीन प्रकार हैं--(१) वह जो राजा के 
समक्ष सिखा जाय (अर्थात्‌ राजकर्मंचारियों के सम्मुख लिखा हुआ), (२) वह जिस पर साक्षियों के हस्ताक्षर हों वथा 
(३) वह जो विना साक्षियों के हस्ताक्षर का हो। प्रथम प्रकार आजकल के रजिस्टर्ड डाकूमेण्ट के समान था । बृहस्पति 
(व्यवहारप्रकाश पृ० १४१ एवं व्यवहारमयूख Yo २४) ने भी तीन प्रकार बतलाये हैं, यथा-राजकीय लेख्यप्रमाण 
(राज्यलेख्य), किसी निश्चित स्थान पर लिखा हुआ (स्थानकृत) तथा अपने हाथ का लिखा हुआ (स्वहस्त-लिखित) | 
नारद(४।१३५) ने केवल दो प्रकार दिये हैं-स्वहस्त-लिखित एवं दूसरे के हाथ से लिखित; जिनमें प्रथम प्रकार बिना 
साक्ष्य के भी प्रमाणयुक्त माना जाता है, किन्तु दूसरे पर साक्ष्य होना आवश्यक माना जाता है। संग्रह के लेखक, मिताक्षरा 
(याज्ञ ० २८४) आदि ने प्रमाण-पद्नों को दो भागों में बांटा है; राजकीय एवं जानपद | इन दोनों में प्रथम तो पब्लिक 
और दूसरा प्राइबेट कहा जा सकता है। व्यवहारमयूख (१०.२४) के मत से लौकिक ए वं जानपद पर्यायवाची हैं । 
जानपद लेखप्रमाण दो प्रकार का होता है-स्वहस्त-लिखित तथा अन्य हस्तलिखित, जिनमें प्रथम के लिए साक्षियों के 
प्रमाण की आवश्यकता नहीं है,किन्तु दूसरे पर साक्षियों का प्रमाणअनिवार्ये है। मिताक्षरा' (याज्ञ ०२२२) में दो प्रकार 
हैं; शासन एवं चिरक । शासन याज्ञ (१।३१८-३२०) द्वारा वणित राजकीय ही है तथा चिरक जानपद के समान है। 
याज्ञ०(२।८६) की टीका में मिताक्षरा का कथन है कि राजकीय लेखप्रमाण सुन्दर संस्कृत में लिखित होना चाहिए, 
किन्तु साधारण जनता द्वारा प्रस्तुत लेखप्रमाण (डीड) जनभाषा या स्थानीय भाषा में भी प्रस्तुत कियाजा सकता है। 
राजकीय लेखप्रमाण तीन प्रकार के होते हैं; शासन (राजकीय भूमि अर्थात्‌ राजा द्वारा दी गयी भूमि का 
ब्यौरा) अर्थात्‌ राजप्रदत्त भूमि का पत्रक, जयपत्र (किसी मुकदमे की जीत का फैसला), प्रसाद-पत्र (बहादुरी के हा 
। एवं भक्तवत्सलता पर राजा द्वारा दिये गये पुरस्कार का लेखप्रमाण )। वसिष्ठ (स्मृतिचन्द्रिका २, १०४४ एव i 
ट  हारमयूख प्‌०२८) ने राजकीय लेखप्रमाण के चार स्वरूप बताये €— शासन, जयपत्र, आज्ञापत्र (सामन्तो तथा ob 
कर्मचारियों को दी गयी आज्ञाएँ) तथा, प्रज्ञापनापत्र (यज्ञ कराने वालों, पुरोहित,गुरु,वेदज्ञ ब्राह्मणों तथा अन्य ge 
लोगों के लिए लिखित श्रार्थना )। सरस्वती विलास (पृ०१११-११३) में पाँच प्रकार बताये गये हैँ-शासत! जयपत्र, 
HATTA, प्रज्ञापनापन्न तथा प्रसादपत्र । कौटिल्य (२।१०) ने कई प्रकार की राजाज्ञाओं के नाम दिये है; व 
किसी की प्रार्थना का आवेदन), आज्ञापत्र, परिदान (सुपार को समादर या विपत्ति में Gz), परिहार (राजा दा 
जातियों अथवा ग्रामों की मालगुजारी या कर की माफी करना), निसुष्टिलेख (वह छेख जिसके द्वारा राजा 
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आलेख्य-प्रकार ७२४ 


शत्रु आदि के विषय में समाचार देना), प्रतिलेख (किसी से प्राप्त सन्देश पर राजा से विचार-विमर्श कर उत्तर देना) 
तथा सर्वत्र (यात्रियों के कल्याण के लिए राजकमंचारियों को आज्ञा देना) । 

जानपद लेख के कई प्रकार होते हैं; बृहस्पति (अपराक पृ ०६८३, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ६०) के अनुसार 
सात, व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु०५६) के अनुसार आठ प्रकार है। स्मृतिचन्द्रिका का कहना है कि इसके अन्य प्रकार 
भी सम्भव हैं, अत: किसी विशिष्ट संख्या पर बल देना ठीक नहीं है। बृहस्पति,,कात्यायन ( २१४-२५७ ) तथा अन्य लोगों 
ने जानपद लेखों का विवरण दिया है--भाग या विभागपत्र (बंटवारे का लेखप्रमाण) , दानपत्र, क्रयपत्र ( सेलडीड), 
आधानपत्र (वंधकपत्र), स्थितिपत्र या संवित्पत्र (किसी ग्राम,नगर या श्रेणी, पूग आदि के सदस्यों द्वारा निर्णीत परम्प- 
राओं का लेखप्रमाण), दासपत्र (भोजन-वस्त्र के अभाव से गुलामी करने का लेखप्रमाण), ऋणलेख या उद्धारपन्न 
(ब्याज के साथ भविष्य में किसी तिथि तक लौटा देने वाले ऋण का लेख), सीमापत्र (तय हो जाने पर सीमा-निर्धारण 
का लेख), विशुद्धिपत्र (शुद्धि हो जाने पर साक्षियों के साथ लिखा गया लेख), सन्धिपत्र (अपराध स्वीकृति पर 
विशिष्ट लोगों की उपस्थिति में समझौते का लेख), उपगत (ऋण दे देने पर मिली रसीद), अन्वाधिपत्र (बंधक रखने 
वाले को ओर से लिखा गया पत्र) । निजी तौर से लिखा गया प्रमाणपत्र (जानपद) दो कोटियों का होता है; चिरक 
और चिरकहीन। चिरक वह प्रमाणपत्र है जिसे पुश्तैनी लिपिक लिखते हैं। ये पुश्तेनी लिपिक राजधानी में रहते हैं 
और उनके पास दोनों पक्ष के लोग साक्षियों, पिताओं के हस्ताक्षर के साथ पहुंचते हैं इस विषय में देखिये, संग्रह (स्मृति 
चन्द्रिका २, To ५६; परणारमाधवीय ३, To १२७; शुक० २।२६६-३१८, ४।५।१७२-१७७) । व्यासं (स्मृति 
चन्द्रिका २, To ५६) के अनुसार जानपद के आठ प्रकार हैं; चिरक, उपगत (रसीद), स्वहस्त (अपने हाथ से लिखित 
पत्र) आधिपत्र, क्रयपत्र, स्थितिपत्र, सन्धिपत्र, तथा बिशुद्विपत्र । कुछ ग्रन्थों में 'चीरक' एवं 'चिरक दोनों प्रकार के 
प्रयोग हुए हैं। लगता है, यह पत्र भोजपत्र की छाल (भोज या भूर्ज के पत्त) या किसी अन्य वृक्ष की छाल पर 
लिखा जाता था । यदि यह शब्द चिरक है तो यह 'चिर' से बना होगा, क्योंकि यह राजा द्वारा नियुक्त लिपिको द्वारा 
लिखित होता था और चिर काल तक चलता था। इस अर्थ में चिरक शब्द 'स्थानकृत' के समान ही है। 

नारद(४।१३६), विष्णुधमं सूत्र (७।११) एवं कात्यायन के अनुसार वही लेख-प्रमाण अखंड्य या सिद्ध माना 
जाता है जो देशाचार के विरुद्ध न हो, जो नियमान्‌ कूल लिखित हो और हो संदेहृहीन एवं अर्थ युक्त शब्दों से पूर्ण । स्मृति 
चन्द्रिका (२, To ५६) के अनुसार उसे पञ्चारूढ होना चाहिए, अर्थात्‌ उस पर ऋणी, ऋणदाता, दोसाक्षियों एवंलिपिक 
के हस्ताक्षर हों | सामान्यतः दो साक्षियों का होना आवश्यक माना गया है,किन्तु अति महत्वपूर्ण लेख-प्रमाणों पर दो से 
अधिक साक्षियों का होना आवश्यक है । यदि साक्षी आसव या मद पीने वाला हो, अपराधी या स्त्री हो, नाबालिग हो 
या बीमार या पागल हो या बलपूर्वक लिख रहा हो तो लेख-प्रमाण उचित नहीं माना जाता। देखिये नारद(४।१३७), 


विष्णुध मंसूत्ष (७।६-१०), कात्यायन (२७१) | 
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अध्याय १२ 
भुक्ति (भोग) 


गौतम (१०1३६) के मत से स्वामित्व की प्राप्ति कई प्रकार से होती है, यथा--पैतृक रिक्थप्राप्ति (वसीयत), 
क्रय, विभाजन (बंटवारा), आत्मसात्करण (विनियोग, अर्थात्‌ जंगल के वृक्ष आदि तथा अन्य वस्तुओं की प्राप्ति जब कि . 
उनका कोई स्वामी न हो) तथा उपजब्धि (स्वामी के ज्ञात न रहने पर छूटी हुई सम्पत्ति पर स्वाधिकार या उसका आत्म- . 
सात्करण)। गौतम (१०।४०-४१) के अनुसार स्वामित्व की अतिरिक्त रीतियां भी हैं, यथा--दानग्रहण (ब्राह्मणों के 
विषय में), विजय (क्षत्रियों के विषय में) तथा लगभ (वेश्यों या शूद्रों के विषय में; व्यापार या पारिद्रमिक के रूप में)। 
वसिष्ठ (१६।१६) ने स्वामित्व की अपर आठ रीतियाँ घोषित की हैं। बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश go १५३, अपराकं 
_ पृ० ६३५) ने अचल सम्पत्ति के सात रूप माने हैं--विद्या, क्रय, बंधक, विजय, दहेज, बसीयत तथा सन्तानहीन सम्बन्धी 
की सम्पत्ति। नारद (स्मृतिचन्द्रिका २, Jo ७०) ने इस सूची में बन्धक छोड़ दिया है। इन स्मृतियो ने चिरकाल से चली 
आती हुई प्राप्ति (आधिपत्य) को स्वामित्व की कोटियों में नहीं गिना है। 
भोग या भुक्ति के विषय में (समय-निर्धारण एवं स्वामित्वःप्राप्ति से सम्बन्धित अन्य बातों के बारे में) प्राचीन 
काल से ही स्मृतिकारों एवं निबन्धकारों में बड़ा मतभेद रहा है। भुक्ति सागमा(साधिकार) या अनागमा दोनों प्रकार 
की हो सकती है। आगम का अर्थ है 'उद्‌गम' या 'निकास', अर्थात्‌ अधिकार, स्वामित्व या स्वत्व का मूल, यथा--क्रय 
या दान-प्राप्ति आदि।) इसी अर्थ में मनु (51२००), याज्ञ ० (२1२७), नारद (४1८४) ने अपनी बातें कही हैं । और | 
देखिये कात्यायन (३१७)। यदि सम्पत्ति उपर्युक्त रीतियों में किसी एक रीति से ग्रहण की गयी है और उस पर स्वामित्व 
भी है तो यह अधिकार लुप्त नहीं हो सकता (नारद ४०५; बृहस्पति, स्मृतिचन्द्रिका २,.पृ० ७० में उद्धत) ; किन्तु 
बिना स्पष्ट स्वामित्व या भोग के वह सम्पत्ति पक्की नहीं भी हो. सकती । व्यास एवं पितामाह ने घोषित किया है कि उप- 
युक्त भोग के लिए पाँच बातें आवश्यक हैं--इसके पीछे आगम (स्वत्व-प्रमाण) होना चाहिए, दीघंकाल से उसे चलते 
ओ- आना चाहिए, वह टूट न सका हो, उसका विरोध न हुआ हो तथा वह विरोधी की जानकारी में भी स्थिर रहा हो (मिताः 
` क्षरा, याज्ञ० २।२७ एवं अपरां To ६३५) ।* वह आगम जो थोड़े से भी भोग से हीन है, शक्तिशाली नहीं माना 
Bo जाता, किन्तु वंशपरम्परा से न आने पर भी स्वामित्व वाला आगम शबितशाली ठहरता है (याज्ञ० २२७) । नारद 
(४5५) का कथन है कि. स्पष्ट आगम से भोग शक्तिशाली होता है। इन कथनों से कठिनाई उत्पन्न होती है और आंगम 


“A. स्वत्वहेतुः प्रतिग्रहक्रयादिः आगमः । मिताक्षरा (याज्ञ २२७); आ सम्याग्गम्यते प्राष्यते स्वीक्रियते 

pu ,क्रयादिरिति व्यवहारमातृका । आगमः साक्षिपत्रादिकमिति दीपेकलिका । आगमो घना्जनोपायः 
सेथिलाः । व्यवहारतत्त्व, To २२३ | 

२. सागमो दीर्घकालश्चाविच्छेदोऽपरवोस्झित्रः । प्रत्यथिसंनिधानश्च पञ्चाङ्गो भोग इष्यते ॥। 


१) द्वारा उद्धत । 
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एवं भोग एक-दूसरे पर अवलम्बित हो जाते हैं। नारद (४७७) का कहना है कि आगम के पक्ष में छेखप्रमाण एवं 
साक्षियों के रहने पर भी भोग का अभाव, विशेषतः अचल सम्पत्ति के विषय में, उसे उपयक्त नहीं ठहराता | इसका तात्पर्यं 
यह है कि बिना भोग के स्थानान्तर, भळे ही वह लिखित हो तथा साक्षीयुक्त हो, संशयात्मक माना 
जाता है; और आगम एवं भोग एक-दूसरे को बल देते हैं (नारद ४।८४-८६, बृहस्पति, हारीत एवं पितामह) ।३ 
नारद (४।८६-८७) का कथन है कि जो व्यक्ति विना आगम के केवल भोग सिद्ध करता है उसे चोर कहना 
चाहिए, क्योंकि वह भोग-सम्बन्धी बुटिपूर्ण तकं देता है (जैसा कि एक चोर भी कर सकता है) ; राजा को चाहिए कि 
वह ऐसे व्यक्ति को चोर का दण्ड दे जो विना आगम के सो वर्षों तक भोग करता है। कहने का तात्पर्यं यह है कि भोग 
करने वाले व्यक्ति को उसकी वैधानिकता मिद्ध करनी चाहिए, उसे यह बताना चाहिए कि भोग का उद्गम उसके वंश 
में लुटिपुण ढंग से नहीं हुआ। प्राचीन काल में स्वामित्व के स्थानान्तर की मुख्य विधि भोग से सम्बन्धित थी और भोग 
पर ही स्वामित्व की सिद्धि के लिए अधिक बल दिया जाता था । 
याज्ञवल्क्य स्मृति (२।२७) की टीका मिताक्षरा ने इस स्थिति को और स्पष्ट किया है। दान एवं क्रय के विधय 
में स्थानान्तर करने वाले का स्वामित्व (भोग) समाप्त हो जाना चाहिए और दान पाने वाले तथा क्रय करने वाले के 
स्वामित्व (भोग) का उदय होना चाहिए; किन्तु यह तभी होना चाहिए जब कि दान छेने वाला तथा क्रय करने चाला 
` सम्पत्ति को स्वीकार कर ले, अन्यथा नहीं | स्वीकृति मानसिक, वाचिक एवं शारीरिक होती है, अर्थात्‌ स्वीकार करने 
वाले को मन से स्वीकृति देनी चाहिए, कहकर स्वीकार करना चाहिए तथा वास्तविक रूप में ग्रहण करना चाहिए। ये 
तीनों सोना, वस्त्र आदि चल सम्पत्ति के विषय में लागू होती है । किन्तु खेत के मामले में शरी र-स्वीकृति सम्भव नहीं होती 
जव तक उसके फल एवं लाभ का उपभोग नहीं होता । अतः दान एवं क्रय को पूर्ण करने के लिए थोड़ा-बहुत भोग का 
होना परमावश्यक है। स्पष्ट है कि भोग के अभाव में आगम शक्तिहीन हो जाता है। किसी भोग करने वाले के विरोध 
में आगम सफल हो सकता है जब कि उसके पास आगम का अधिकार न हो । इतना ही नहीं, जो तीन पी ढ़ियों तक भोग 
का अधिकारी नहीं रहा है उसके विरोध में भी आगम सफल हो सकता है। यदि भोगकर्ता तीन पी ढ़ियों तक के स्वामित्व | 
को सिद्ध कर देता है तो वह भोगहीन किन्तु आगम वाले के विरोध में सफल हो जाता है। याज्ञ ० (२२३) के अनुसार 
यदि यह सिद्ध हो जाय कि एक व्यक्ति ने श्रीकै से कुछ क्रय किया, किन्तु स्वामित्व या भोग नहीं प्राप्त किया और आगे 
चलकर किसी अन्य व्यक्ति ने श्री क से क्रय किया और स्वामित्व भी प्राप्त कर लिया (किन्तु बह कालावधि तक लगा: 
` तार भोग न कर सका) तो पूवं का आगम भोग हित होने पर भी उत्तरकालीन आगम से अच्छा माना जायगा । किन्तु 
यदि ag सिद्ध हो सके कि कौन-सा आगम पूर्वकालीन है ओर कौन-सा उत्तरकालीन, तो भोगकर्ता को ही सिद्धि प्राप्त 
होती है ।जहाँ लगाता र तीन पीढ़ियों तक स्वामित्व स्थापित रहता है वहाँ किसी प्रकार का आगम बलहोन हो जाता है।अत- 


. ३. पिञ्यलब्घक्षयाधानरिक्यशोयंप्रवेदनात्‌ । पराप्ते सप्तविधे भोगः सागसः सिद्धिमाप्नुयात्‌ ॥ बृहस्पति 
(व्यवहारनिर्णय, go १२६, व्यवहारप्रकाश, Fo १५३; न मूलेन बिना शाखा अन्तरिक्षे प्ररोहति । आगमस्तु सचेन्सलं 
भुक्तिः शाखा प्रकीतिता ॥ हारीत; नागमेन विना भुक्तिर्नागमो भुक्तिर्वाजतः। तयोरन्योत्यसस्बस्घात प्रमाणत्वं 
व्यवस्थितम्‌ ॥। पितामह (दोनों स्मृतिचन्द्रिका २, Jo ७० एवं सरस्वतोविलास, Jo १३१ से उद्धत हैं)। व्यवहारः 
निर्णय ने, जिसने त्रिपुरुषभोग को ६० वब के बराबर माना है, आगम एवं भोग के बल को इस प्रकार व्यक्त किया 
आद्यविशतावागमप्राबल्यं भोगस्य तदानुगुण्यात्‌ । द्वितोये भोगागमयोः साम्यम्‌। तृतीये Wea: sae 
पुरुषे पञ्चांगमोग एव प्रमाणं नागमापेक्षेति सिद्धम्‌। To १३२। 
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एव मिताक्षरा तथा अन्य ग्रन्थों के अनुसार भी भोग स्थानान्तर के लिए सर्वथा अपरिहार्य नहीं माना जाता, किन्तु भोग- 
रहित आगम तरुटिपुर्ण होता है, अतः भोग पर अधिक बल दिया गया है और इसे कानून के अधिकतर अनुकूल माना गया 
है । मिताक्षरा के मत से निष्कर्ष यों है-- |. 

(१) जब भोग अपेक्षाकृत अल्प समय का होता है और उसका सहायक कोई आगम नहीं है तो भोग पर अधिक 
बल नहीं दिया जाता और आगम ही उसके विरोध में प्रबलतर सिद्ध होता है, (२) तीन पीढ़ियों तक का लगातार भोग 
(यद्यपि उसे स्पष्ट करने के लिए कोई आगम न भी हो) लेख प्रमाण से युक्त आगम से प्रबलतर होता है तथा (३) तीन 
पीढ़ियों से कम भोग वाला पूर्वकालीन आगम (किन्तु कुछ भोग होना चाहिए) उत्तरकालीन भोग सहित आगम से प्रबल- 
तर होता है। दीर्घकालीन भोग को बहुधा वैधानिक उद्गम वाला समझा जाता था, यद्यपि समय के व्यवधान के कारण 
उसे सिद्ध करना सम्भव नहीं है। दीर्घकालीन भोग के विषय में बड़ा विवाद रहा है। याज्ञ० (२।२४) का कहना है-- 
“भूमि की हानि २० वर्षो में हो जाती है, यदि उस पर:उसके स्वामी की आंखों के समक्ष बिना उसके किसी प्रकार के 
विरोध के किसी अन्य व्यक्ति का भोग स्थापित हो; और चल सम्पत्ति की हानि (उन्हीं दशाओं में) दस वषं में हो 
जाती है। मनु (८।१४७-१४५) एवं नारद ( ४।७६-८०) के दो श्लोक समान ही हैं और उनका तात्पर्य है--“किसी 
वस्तु का स्वामी यदि किसी प्रकार का विरोध न उपस्थित करे और कोई उसकी वस्तु का भोग करता रहे 
एवं यह दस वर्षों तक चलता रहे तो उसका स्वामित्व समाप्त हो जाता है । यदि स्वामी मूर्ख नहीं है और न नावालिग 
है और उसकी सम्पत्ति पर उसको दृष्टि के समक्षं किसी अन्य व्यक्ति का भोग है तो अन्त में वह भोग वाले की 
हो जाती हैं ।'यही वात गौतम (१२।३४) में भी पायी जाता है ।४ (शंख,विवदरत्नाकर, To २०८) ने भी दस वर्ष 
की अवधि दी है । उपर्युक्त कथनों से स्पष्ट है कि २० या १० वर्ष तक किसी व्यक्ति द्वारा वैधानिक ढंग से स्वामित्व 
स्थापित कर लेने पर वास्तविक स्वामी का अधिकार समाप्त हो जांता है और अवास्तविक व्यक्ति वास्तविक स्वामी 
बन बैठता है। - 
किन्तु कृछ स्मृतियो के मत से सौ वर्षो तक अवास्तविक स्वां मित्व-स्थापन से आगम प्राप्त नहीं हां जाता,प्रत्युत 

स्वामित्व-हानि के लिए अति दीर्घ अवधि अपेक्षित है। देखिये नारद (४।८६-८७)। नारद (४८६) ने यह भी कहा 

है कि भोग के लिए स्मातं काल (मानव-स्मरण) के भीतर ही आगम अपेक्षित है, किन्तु स्मार्त काल के बाहर तीन पीड़ियों 

त॑क का भोग पर्याप्त है, भले ही उसके लिए लेखप्रमाण या कोई अन्य आगम न हो । यही बात विष्णुध मंसूत्र (५।१८७) 

में भी कही गयी है । मिताक्षरा (याज्ञ ० २।२७) के अनुसार स्मात काल १०० वर्षों का होता है, क्योंकि वेद .ने मनुष्य 
जीवन की अवधि १०० वर्षों तक मानी है। १०० वर्षों तक साक्षियों के लिए भोग के विषय में कह देना सम्भव है। 

अतः स्पष्ट है कि सौ वर्षों से कम भोग के उद्गम के लिए मौखिक साक्ष्य लिया जा सकता है और भोगकर्ता को आगम सिद्ध 
करना पड़ेगा किन्तु यदि आगम के लिए कोई मौखिक साक्षी नहीं मिलेगा तो यह समझा जायगा कि आरम्भ से ही कोई 
TT at था। गौतम जैसे ऋषियों ने केवल भोग को ही स्वामित्व के लिए पर्याप्त साधन नहीं माना है। सरस्वती 
 झिल्लास (पृ० १२४) में आया है कि दीर्घकालीन भोग से अनुमान लगाया जा सकता है कि इसका आरम्भ क्रय, दान 
“आदि के आगम से हुआ होगा अर्थात्‌ ऐसी स्थिति से वैधानिक उद्गम का आभास मिल जाता है 1 "अतः मिताक्षरा के 


¢ ae ¥ अजडापोराण्डघनं दशवषं भुक्तं परेः सन्निधौ सोक्तुः॥ गौतम (१२।३४) ; ग्रामनगरवद्धभेणिविरोधे 
राजविप्रस्वात्‌ । शंख (चण्डेश्वर का विवादरत्नाकर, go R05) । 2 
„~ भुक्तिरपि केश्चिद्विशेषणेयुक्ता स्वत्वहेतु भ्‌ तक्रयदानादिकमव्यभिचारादनुमापयति । अभ्यथानुपपद्यसाना 
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: : मित्व पर्याप्त है । स्मृतिचन्द्रिका (२, पू०७२) ने १०० 
वर्ष के स्थान पर १०१ वर्ष अधिक युक्तिसंगत माना है, क्योंकि तीन पी ढ़ियों (ना रद के अनुसार) तक के लिए प्रति-पीढ़ी 


परिचायक माना है। इस विषय में और देखिये कात्यायन (३२१, याज्ञ० २।२७ की टीका मिताक्षरा द्वारा उद्धृत), 
अपराक (१० ६३६), वृहस्पति (२६-२८) आदि । “तीन पीढ़ियों तक” की अवधि संदिग्ध है । प्रपितामह, पितामह 
एवं पिता दस वर्षों के भीतर भी भर सकते हैं। ऐसी स्थिति में यदि पितामह गलत ढंग से किसी सम्पत्ति पर अधि- 
कार कर ले और वह, उसका पुत्र तथा उसका पौत्र दस वर्षों के भीतर ही एक-दूसरे के पश्चात्‌ स्वामित्व ग्रहण करके 
दिवंगत हो जाये तो चौथी पीढ़ी वाला व्यक्ति अर्थात्‌ प्रपौत्र यह कह सकता है कि तीन पी ढ़ियों तक_ स्वामित्व स्थापित 
था और अब वह उस सम्पत्ति का वैधानिक रूप से स्वामी है। इसी से कात्यायन ने पृथक्‌ रूप से अन्यत्र (३१८, 
अपराकं To ६३६ एवं व्यवहार प्रकाश To १५५ द्वारा उद्धृत) कहा है कि ६० वर्षों तक चलती हुई तीन पीढ़ियों 
का भोग स्थिर हो जाता है, अर्थात्‌ उसे स्वामित्व का cada प्रमाण मिल जाता है। याज्ञ ० (२।२७) के त्रिपुरुष-सोग 


अस्मातं-काल (मानव स्मरण से ऊपर) का भोग कात्यायन, व्यास आदि के अनुसार ६० वर्ष तक का माना 
जाता है। नारद(अपराकं, To ६३६) के मत से भोग के सम्बन्ध में एक पीढ़ी २० वर्षों तक तथा बृहस्पति (स्मृति- 
चन्द्रिका, २, पृ ० ७२) के मत से ३० वर्षों तक चलती है। स्पष्ट है कि पूर्वकालीन स्मृतिकार, यथा-गौतम, मनु एवं 
याज्ञवल्क्य ने २० वर्षों तक के अवैधानिक भोग को स्वामित्व के लिए पर्याप्त माना है तथा उत्तरकालीन स्मृतियों के 
लेखकों, यथा-नारद, कात्यायन आदि ने ६० वर्षों के भोग को । इस विरोधाभास को दूर करने के लिए टीकाकारों एवं 
निवन्धकारो ने मनु (८1१४८), याज्ञ ० (२२४) एवं अन्य स्मृतियों की बातों के विभिन्न अर्थ किये हैं। कम-से-कम 
तीन व्यवस्थाएँ अति प्रसिद्ध हैं। कुछ लोगों ने भोग पर बल दिया है तो कुछ लोगों ने आगम पर। अपराके (Jo ६३१- 
६३२),कुल्लूक एवं रघुनंदन ने शाब्दिक अर्थ लिया है और कहा है कि २० वर्ष के नाजायज भोग से स्वामित्व की हानि 
हो जाती है अर्थात्‌ स्वत्वहानि हो जाती है। दूसरी व्याख्या याज्ञ ०(२।२४) के कथन की एक व्याख्या है; किसी व्यक्ति 
द्वारा बीस वर्षो तक भोग करने के उपरान्त यदि स्वामी विवाद खड़ा करता है और अपने पक्ष में लेखप्रमाण का सहारा 
लेता है तो वह अपना स्वामित्व नहीं भी सिद्ध कर सकता,क्योंकि उसके विपक्ष में यह तकं उपस्थित किया जा सकता है 
कि यद्यपि उसके पास लेखप्रमाण था किन्तु अपने मौन से उसने भोग करने वाले को अवसर दिया और मौनरूप से 
स्वीकृति भी दी । याज्ञवल्क्य के कहने का तात्पर्य यह्‌ है कि स्वामी को उपेक्षा नहीं दिखानी चाहिए और जब कोई अज- 
नबी नाजायज भोग करता है तो उसे मौन नहीं रह जाना चाहिए। यह मत सर्वप्रथम विश्वरूप द्वारा घोषित किया 
गया और आजकल के सिद्धान्त “अपने अधिकारों के ऽति जागरूक रहना चाहिए” की ओर संकेत करता है। 

तीसरी व्याख्या या मत यह है जिसे मिताक्षरा ने स्पष्ट किया है और जिसे व्यवहारमयूख, मित्नमिश्च तथा 
अन्य लोगों ने भी माना है कि स्वामित्व की हानि नहीं होती,प्रत्युत फलहानि होती है, अर्थात्‌ यदि स्वामी अपनी दृष्टि 
के समक्ष किसी अन्य व्यक्ति को २०वर्षों तक भोगते देखता है और अंत में विवाद खड़ा करता है तो वह अपनी सम्पत्ति 


कल्पयतीत्यनुमातेऽर्थापतो वान्तभंवतीति प्रमाणमेव । सरस्वतौबिलास, पु ०१२४, ये वाक्य स्पष्टतः व्यवहारनिर्णय, : : | 
Yo ७३ से लिये गये हैं ( a ope 


A 
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पा जायगा किन्तु वह भूमि के लाभसे हाथ धो देगा । मिताक्षरा, व्यवहारमातृका एवं व्यवहारप्रकाश (प०१५७-१६५) 
ने लम्बा विवेचन प्रस्तुत किया है, किन्तु स्थानाभाव से उसे हम यहाँ नहीं प्रस्तृत करेंगे। 

कछ थोड़े-से ग्रन्थों ने बहुत छोटी अवधियों की चर्चा की है,यथा अचल सम्पत्ति के लिएतीन वर्ष (यदि आज्ञा- 
पित उद्गम या क्षसालिग न हो) या चल सम्पत्ति,जैसे अन्न ,पशु आदि के लिए एक वर्ष की अवधि। ये मत केवल भोग 
की महत्ता मात्र प्रकट करते हैं। मरीचि का कहना है कि गायों,भारवाही पशुओं,आभूषणों आदि को चार या पाँच वर्ष 
के भीतर लौटा लेना चाहिए, नहीं तो उनके स्वामित्व की हानि हो जाती है । यह मत मनु (८1१४६) एवं अन्य ग्रंथों के 
विरोध में पड जाता है और इसकी व्याख्या इस प्रकार कर दी गयी है कि यह इसलिए दिया गया है जिससे स्वामी किसी 
शक्तिशाली कारण के न रहने पर अपनी वस्तुएँ शीघ्र से शीघ्र लोटा छे। प्राचीन रोम का कानून भी ऐसा ही था t 

बृहस्पति एवं कात्यायन (३३५) दोनों को उद्धृत करके अपराक (To ६३७) एवं ह (qo 
१६६) ने कहा है कि जो सम्पत्ति किसी के अपने सम्बन्धियों एवं सजातियों द्वारा भोगी गयी है वह यों ही भोग के 
कारण उनकी नहीं हो सकती । पितामह का कहना है कि अजनवी का भोग शक्तिशाली होता है, किन्तु अपनी कुटुस्व- 
सम्पत्तिका भोग उतना शवितशाली नहीं होता । गौतम (१२।३५) का कथन है कि किसी श्रोत्रिय, संन्यासी या राज- 
कर्म चारी द्वारा भोगी गयी सम्पत्ति देने वाले के स्वामित्व का लोप नहीं करती । सिलाइए बृहस्पति । ६ मनु (०१४६) १ 
नारद (४5८१), वशिष्ठ (१६।१८) ,याज्ञ०, बृहस्पति, कात्यायन (३३० ) ने दीर्घकालीन भोग के नियम के सम्बन्ध में 
निम्तोकत अपवाद दिये हैं; बंधक सम्पत्ति,सीमा,नाबालिग की सम्पत्ति,खुली प्रतिभूति, मुहरबन्द प्रतिभूति (धरोहर), 
स्त्रियां (दासियाँ), राजा का धन, श्ोत्रियसम्पत्ति दूसरे के भोग से समाप्त नहीं हो जाती (बीस वर्ष या दस त 
जैसा कि मनु ८।१४७ एवं याज्ञ० २।२४ ने लिखा है) । मनु (51१४५) ने व्यवस्था दी है कि बन्धक एवं अतिभ 
(धरोहर) समय के व्यवधान से समाप्त नही हो जाते, बहुत लम्बे काल के उपरान्त भी उन्हें i जा सकता 
है । याज्ञ० (२।२५) ने उपयुक्त सूची में मूर्खो एबं स्त्रियों की सम्पत्ति की भी गणना कर दी है। ना 
का कहना है कि यदि भोगकर्ता बिना किसी आगम (अधिकार) के भोग कर रहा हो तो स्त्रीधन एवं राज्य-सम्प 
` सैकडौं वर्षों के उपरान्त भी लौटायी जा सकती है। कात्यायन (३३०) ने उपयुक्त सूची में ee oe an 
माता से प्राप्त धन भी जोड दिया है। व्यवहा रशास्त्न-सम्बन्धी सभी सिद्धांतों ने नाबालिगों, पागल तथा इ 
प्रकार के अन्य लोगों की सम्पति की रक्षा की है और उनकी अधिकार-हानि के लिए लम्बी अवधियाँ दी हैं | इस 
विषय में देखिये याज्ञवल्क्यस्मृत्ति के २२२५ की टीका मिताक्षरा। कात्यायन (३३१।३३४), स्मृतिचन्द्रिका 
६5) तथा पराशरमाधवीय (३, To १४८) ने व्यवस्था दी है कि उस ब्रह्मचारी की,जो ३६ वर्षो तक ee 
: लगा हो तथा उस व्यक्ति की, जो ५० वर्षों तक विदेश में रहता आया हो, सम्पत्तियाँ भोगकर्त्ता द्वारा get न 
जो जा सकतीं | बम्दीगृह चले जाने प्रर बन्दी को भी समय की छूट मिलती है। ; 


६४ एवं पराशरमाधवीय रे, qo १४६) | 


_CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


सोजिये cate भर्म स्याद्‌ राजपुरुषे स्नेहः सुहृद बान्धवेषु भुक्तमेत नं होयते ॥ बृहस्पति 
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अध्याय १३ 


साक्षी गण 


'साक्षी” शब्द श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (६1११) में आया है जहाँ यह अखिल विश्व के एक मात्त द्रष्टा के लिए 
प्रयुक्त हुआ है।१ पाणिनि (५।२।४१) ने इसका अर्थ किया' है “वह जिसने साक्षात्‌ देखा है ।*” गौतम (9319), 
कौटिल्य (3199), नारद(४।१४७) का कथन है कि जब दो व्यक्ति विवाद करते हैं और जब सन्देह या कोई विरोध 
उपस्थित होता है तब सत्य का उद्घाटन साक्षियों द्वारा ही सम्भव है। मनु (८७४), सभापवं (६८।८४), नारद 
(४१४०), विष्णुधमंसूत्र (८।१३), कात्यायन (३४६, व्यवहारमातृका To ३१७ एवं व्यवहारप्रकाश To १६ में 
उद्धृत) के अनुसार वही साक्ष्य उचित है जो ऐसे व्यक्ति द्वारा दिया जाय जिसने या तो देखा हो या सुना हो, या विवाद 
या मामले में जिसने अनुभव प्राप्त किया हो । इसका तात्पर्य यह है कि साक्षी-प्रमाण साक्षात्‌ किया हुआ या समक्ष 
वाला हो न कि सुना-सुनाया हो। मेधातिथि (मन्‌ ८७४) का कथन है कि जब कोई किसी ऐसे व्यक्ति से, जिसने स्वयं 
सुना हो, कुछ सुनता है और भाकर साक्ष्य देता है तो वह वैधानिक साक्ष्य नहीं कहा जाता। और देखिये मनु (०७६) 
किन्तु विष्णुधमंसूत्र (८1१२) ने एक अपवाद दिया है-यदि नियुक्त साक्षी मर जाय या विदेश चला जाय तो उसने जो 
कुछ कहा हो उससे सुननेवाला साक्ष्य दे सकता है। यह पहले ही कहा जा चुका है कि राजा को साक्षी परीक्षा में दर नहीं 
करनी चाहिए । कात्यायन (३४०-३४१, अपराके To ६७५, ६७७; स्मृतिचन्द्रिका २, Yo ६२ तथा व्यवहारमातृका 
पृ० ३३१ में उद्धत) का कथन है कि स्वयं राजा (या मुख्य न्यायाधीश) को न्यायालय में उपस्थित साक्षी की जांच करनी 
चाहिए, सभ्यों के साथ उसके कथंनों पर विचार करना चाहिए और जब किसी विवाद में वास्तविक साक्षी के विषय में 
सन्देह उत्पन्न हो जाय तो आगे का समय देखकर वास्तविक साक्षी को बुलाकर प्रमाण ग्रहण करना चाहिए और जब 
वास्तविक साक्षी मिल जाय तो मामला चलने देना चाहिए । कात्यायन (३५२) का कथन है कि जब विदेश में रहने के 


कारण साक्षी को बुलाना असम्भव हो तो किसी त्िवेदज्ञ के समक्ष उसका दिया हुआ लिखित प्रमाण काम में लाना चाहिए | 


गौतम (4312), मनु (sige), याज्ञ० (VRE), नारद (१1१५३) आदि के मत से साधारणतः किसी मुकदमे में 
कम-से-कम तीन साक्षी होने चाहिए । वृहस्पति का कथन है कि साक्षियों की संख्या ६,७,५०४ या ३ हो सकती है अथवा 
केवल दो ही विद्वान ब्राह्मण पर्याप्त हैं। विष्णुधर्मसूत (८1५) एवं बृहस्पति ने ब्ल देकर कहा है कि किसी विवाद = 
निर्णय में किसी एक ही साक्षी का सहारा नहीं छेना चाहिए। किन्तु याज्ञ (२।७२), विष्णुधमंसूत्र (८६) एवं नारद | 
(४१४२) का कथन है कि एक व्यक्ति भी, यदि वह नियमित रूप से धामिक इत्य करता रहता हो और दोनों पक्षों को 


स्वीकार हो तो साक्षी का कार्य कर सकता है। बृहस्पति ने दृतक,गणक या उसे, जिसने अचानक साक्षात्‌ देखाहोःराजा | 


१. एको देवः सर्वभूतेषु गूढः-....-साक्षी चेता केवसो निर्गुणश्च । श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (६१११)। ` 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


७३९ “घसंशास्त्र का इतिहास 


या मुख्य न्यायाधीश को अकेले साक्षी के रूप में स्वीकार किया है । व्यास का कथन है किविशेषतः साहस नामक अपराधों 
में एक व्यक्ति भी, यदि वह शुचि, क्रियावान्‌, घामिक एवं सत्यवादी हो और पहले भी जिसकी सत्यता प्रमाणित हो चुकी 
हो, साक्षी का कार्य कर सकता है।* कौटिल्य 3199) का कहना है कि गृप्तरूप से लेन-देन के मामले में एक व्यक्ति ` 
भी (स्त्री या पुरुष) साक्षी हो सकता है, किन्तु राजा एवं तपस्वी ऐसा नहीं कर सकते ।* कात्यायन (३५३-३५५, 
व्यवहा रमातृका TO ३१६-३२०, स्मृतिचन्द्रिका २, To ७६ एव व्यवहारप्रकाश Fo ११२-११३ में उद्धत)का मत है 
कि प्रतिभूति (धरोहर) रखते समय किसी विश्वस्त व्यक्ति का साक्ष्य हो सकता है; इसी प्रकार उस दूत का भी साक्ष्य 
हो सकता है जो आभूषण उधार लेने के लिए भेजा गया हो; सामान बनाने वाली स्त्री का साक्ष्य भी पहचान के लिए हो 
सकता है; यदि निर्णय हो चुका हो तो राजा या मुख्य न्यायाधीश, लिपिक या कोई सभ्य अकेले भी वादी या प्रतिवादी के 

कथन की पुष्टि कर सकता हैं। & 
साक्ष्य देने वालों की विशेषताओं का उल्लेख बहुत से ग्रन्थों में हुआ है, यथा-गौतम ( १३।२) त कौटिल्य ( ३। 
११), मनु (८।६२-६३), वसिष्ठ (१६।२०) , शंख लिखित (सरस्वती विलास, To १३८ में उद्धत) ,याज्ञ० ० (२।६८), 
नारद(४।१५३-१५४), विष्णुधमं सूत्र (sis), बृहस्पति, कात्यायन (३४७,स्मृतिचन्द्रिका २, To ७६ एवं व्यवहार- 
प्रकाश पृू० १११ में उद्धत)। प्रमुख विशेषताएँ ये हैँ--कुलीनता, वंशपरम्परा से देशवासी होना, सन्तानयुक्त गृहस्थ 
होना, धनी होना, चरित्रवान्‌ होना, विश्वासपात्नता, धर्मज्ञता, लोभहीनता तथा दोनों दलों द्वारा स्वीकार किया जाना। 
HS स्मृतिग्रन्यों, यथा--कौटिल्य (३।११), मनु (८।६८ = कात्यायन ३५१ एवं वसिष्ठ १६।३०) , कात्यायन (३४८) 
नह ने व्यवस्था दी है कि सामान्यतः साक्षी को पक्ष के वर्ण या जाति का होना चाहिए, स्त्रियों के विवाद में स्त्रियों को ही साक्ष्य 
ह (गवाही) देना चाहिए, अन्त्यजों के विवाद में अन्त्यजों को साक्ष्य देना चाहिए, हीन जातिवालों को उच्च जाति के लोगों 
या ब्राह्मण को साक्षी बनाकर अपने मुकदमे की सिद्धि का प्रयत्न नहीं करना चाहिए (हाँ, जब ब्राह्मण किसी आगम में 
* साक्षी रहदा हो तो बात दूसरी है)। किन्तु बहुधा सभी स्मृतियों ने (यहां तक कि गौतम एवं मन्‌ ने भी ) कहा है और 
विकल्प बतलाया है कि सभी जाति के लोग (यहां तक कि शूद्र भी) सभी के लिए साक्षी हो सकते हैं। देखिये गौतम 
(9313), मनु (51६६), याज्ञ (२।६४), नारद (४।१५४), वसिष्ठ (१६।२६) ; सर्व सवं एव वा । नारद (¥1 
१५५) एवं कात्यायन (३४६-३५०, अपराकं Jo ६६६ में तथा व्यवहारप्रकाश, To १११-११२ में उद्धत) नय 
दी है कि ऐसे लोगों के दलों में जो अपने लिए विशिष्ट चिह्न (लिग) रखते हैं, श्रेणियों (वणिको के समाजों), गो 
(संस्थाओं), व्यापारियों के ब्रातों (कम्पनियों) तथा अन्य लोगों में, जो दलों में रहते हैं और इस प्रकार वर्गों की संज्ञा 
पाते हैं, तथा दासों, चारणों (भाटों), मल्लो (कुश्ती वालों ), हाथी की सवारी करने वालों, घोड़ों को प्रशिक्षण देने वालों 
एवं सैनिकों (आयुधजीवियों, अर्थात्‌ अस्त-शस्त धारण करके सैनिक रूप में जीविका चलाने वालों) में उनके नायक लोग 
(वर्गी लोग) उचित साक्षी कहे जाते हैं।* गौतम (51२१) का कहना है कि खेतिहरों, व्यापारियों, चरवाहों, महाजनों 


३ 'इूतक' वह है जो मद्र व्यक्ति हो और जिसे दोनों पक्षों ने स्वीकार किया हो और जो दोनों पक्षों की बात 
` सुनने को उस स्थान पर आ गया हो! | र 

ॐ शुचिक्रियश्च भमंज्ञः साक्षी यत्रानुभूतवाक । प्रमाणमेकोऽपि भवेत्साहसेषु विशेषतः॥। व्यास (स्मृतिचखिका 
३, Fo ७६ एवं व्यवहारप्रकाश, Jo ११२)। ट . गा 
९  रहस्यव्यवहारेच्वेका स्त्री पुरुष उपश्रोता उपद्रष्टा वा साक्षी स्याद्राजतापसवर्जेस्‌ | कौडिल्य (३1११) । 
६. लिगिनः श्ेणिपुगाशच बणिग्ब्रातास्तथापरे । सम्नुहर्थाश्च ये चान्ये वर्गस्तानब्रवीद्‌ Ge ॥ दासचार 
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साक्षो-सम्बन्धी अयोग्यताएँ ७३७ 
(ऋणदाताओं), शिल्पकारों (बढ़इयों एवं धोबियों) के वर्गों के सदस्यों के बीच विवादों में उसी वृत्ति वाले सदस्य 


साक्षी होते एवं मध्यस्थता का कार्य कर सकते हैं। 
साक्ष्य देने में अयोग्य ठहराये गये लोगों की सूचियाँ विम्न ग्रन्थों में पायी जाती हैं--कौटिल्य (३1११), मनु 
(51६४-६७) , उद्योगपर्व (३५४४-४७) , याज्ञ (२।७०-७१ ) नारद (४।१७७-१७८) , विष्णुधमंसूत्र (८।१-४), 
बृहस्पति (२६-२०), कात्यायन (३६०-३६४) । मनु (८११५) ने इस विषय में तकं उपस्थित किया है कि मौखिक 
साक्ष्य क्योंकर झूठे ठहराये जा सकते है; ale, विमोह, भय, बानन्देन्छा, क्रोध, मित्रता, अबोधता एवं अल्पवयस्कता से 
गवाही झूठी पड़ सकती है। नारद द्वारा उपस्थापित सूची विस्तृत है, अतः हम उसे ही उद्धत करते हैं। ये लोग साक्ष्य के 
लिए अयोग्य ठहराये गये हैं--अर्थ से सम्बन्धित लोग (साझेदार) , मित्र (या सम्बन्धी, यथा--चाचा), साथी (काम- 
धाम के) , जिसने पहले झूठी गवाही दी हो, पापी, दास, छिद्रान्वेषी, अधाभिक, बहुत बूढ़ा (अस्सी वर्षीय व्यक्ति), अल्प- 
वयस्क, स्त्री, चारिक (तेली या भाट), शराबी, पागल, असावधान व्यक्ति, दुःखित व्यक्ति, जुआरी, ग्राम-पुरोहित, 
लम्बी यात्रा करने वाला (लम्बी सड़कों पर), समुद्र यात्रा वाला वणिक्‌, सन्यासी, रूण, अंगभंगो, जो अकेला साक्षी हो, 
वेदज्ञ ब्राह्मण, जो धामिक कृत्य न करता हो, नपुंसक, अभिनेता, नास्तिक, ब्रात्य (जिसका उपनयन संस्कार न हुआ हो), 
स्त्री-परित्यागी, जिसने अग्निहोत्र छोड़ दिया हो (श्रौत एवं card अग्नियों में जिसने यज्ञ करना बन्द कर दिया हो), 
वैदिक यज्ञ के लिए अयोग्य लोगों की पुरोहिती करने वाला, जो उसी वरतन में खाये जिसमें भोजन पकाया जाता 
है (जो किसी दल से संलग्न हो), पुर्व शत्रु (अरिचर), गुप्तचर, सम्बन्धी, सहोदर, प्रार्दुष्ट-दोष (जिसके पूर्व जन्म का 
पाप किसी रोग के रूप में प्रकट हो गया हो), नतंक (शलूष या जो अपनी स्त्रियों से अभिनय कराता है), विषविक्रेता, 
सपं पकड़ने वाला, विष देने वाला, गृहदाही (आग लगाने वाला), कीनाश (SIT एवं दुष्ट व्यक्ति ),किसी उच्च जाति 
के व्यक्ति से जनमा शूद्रा-पु्न, उपपातकी, थका हुआ व्यक्ति, साहसिक,वीतराग, निर्धन (जुआ एवं अन्य दोषों के कारण), 
शूद्र, दुष्ट जीवन बिताने वाला, ब्रह्मचारी जो अभी गुरु-गेह से लौट न सका हो, Fe (जड़), तेल-विक्रेता, जड़-मूल 
बेचनेवाला, जिस पर भूत-प्रेत की सवारी होती हो, जिसे राजा घृणा की दृष्टि से देखता हो, ऋतु-सम्बन्धी भविष्यवाणी 
करनेवाला, ज्योतिषी, जो दूसरों के पापों की जनता में घोषणा करे, जिसने धन के लिए अपने को बेच दिया हो, जिसके 
छोटे अंग हों (यथा--चार अंगुलियों वाळे हाथ का व्यक्ति), जो अपनी स्त्री के अनैतिक व्यवहार से अपनी जीविका 
चलाये, खराव नाखून वाला, काले दाँतों बाला, मित्तद्रोही, धूत, आसव-विक्रेता, मदारी, लोभी, कोधी, किसी श्रेणी या 
गण का विरोधी, कसाई, खाल विक्रेता, जालसाज (छेखप्रमाण, सिक्का या बटखरों के साथ जो कूट-व्यवहार करे), 
लूला-लंगड़ा, ब्रह्महत्यारा, जो मन्द्र या दवा-दारू से अन्य को प्रभावित करे, जो संन्यास-माग से च्युत हो (प्रत्यवसित), 
लुटेरा, राजभूत्य, मनुष्यों, पशुओं, मांस, अस्थि, मधु, दुग्ध, जल, घी की बिक्री करने वाला ब्राह्मण, तीनों उच्च जातियों 
वाले व्यक्ति जो रुपयों का लेन-देन करे, जिसने अपनी जाति का कत्तव्य छोड दिया हो, कूलिक ( राजा द्वारा नियुक्त 
व्यक्ति जो विवाद आदि में निर्णय दे),भाट, नीच जाति को नौकरी करने वाला, पिता से लड़ाई करने वाला तथा वह जो 


झगड़ा खड़ा करे । कौटिल्य (३।११), मनु (८।६५), विष्णुधर्मं सूत्र (८।१) तथा अन्य स्मृतिकारों ने लिखा है कि राजा | 


साक्ष्य का कायं नहीं कर सकता (सम्भवतः उस मामले को छोड़कर जिसमें उसके समक्ष बातें हुई हों) । 


उपयुक्त अयोग्य साक्षियों की लम्बी सूची प्रकट करती है कि स्मृतिकार साक्षियों के विषय में बड़े ही सतकं थश as 


मल्लानां हस्त्यश्वायुधजी विनाम्‌ | प्रत्येकेक समूहानां नायका वर्गिणस्तथा NAST वादः स्ववर्गेष वर्गिणस्तेषु साक्षिणः । : a 


कत्यायन (अपराक, Jo ६६६ A उद्धत) | 
२१ 
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७३८ aes धर्म शास्त्र का इतिहास 


गौतम (9318), कौटिल्य (३1११), मनु (८७७२), याज्ञ (२७७२), नारद (४।१८८-१८&), विष्णुधमंसूत्र (३।६) 


उशना ( स्मृतिचन्द्रिका २, To ७&),कात्यायन (३६५-३६६) ने इसी से स्पष्ट कहा है कि अर्थमूल या घनमुल (सिविल) 
विवादों में साक्षियों की कठिन जाँच आवश्यक है, किन्तु हिसामूल (क्रिमिनल) विवादों में साक्षी-सम्बन्धी अयोग्यता- 
निर्धारण में शिथिलता प्रर्दाशत करनी चाहिए । इसी से दासों एवं छिद्रान्वेषियों को भी, जो उपयुक्त लम्बी सूची में 
साक्ष्य के लिए अयोग्य ठहराये गये हैं, गम्भीर हिसामूलक मामलों में साक्ष्य के लिए उपयुवत माना गया है। किन्तु इसका 


अर्थ यह नहीं है कि मूर्खं, पागल जैसे लोग भी साक्ष्य दे सकते हैं। मनु (८51७७) ने घोषित किया है कि लोभरहित केवल _ 


एक पुरुष साक्ष्य के योग्य,ठहराया जा सकता है, किन्तु सच्चरित्न स्त्रियाँ नहीं, क्योंकि उनकी बुद्धि अस्थिर होती है। 
किन्तु कुछ परिस्थितियों, यथा--गृह के भीतर या जंगल में हुए या हत्या के मामले मे स्त्री या अल्पवयस्क या अति बूढ़ा 
या शिष्य या सम्बन्धी, दास या किराये का नौकर भी योग्य साक्षी सिद्ध हो सकते हैं। यह कथन मनु (८।७०) का ही 
है। ऐसा ही कात्यायन (३६७) ने भी कहा है। उशना (स्मृतिचन्द्रिका २, To ७६ एवं व्यवहारप्रकाश, To १२०) ने 
व्यवस्था दी है कि साहस के मामलों में दास, अन्धा, बहरा, कोढ़ी, स्त्री, अल्पवयस्क तथा अति बूढ़ा व्यक्ति भी साक्षी हो 
सकता है, बशर्ते वह किसी दल से सम्बन्धित न हो और न किसी का पक्षपात करनेवाला हो। नारद (४।१४०-१६१) 
का कथन है कि यद्यपि साहस के मामलों में साक्षी-सम्बन्धी बन्धन ढीले हो जाते हैं तथापि अल्पवयस्क (नाबालिग), 
स्त्री, एक ही व्यक्ति, वञ्चक, सम्बन्धी तथा शतु की साहस के विवादों में साक्षी नहीं बनाना चाहिए, क्योंकि अल्पवयस्क 
अबोधता के कारण, स्त्री असत्य भाषण के स्वभाव के कारण, वञ्चक बुरे कार्य में संलग्न रहने के कारण, सम्बन्धी स्नेह 
के कारण तथा शतु प्रतिशोध लेने के कारण झूठ का सहारा ले सकते हैं। मेधातिथि (मनु cigs) ने लिखा है कि जब 
वादी एवं प्रतिबादी दोनों पुरुष हों तो स्त्रियाँ साक्षी के उपयुवत नहीं होतीं, किन्तु जहां विवाद किसी पुरुष एवं स्त्री में 
अथवा केवल स्त्रियों के बीच में हो तो स्त्री योग्य साक्षी होती हैं। | 
नारद (४।१५७-१७२) के अनुसार अनुपयुक्त साक्षी-गण पांच कोटियों में बाँटे जा सकते हैं--(१) कुछ 
लोग, यथा--विद्वान्‌ ब्राह्मण (श्रोत्रिय), अति बूढ़े, तापस, संन्यासी वचन (प्राचीन ग्रन्थों) के अनुसार अयोग्य ठहराये 
गये हैं, अन्यथा उनको अयोग्यता के कोई अन्य कारण नहीं हैं। व्यवहारतत्त्व (To २१४) ने प्रकट किया है कि भ्रोत्रिय 
एवं अन्य लोग साक्षी नहीं बनाये जा सकते, किन्तु वे aga साक्षी (अर्थात्‌ यदि वे चाहें तो किसी मामले में साक्षी होने 
योग्य) हैं । वे राजा के समान ही अनुपयुक्त हैं, इसलिए नहीं कि वे विश्वसनीय नहीं हैं, प्रत्युत उन्हें कष्ट नहीं देना 


चाहिए । ऐसे लोग विशेषाधिकार वाले व्यक्ति कहे जाते . हैं। (२) चोर, लुटेरे, .भयानक लोग, जुआरी, हत्यारे: 


अनुपयुक्त माने जाते हूँ, क्योंकि उनमें असत्य भाषण का दोष पाया जाता हैं। (३) भेद के कारण भी साक्षी की 
अयोग्यता होती है, क्योंकि एक ही प्रकार के मामले में परस्पर विरोधी दो बातें करने से भेद नामक अयोग्यता प्रकट 
होती है। (४) सुची (=स्वयमुक्ति, नारद ४१५७), जो बिना बुलाये स्वयं चला आये, ऐसे लोग भी अयोग्य कहे 
* जाते हैं। (५) (मृतास्तर) अर्थात्‌ ऐसा साक्षी जो पक्ष वाले की मृत्यु के उपरान्त लाया जाय, ऐसे लोग कुछ बताने में 
पूर्णतया समर्थ नहीं हो पाते, क्योंकि पक्ष की ओर से उन्हें पुरी सूचना नहीं प्राप्त हुई रहती | किन्तु अन्तिम कोटि के लिए 
 नारद(४।६४) ने एक अपवाद दिया है कि जब मरते समय पिता पुत्रों से ऐसा कहे कि “इन-इन मामलों में ये लोग साक्षी 
हूँ तो म॒तान्तर साक्षी भी योग्य माना जा सकता है। ह 


Fr as ने साक्षियों के दो प्रकार बताये हैं; ge अर्थात्‌ पक्ष द्वारा नियुक्त तथा area, अर्थात्‌ अनियुक्त। 
Rd के पाँच उपप्रकार हैं और दुसरे के छः । इत साक्षी-गण ये हैं--( १) लिखित (२) स्मारित (जिसे लेखप्रमाण 
के बिना बार-बार स्मरण कराया जाय), (३) यवृष्छामिज्ञ या यादृच्छिक अर्थात्‌ जो लेन-देन के समय अचानक आ 
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जाय मोर जिसे साक्षी बनते के लिए कह दिया जाय, (४) गुप्त साक्षी, अर्थात्‌ वह जो परदे या दीवार की आड़ में बैठा on 
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लेन-देन की बातें सुने रहता है तथा (५) उत्तर साक्षी, अर्थात्‌ जो किसी ऐसे व्यक्ति से सुने जो या तो दूर देश जा रहा 
हो या मरणतुल्य हो। छः प्रकार के अक्त ये हैं--- ( १) सीमा-विवादों में एक ही ग्रामं के चासी, (२) मुख्य न्यायाधीश, 
(३) राजा (जिसके समक्ष कोई मामला चला था), (४) कार्य-मध्यगत, अर्थात्‌ वह जो दोनों पक्षों के लेन-देन के 
समय उपस्थित रहा हो, (५) इतक (वह जो आभूषण लाने या कोई लेन-देन तय करने के लिए भेजा गथा हो) तथा 
(६) वंटवारे जैसे मामलों में कुटुम्व के अन्य सदस्य | वृहस्पति ने बारह साक्षियों के नाम दिये हूँ जो नारद की सूची 
के समान ही हुँ और इसका अतिरिक्त बारहवां है लेखित, जिसका नाम लेन-देन के समय किसी साक्षी के समक्ष लिख 
लिया जाता है। लिखित एवं लेखित में अन्तर यह है कि प्रथम अपना नाम स्वयं लिखता है और दुसरे का नाम किसी पक्ष 
द्वारा किसी साक्षी के समक्ष लिख लिया जाता है। 

साक्ष्य देने के पूर्वं विरोधी दल साक्षी की अयोग्यता सिद्ध करने का प्रयत्न करता है । कात्यायन का कथन हैं 
कि विपक्ष को चाहिए कि वहसाक्षी के गुप्त अथवा अप्रकट दोषों को व्यक्त कर दे,किन्तु स्पष्ट दोषों का वर्णन तो न्यायालय 
के सदस्यों द्वारा निर्णय देते समय किया जाता है।इस विषय में व्यास का कथन अवलोकनीय है; “साक्षियों के दोषों को 
विपक्ष के लोगों द्वारा न्यायालय में लिखित करा देना चाहिए और साक्षियों द्वारा उनका उत्तर मिला देना चाहिए | यदि 
साक्षी-गण वतलाये हुए दोषों को मान लेते हैं तो साक्षी देने के अयोग्य ठहर जाते हैं। किन्तु ऐसा न होने पर साक्ष्यों 
द्वारा (अन्य प्रमाणों द्वारा) विपक्ष के लोगों को चाहिए कि वे उन साक्षियों को अयोग्य सिद्ध कर दें। यदि एसा नहीं 
होगा और विपक्ष के लोगों के अन्य साक्षियों द्वारा वे दोष प्रदर्शित होते चले गये तो अनवस्था (कभी भी न समाप्त होने 
वाला) दोष उत्पन्न हो जायगा,क्योंकि फिर तो दूसरा दल भी अपने विपक्षी के साक्षी-गणों के दोष प्रदर्शन में ही लग जायगा 
और इस प्रकार कोई सीमा निर्धारित नहीँ हो सकती ।”प्साक्ष्य देना आरम्भ कर देने पर विपक्षी या विरोधी दल साक्षी 
की अयोग्यता प्रदाशित नहीं कर सकता; ऐसा करने पर वह दण्ड का भागी होता है। बृहस्पति का कथन है कि यदि 
वादी द्वारा उपस्थित साक्षी के दोष को प्रतिवादी सिद्ध नहीं कर सकता तो उसे विवाद के धन के बराबर दण्ड देना पड़ता 
है (स्मृतिचन्द्रिका २, To ८३ एवं सरस्वतीविलास, To १४३) 1 

साक्ष्य देने के पूर्व साक्षी को जूते एवं पगड़ी उतारकर, दाहिना हाथ उठाकर तथा सोना, गोबर या कुश छकर 
सत्य भाषण करने की शपथ लेनी पड़ती है (बृहस्पति) । वसिष्ठ एवं कात्यायन ने भी यही बात कही है।६ आपस्तम्ब- 
धर्मंसूत्र (२।११।२४।७) , कौटिल्य (3199), मनु (८1७६-८० ), याञ्च० (२।७३) आदि ने भी इस विषय में विभिन्न 


७. प्रमाणस्य हि ये दोषा वक्तव्यास्ते विवादिना । गृढास्तु प्रकटाः सम्येः काले शास्त्रप्रदर्शनात्‌ ॥ कात्यायन 
(अपराकं, पृ० ६७१ में तथा स्मृतिचन्त्रिका २, पू० ८३ में उद्धत)। व्यवहारमयूख (१० ३६) का कहना है--“गृढाः 
_शस्त्रप्रदशने साक्षिबादात्पुर्वकाले वक्तव्याः । ˆ 

८. साक्षिदोषाः प्रयोक्तव्याः संसदि प्रतिवादिना | पत्रेऽभिलेख्य सात्‌ सर्वान्‌ वाच्याः प्रत्युत्तर तु ते ॥। प्रतिपत्तौ 
न साक्षित्वमहंति तु कदाचन । अतोऽन्यथा भावनीयाः कियया प्रतिवादिना ॥ अन्यैस्तु साक्षिमिः साध्ये दूषणे पुर्वे- 
साक्षिणाम्‌ | अनवस्था मवेद्दोषस्तेषामप्यन्यसम्भवात्‌ ॥ व्यास (स्मृति चन्द्रिका २, Jo ८३. एवं व्यवहारमयूख, पू० 
३८ में उद्धत) । ; ran : 
&. विहायोपानदुष्णीष दक्षिणं बाहुमुद्धरेत्‌ । हिरण्यगोशकुइर्मान्‌ समादाय ऋतं वदेत्‌ ॥ बृहस्पति; प्राङमुस्रो- . 
वस्थितः साक्षी शपथैः शापितः eae: ॥ हिरण्य...दर्मानुपस्पृशय वदेदुतम्‌ ॥ वसिष्ठ (सरस्वतीविलास, go १५७, 
` पराशरमाधवीय ३, Fo ११२) । Fe 
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नियम दिये हैं। गौतम (93192) एवं कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ० २७३) आदि की बातें भी अवलोकनीय हैं ।१ ० 
जनता के समक्ष एवं शपथ लेकर कहने से झूठे साक्षी पर अवरोध अवश्य लग जाता है। शपथ के दो भाग हैं; (१) सत्य 
कहने की आवश्यकता एवं (२) उपदेशकता तथा अनिष्टावेदनता। मुख्य न्यायाधीश के समक्ष ही दोनों प्रकार की 
शपथों का ग्रहण होता था । गौतम (१३१२-१३) ने ब्राह्मण साक्षी के लिए शपथ लेना आवश्यक नहीं माना है, किन्तु 
मनु (5११३ «नारद ४1१६) ने ऐसा नहीं कहा है। गौतम (१३।१४-२३), मनु (८।८१-८६ एवं बहन 
विष्णुधमंसुत्त (५।२४-३७) एवं नारद (४।२०१-२२८) ने शपथ के विषय में लम्बा विवरण उपस्थित किया है, जिसे 
हम यहाँ नहीं दे सकंगे | याज्ञ० (२।७३-७५), वसिष्ठ ( १६।३२-३४) , बौधायनधमंसूत्र (१ ०।१४।६-१२) , बृहस्पति, 
कात्यायन (३४३) एवं नारद (४२००) का विवरण छोटा है; “न्यायाधीश को प्राचीन ग्रन्थों से उद्धरण- देकर सत्य 
भाषण को महत्ता एवं असत्य भाषण के दोष आदि पर प्रकाश डालकर साक्षी को उचित कथन के लिए प्रेरित करना चाहिए।' 
इस विषय में यह ध्यान रखना आवश्यक है कि विभिन्न वर्णो के लिए विभिन्न बातें कही गयी हैं, यथा--त्राह्मण के लिए 
“सत्य के लिए सत्य बोलो”,क्षत्िय साक्षी के लिए “जिस पशु की सवारी करते हो तथा जो आयुध ग्रहण करते हो उसकी 
शपथ लेकर सत्य कहो”--एसा विधान था, वेश्यों को अपने अन्न, पशुओं आदि की शपथ लेनी पड़ती थी तथा श॒द्र को 
सभी भयंकर पापों के लिए सिर छूकर शपथ लेनी होती थी। मिताक्षरा (याज्ञ० २।७३ एवं मनु 51993 की व्याख्या) 
में ऐसा आया है कि ब्राह्मण साक्षी को यह कहकर कि यदि “तुम असत्य कहोगे तो तुम्हारी सचाई नष्ट हो जायगी' शपथ 
दिलानी चाहिए, “तुम्हारे वाहन एवं आयुध फलहीन होंगे यदि तुम असत्य बोलोग ', ऐसा क्षत्रिय साक्षी से कहना चाहिए, 
“तुम्हारे असत्य कथन से तुम्हारे पशु, अन्न, सोना आदि नष्ट हो जायेंगे” ऐसा वैश्य से कहना चाहिए तथा 'सभी पापों की 
गठरी तुम्हारे सिर पर होगी” एसा शूद्र से कहना चाहिए । 
स्मृतियों एवं मृच्छकटिक नाटक (अंक &) से प्रकट होता है कि मुख्य न्यायाधीश तथा न्यायाधीश ही साक्षियों 
से प्रश्न करते.थे और प्र श्न-प्रति-प्रश्न का ढंग, जैसा कि आजकल के न्यायालयों में होता है, उन दिनों नहीं था । केवल 
साक्षी की अयोग्यदा,अन्‌पयूक्तता या दोषों के प्रतिपादन या उद्घाटन में ही प्रश्‍न-प्रति-प्रश्‍न अथवा जिरह की परिपाटी 
लागू थी । साक्षियों को अनिवार्य रूप से न्यायालय में उपस्थित होना पड़ता था (कौटिल्य ३1११, मनु ८।१०७, याज्ञ० 
२।७७, बृहस्पति, कात्यायन, विष्णुध मंसूर 5३७) । कौटिल्य (३।१) ने साक्षियों के खाने-पीने के प्रबन्ध की 
व्यवस्था बतलायी है। क्या दोनों दलों को अपनी ओर से स्वयं साक्ष्य देने को छूट थी ? इस विषय में स्पष्ट बातें नहीं 
ज्ञात हो पातीं । याज्ञ० (२।१३-१५), कौटिल्य (४।८) ११ एवं मृच्छकटिक (अंक ६) से तो प्रकट होता है कि ऐसी 
छुट थी। किन्तु शुक (४।५।१८४) ने साक्षी की जो व्याख्या की है उससे प्रकट होता है कि मुकदमेवाजों को ऐसी छूट 
नहीं प्राप्त थी। 
सामान्यतः साक्षियों की जाँच खुले न्यायालय में एव दोनों दलों के समक्ष होती थी, किन्तु कात्यायन ( ३८७" 
३८६) का कहना है कि अचल सम्पत्ति के विवाद में सम्पत्ति के स्थान पर मौखिक साक्ष्य लिया जा सकता है और कुछ 


ओ। १० पुण्याहे प्रातरग्नाविद्धऽपामन्ते राजवत्युमयतः समाख्याप्य सर्वानुमते get सत्यं प्रश्न ब्र यात्‌ | आप- 
` स्तस्बघमंसून्र (२।११।२३।६) ; देवब्राह्मणसांनिष्ये सा पृच्छेदृतं द्विजान्‌। उदङ मुखारप्राङमु खान्वा पूर्वाह्न वे शुचिः 
शुचीन्‌ ॥। आहूय साक्षिणः पृच्छन्षियम्य शपथंभ्‌ शम्‌ | समस्तान्‌ बिदिताचारान्‌ विज्ञातार्थान्‌ प॒थक्‌-प॒थक्‌॥। कात्यायतं 
३४४-४५; मिताक्षरा (याज्ञ० २७३); मनु (८।८७) एबं नारद (४1१४८) | 

. १4. ततः पूर्वस्याह्नः प्रचार रात्रौ निवासं चाप्रहणादिति अनुयुव्जीत । कौटिल्य । 
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बबादों में न्यायालय एवं अचल सम्पत्ति के स्थान के अतिरिक्त अन्य स्थानों में भी ऐसा किया जा सकता है । पशुओं के 
शव या उनकी हड्डियों के समक्ष भी साक्ष्य लिया जा सकता है । बृहस्पति एवं मनु (51२५) के मत से साक्षियों 
के सत्य भाषण की जांच उनके कथन के ढंग, कांति-परिवर्तन, आंखों, हाव-भाव आदि से भी करती चाहिए । शंख- 
लिखित (व्यवहारप्रकाश, To १२४), नारद (४१४३-१६६), विष्णुध्मंसूत्र (१०), याज्ञ (२।१३-१५) 
कात्यायन (३८६) ने झूठ बोलने वाले गवाह (साक्षी) की क्रियाओं एवं व्यवहार-प्रदर्शन को इस प्रकार से 
व्यक्त किया है--वह परेशान अथवा अस्थिर या अशान्त (व्याकुल) दीख पड़ता है, स्थान-परिवर्तेन करता रहता 
है, अधरों के कोणों को चाटता है, उसके मस्तक पर स्वेद-कण झलकते हैं, चेहरे का रंग उड़ जाता है, वह बहुधा 
खांसता है और लम्बी-लम्बी साँसें भरता है, पैर के अंगठे से पृथ्वी (जमीन) कुरेदता है, हाथ एवं वस्त्र हिलाता है, 
उसका मुख सूख जाता है और अस्त-व्यस्त बोलता है, विना पूछे अनगेल बातें करता है, प्रश्न का सीधा उत्तर नहीं 
देता, प्रश्नकर्ता की आंखों से बचता रहता है । इस प्रकार के साक्षी को झूठा समझा जा सकता है और राजा तथा 
न्यायाधीश को उसे अनुशासित करना चाहिए (जिससे कि यह झूठ बोलने से डरे) । किन्तु इन व्यवहारों के 
कारण ही साक्षी को झूठा नहीं कहा जा सकता था या उसे दण्डित नहीं किया जाता था, क्योंकि इन चेष्ठाओं 
से केवल असत्यता की सम्भावना मात्र प्रकट होती है कि उसकी असंगतता (मित्ताक्षरा--याज्ञ० २।१५ तथा 
व्यवहारप्रकाश, To १२४) | 
जव बहुत-से साक्षी हों और उनके कथनों में अन्तर पाया जाय तब एसी दशा में निर्णय के लिए कई नियम बने 
हुए थे । देखिए मनु (०७३), विष्णु धर्मं सुत्न (८1३८ ), याज्ञ ० (२।७८), नारद (४२२४) , बृहस्पति एवं कात्यायन 
(४०८)। वे नियम संक्षेप में ये हैँ--बहुमत स्वीकार कर लिया जाता था, यदि आधे लोग एक मत के पक्ष में और आध 
दूसरे मत के पक्ष में हों तो उन लोगों के मत जो अधिक चरित्वान एवं तटस्थ रहते थे ग्रहण कर लिये जाते थ; किन्तु 
यदि ऐसे लोगों में भी अन्तर पड़ता था तो सर्वोच्च लोगों का मत ग्राहय माना जाता था | याज्ञ० (२।७२) ने संख्या की 
अपेक्षा गुण को महत्ता दी है। मिताक्षरा (याज्ञ० २।७८) ने भी यही स्वीकार किया है । कौटिल्य (३॥११) ने उपर्युक्त 
मत स्वीकार करते हुए औसत निकालने को कहा है । नारद (४।१६०) एवं कात्यायन (३५६) का मत है कि यदि 
तीन में किसी एक साक्षी का मत भिन्न हो तो तीनों के मत विरोधी ठहरा दिये जाने चाहिए । ये मत मौखिक साक्षियों 
अथवा प्रमाणों के विषय में प्रतिपादित किये गये हैं। 
किसी पक्ष द्वारा उपस्थापित साक्षियों की कितनी बातें स्वीकार्य होनी चाहिए? याज्ञ० (२।७६),विष्णुधमंसूत्र 
(८।३८),नारद(४।२७) एवं बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, प० ६१) ने एक सामान्य नियम दिया हैं कि वह दल, जिसका 
प्रतिवेदन साक्षियों द्वारा पूर्णतः सत्य घोषित किया गया है, सफलता पाता है और वह दल जिसका कथन सभी 
साक्षियों द्वारा झूठा कहा गया है, हार जाता हैं। इस विषय में अन्य बाते देखिये, नारद (४।२३३) एवं कात्यायन 
(३६३)। याज्ञ०(२।२०) में एक महत्त्वपूर्ण बात कही गयी है; यदि किसी मामले का एक अंश सत्य सिद्ध हो जाय तो 
सम्पूणं को सत्य मानना चाहिए। किन्तु यह तभी तक मात्य है जब तक विरोधी वादी के कथन के सभी अंशों को असत्य 
'मानता है। यह एक अनुमान मात्र है ओर राजा तथा न्यायाधीश इसका सहारा छेने पर दोषी नहीं ठहरते, यथा | 
“न्यायाधिगमे तर्कोऽभ्युपायः ।...तस्माद्राजाचार्यावनिन्द्यो।' किन्तु याज्ञ० (२।२०) के कथन से कात्यायन (४७२) 


का मत उलटा पड़ता है; 'किसी मामळे के बहुत-से अंशों में वादी या प्रतिवादी उतने ही पर जय पाता है os 
जितने को ag सिद्ध कर सकता है ।' मिताक्षरा (याज्ञ० २२०), स्मृतिचन्द्रिका (२, To १२०-१२१), ` 
व्यवहारमातृका (Fo ३१०-३१२) एवं व्यवहारप्रकाश (To ६०-१०२) ने उपर्युक्त मतों में समझोता कराने... 


का प्रयत्न किया है। हम स्थानाभाव के कारण विस्तार में नहीं जा सकते । बलात्कार, साहस के अपराधों 
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एवं चोरी के मामलों में यदि एक अंश भी सिद्ध हो जाय॑ तो सम्पूर्ण सत्य माना जाता है, ऐसा कात्यायन (३६७) 
ने कहा है 1१२ 
नारद(४।१६५) का कथन है कि मुकदमा लड़ने वाले को विरोधी के साक्षी के पास गुप्त रूप से नहीं जाना 
चाहिए और नउसे घूस या धमकी देकर अपनी ओर मिलाने का प्रयत्न करना चाहिए; यदि वह ऐसा करता है तो वह 
अपने को हीन अर्थात्‌ हारने वाला दल समझ | 
देर में साक्षी उपस्थित करने के विषय में भी नियम बने हुए हैं। दुबंल प्रमाणों के कारण यदि हार हो जाय तो 
पुनः सबल प्रमाण नहीं उपस्थित किये जा सकते। नारद (१1६२ ) का कथन है कि यदि मुकदमा बहुत आगे बढ़ गया हा 
तो पूर्व से ही अनुपस्थित किये गये लेखप्रमाण, साक्षियां आदि निररथंक हो जाते हैं। प्रतिवादी हरा प्रतिवेदन दे दिये जानें 
पर वादी को प्रमाण अर्थात्‌ लेखप्रमाण, साक्षी आदि की सूची दे देनी होती है (याज्ञ० २।७)। कहनं का तात्पर्यं यह 
है कि यदि वादी ऐसा नहीं करता और मामला आगे बढ़ा लेता है तथा अन्य आवश्यक साक्षियों को नहीं बुला लेता या 
सभी प्रमाण नहीं एकत्र कर लेता और मामला जब समाप्तप्राय हो जाता है (किन्तु अभी निर्णय नहीं घोषित रहता) 
तो उस स्थिति में वह कोई नवीन प्रमाण नहीं उपस्थित कर सकता, क्योंकि ऐसी दशा में कोई नवीन प्रमाण उपस्थित 
किये जाने पर प्रतिवादी को दिक्कत हो सकती है और वह उसे अप्रमाणित सिद्ध करने के लिए समय की मांग रख सकता 
है; इतना ही क्यों, तब वादी भी पुनः कोई नवीन प्रमाण उपस्थित कर सकता है और इस प्रकार दोनों पक्षों से लगातार 
समय की मांगें की जा सकती हैं और मामला अनन्त काल तक चलता जा सकता है। किन्तु यदि पहले से ही सभी साक्षियों 
की सूची दे दी गयी हो और केवल थोड़े की ही जांच हुई हो और आगे.चलकर वादी यह समझे कि कुछ साक्ष्यो में लुटि 
हो गयी है, तो वह अन्य साक्षियों को बुलाने का अधिकार रखता है । यह छट याज्ञ (iso ) ने दी है जिसके बल पर 
मिताक्षरा में कहा गया है कि आगे चलकर कुछ प्रतिष्ठित साक्षियों की जांच की जा सकती है। नियम यह है कि जब तक 
साक्षी मिलते जायें, दिव्य ग्रहण .(दिव्य परीक्षा, ऑडियल) की नौबत न आने पाये । याज्ञ० (Riso) ने बहुत-सी 
` व्याख्याएँ करन के लिए अवसर दे दिया है। इस विषय में देखिये मिताक्षरा एवं अपराकं, स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० ६४) 
व्यवहारप्रकाश, (१० १३०-१३४) । 
याज्ञवल्क्य (२।८२) ने व्यवस्था दी है कि यदि कोई साक्षी प्रतिवचन देने के उपरान्त जाँच के समय मुकर 
ze जाता है तो उसे हारे हुए दल द्वारा दिये जाने वाले धन का आठ गुना दण्ड रूप में देना पड़ता है। यदि एंसा अपराध किसी 
ब्राह्मण ने किया हो और उसके पास उतना धन न हो तो उसे देश-निष्कासन का दण्ड मिलता है या उसका घर गिरा 
कर मैदान के बराबर कर दिया जाता है। नारद (४।१६७) के अनुसार ऐसा साक्षी असत्यवादी साक्षी से भी गया बीता 
 है। मनु (८1१०७), याज्ञ ० (२७६) एवं कात्यायन (४०५) ने कहा है कि यदि कोई जानकार साक्षी गवाही नहीं 
 करता(मोन रह जाता है) और किसी रोग से पीडित या विपत्तिग्रस्त नहीं है तो उसे विवाद का धन दण्ड रूप में तथा 
. उसका दशांश राजा को देना पड़ता है । 
Megs उपरान्त मुख्य न्यायाधीश एवं सभ्य लोग साक्षियों पर विचार-विमश करते हैं। न्यायालय को 
सका पता चलाना पड़ता है कि किन साक्षियों पर विश्वास करना चाहिए और कौन-से साक्षी कूट या कपटी हैं । कूट 
घर्मेशास्तकारौं ने बहुत बुरा कहा है; इससे लौकिक एवं पारलौकिक हानि होती है (आपस्तम्बधमंसुत २।११। 
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. हुरपातकानि ॥ वसिष्ठ १६।३६। है 
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साक्ष्य का सत्यासत्य; परिस्थिति ७४३ 


२द। ८-4; गौतम १३।७ एवं २३) । मनु (51११८) का कहना है कि यदि साक्षी-गण लोभ, भ्रामक विचार, भय, 
मित्रता, काम-पिपासा, कोध, अज्ञान एवं अल्पवयस्कता के वशीभूत होकर असत्य साक्ष्य देते हैं तो उन्हें दण्डित होना 
पड़ता है(८।१२०-१२२)। बृहस्पति ने घूसखोर न्यायाधीश, असत्य बोलने वाळे साक्षियों एवं ब्राह्मण-हत्यारे को एक 
समान ही पापी मानाहै। इस विषय में और देखिये याज्ञ० (२1८१ ) , कात्यायन (४०७)।१३मिताक्षरा (याज्ञ २।८१) 
ने लिखा है कि मनु(५।३८० )का यह कथन कि अपराधी ब्राह्मण को मृत्य-दण्ड तथा शारीरिक दण्ड नहीं देना चाहिए, 
केवल प्रथम वार किये गये अपराधों के विषय में है, न कि अभ्यस्त अपराधी ब्राह्मणों के लिए । मनु(२।१०८)ने कहा 
है कि जव साक्ष्य देने के सात दिन के भीतर किसी साक्षी को रोग पकड़ लेता है, या उसके घर में आग लग जाती 
है या उसके किसी सम्बन्धी की मत्यु हो जाती है, तो उसे कूट साक्षी समझना चाहिए, उसे विवाद की सम्पत्ति के बराबर 
अथंदण्ड देना पड़ता है तथा राजा को भी दण्ड-स्वरूप कुछ धन देना पड़ता है। इस विषय में देखिये स्मृतिचर्द्रिका 
(२, पृ० ६४), कात्यायन (४१०) । मनु (८।११७विष्णुधमं सूत्र) का कथन है कि यदि यह सिद्ध हो जाय कि 
किसी मामले में कूट साक्ष्य दिया गया है तो न्यायाधीश को चाहिए कि वह मुकदमे को पुनः सुने और यदि निर्णय दिया 
जा चुका हो तो उसकी पुनः जांच होनी चाहिए। 

गौतम (१३।२४-२५) , वसिष्ठ (१६।३६), मनु (०१०४), याज्ञ० (२।८३), विष्णुधमंसूत्र (519%) 
के मत से, यदि सत्य बोलने से चारों वर्णों का कोई व्यक्ति मत्यु-दण्ड पा सकता है तो साक्षी असत्य बोल सकता है। मनु 
(८।१०५-१०६), याज्ञ० (२।५३) एवं विष्णुधमंसूत्र (51१६) ने व्यवस्था दी है कि इस प्रकार झूठबोलने पर उच्च 
वर्णों के लोगों को प्रायश्चित्त-स्वरूप सरस्वती देवी के लिए aftr में कूष्माण्ड [वाजसनेयी संहिता २०।१४-१६ या तैत्ति- 
रीयारण्यक १०।३-५) मन्तो के साथ घृत की आहुतियाँ या पके चावल की आहुतियाँ देनी चाहिए। मन्त्रों के विषय में 
कई विकल्प हैं। विष्णुधमं सून्न (51१७) का कथन है कि शूद्र को बैसा करने पर दस गायों को एक दिन में खिलाना 
पड़ता था। सचमुच, मत्यु-मुख से बचाने के लिए धमंशास्त्रकारों ने असत्य साक्ष्य की जो छूट दी है वह आश्चर्यजनक है। 
शान्तिपवं (४५।३५, १०६।१४) में जो आया है, सम्भवतः वही भावना स्मृतिकारों के मन में भी काम कर रही थी। 
शान्तिपवं (१६५।३०) में आया है कि पाँच बातों में असत्य-भाषण से पाप नहीं लगता; स्त्री से(रति के समय) और 
विवाह के समय, हँसी-मजाक करते समथ, अधिक घन नाश एव प्राण-रक्षा के समय झूठ बोलना पाप नहीं है। वसिष्ठ 


१६।२६) ने इन पाँचौं को कुछ भिन्नता के साथ रखा है 1१ “मनु (51११२) में भी ऐसी ही व्यवस्था पायी जाती है। 
कन्तु प्राचीन ऋषि गौतम (२३1२४) नें इस प्रकार की छूट को ठीक नही' माना है ।१५ 
नारद (४२२५-२३६) का कथन है कि यदि ऋणदाता की असावधानी से लेखप्रमाण एवं साक्षी न हों तो तीन 


१३. कूट सम्यः कटसाक्षो ब्रह्महा च समाः स्मृताः । बृहस्पति (व्यंबहारप्र काश, To १३३); येत कार्यस्य 
लोभेन निर्दिष्टाः कूटसाक्षिणः । गृहीत्वा तस्य सर्वस्वं कुर्यान्निविषयं ततः ॥ कात्यायन (४०७, स्मृतिचन्त्रिका २, 
5३ एवं अपराक्कं Fo ६७२) । 


१४ प्राणत्राणेऽनृतं वाच्यमात्मनो वा परस्य च। गुर्वथंस्त्रीषु चैव स्या द्विवाहकरणेषु च शास्ति० WR; 


न नमंयुक्तमनृत हिनस्ति न स्त्रोषु राजन्न विवाहकाले। न aq नात्मनो जोविताथं पञ्चानृतान्याहुरपातकानि । 
शान्तिपर्व १६५।३०; उद्वाहकाले रतिसंप्रयोगे प्राणात्यये सर्वं घनापहारे । विप्रस्य चाथ हयनृतं वदेयुः पञ्चानूतान्या- | 


१५, विवाहम युननर्मातंसंयोगेष्वदोषमेकेऽनृतम्‌ । गौतम २३।२& । 
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प्रकार की विधियों में कोई एक कार्य में लायी जा सकती है; चोदना प्रतिकालम्‌ (बार-बार रुपया चुकाने के लिए तकाजा 
करना), युक्तिलेश (तकं देना) एवं शपथ (विशिष्ट शपर्थे एवं दिव्य घ्रमाण)। कात्यायन (२३३) ने भी ऐसा कहा 
है। नारद (४२३०) के अनुसार युक्ति ये हैं; ऋणदाता को ऋणी के प्रति युक्तियाँ देनी चाहिए; स्वयं स्मरण करके 
तथा ऋणी को समय, स्थान एवं दोनों के सम्बन्ध का स्मरण दिलाकर। युक्ति का अर्थे कई प्रकार से लगाया गया है; 
न्यायसंगत तर्कं (कात्यायन २१४) आदि । वृहस्पति ने अनुमान को इस सिलसिले में तीन प्रकार का माना है, किन्तु 
ये सब साक्षियों की तुलना में हीन हैं। व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, To ६५) का कथन है कि अनुमान तो हेतु एवं तक ही 
है। व्यवहारप्रकाश (पु० १६७) का कहना है किं दीर्घकालीन भोग एवं बार-बार ऋणदाता द्वारा प्रेरित करने से आगम 
(स्वत्वाधिकार) का अथवा ऋण लेने का अनुमान होता है और इसे युक्ति के अन्तर्गत मानना चाहिए ( कात्यायन )।“गो- 
बली वदे” की कहावत की भाँति कुछ विशिष्ट परिस्थितियों से उत्पन्न अनुमानों के अर्थ में ही युक्ति को लना चाहिए । 
“गो-वलीवद्‌' की उक्ति का अथं स्तेय' के अध्याय में किया जायगा । अतः युक्ति का अर्थं है परिस्थितिजन्य प्रमाण, जो 
न्याय-काय से उत्पन्न किसी तथ्य के विषय में अनुमान करने से होता है। आपस्तम्वधमं सूत्र (२।११।२६।६) का मत है 
कि सन्देह की स्थिति में न्यायाधीश को लिंगों (संकेतों अर्थात्‌ अनुमान) एवं देवों या दिव्यों (आडियल) से निर्णय करना 
चाहिए। वसिष्ठ (१६1३६) का अन्य ऋषियों के कथनों के आधार पर मत है कि वह व्यक्ति, जो अस्त्र-शस्त्रसे सुसज्जित 
है या घायल है या चोरी के सामान के साथ पकड़ा गया है, चोर है या अपराधी है । यही बात दूसरे ढंग से मनु (51२७० 
= मत्स्यपुराण २२७।१६६) ने भी कही हैं। शंख-लिखित का कथन है कि जो व्यक्ति किसी स्त्री के बालों के साथ 
खेलता पकड़ा जाय तो वह व्याभिचारी (परस्त्रीगामी) समझा जाता है, जो किसी घर के पास हाथ में लुकाठी के साथ 
पकड़ा जाय तो उसे आग लगाने वाला समझा जाना चाहिए, जो व्यक्ति मारे गये व्यक्ति के पासं हथियार के साथ पाया 
जाय तो उसे हत्यारा समझना चाहिए तथा उसे जो चोरी के सामान के साथ पकड़ा जाय चोर समझना चाहिए । कौटिल्य 
(४१२) एवं याज्ञ०(२।२८३) ने इसी प्रकार कहा है कि पुरुष एवं सत्री का व्यभिचार निम्न बातों से प्रमाणित हो जाता 
है; हाथ में बाल हों, अधरों पर नाखून एवं दाँत के चिन्ह हों, स्त्री या दोनों की स्वीकारोक्ति हो 17 “नारद (४।१७२- 


१७५) ने कहा है कि निम्न छः प्रकार के विवाद tani अथवा परिस्थितियों से प्रमाणित हो सकते हूँ, यथा--आग _ 


लगाना, हाथ में लुकाठी हो; हत्या, हत्या-स्थान पर हृथियार-बन्द व्यक्ति हो; बलात्कार, परस्त्री के बालों के साथ खेलता 

हुआ व्यक्ति हो; जलाशय खोल देना या बांध तोड़ना, हाथमें कुदाल हो; वृक्ष काठना, हाथ में कुल्हाड़ी हो; आक्रमण, 

` हाथ में रक्तरंजित तलवार या गदा हो किन्तु नारद (४।१७६) ने सचेत किया है कि ऐसे विवादों में निर्णय पर पहुं- 

चने केलिए बड़ी सावधानी की आवश्यकता होती है, क्योंकि कभी-कभी कुछ व्यक्ति अन्य व्यक्तिको विद्वेष के कारण 

. साने के लिए अपने शरीर पर घाब या चोट के चिल्ल उत्पन्न कर लेते हैं। कात्यायन (३३७-३३८) ने व्यवस्था दी है 

कि यदि मुकदमेबाज अपने विरोधी के खिलाफ घूस देने की बात सिद्ध कर देता है, हस्ताक्षर मिटा दिया गया है (जिसस 

` सेखप्रमाण शुद्ध न सिद्ध हो सके), विरोधी ने साक्षियों एवं सम्यों को घूस देने का लोभ दिया है, अपने घन को विरोधी 

| ने छिपा लिया है (जिससे हारने पर उसका घन सुरक्षित रह जाय) आदि-आदि यदि सिद्ध हो जायें तो बादी का 
ओ- प्रतिवेदन मान लिया जा सकता है, भने ही प्रतिवादी इसके विपक्ष में अपने को निर्दोष सिद्ध करने का यत्न करे। 

। न्यायाधीश बहुधा घोषित करते हैं--“साक्षी-गण झूठ बोल सकते हैं, किन्तु परिस्थितियाँ नहीं । Forse 

हावत अधिकतर भयानक सिद्ध होती है। परिस्थितियों से उत्पन्न प्रमाणों से ऐसे निर्णय हो जाते हैं जो अधिकतर भाक 


कहावत 
४४४६ 
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एवं असत्य ठहर जाते हैं। इस प्रकार के निर्णयों की भ्रामकता से प्राचीन न्यायाधिकारी एवं स्मतिकार परिचित थे । 
नारद के कथन की ओर अभी ऊपर संकेत किया जा चुका है । कौटिल्य (४८) ने घोषित किया है; जो चोर नहीं है 
वह भी चोर-मार्ग से अचानक गुजर सकता है, या जाता हुआ दिखायी पड़ सकता है, इसी प्रकार कोई निर्दोष भी चोरों 
की जमात में उनके वस्त्र, हथियारों एवं सामानों के साथ यों ही अचानक देखा जा सकता हैं अथवा चोरी के सामान के 
पास देखा जा सकता है, यथा--माण्डव्य, जो चोर नहीं थे, किन्तु उन्होंने मार-पीट की वेदना से बचने के लिए अपने 
को भी चोर कहा; अतः राजा को सम्यक परीक्षा के उपरान्त ही दण्ड देना चाहिए। परिस्थिति-जन्य प्रमाण मात्र 
(सरकमस्टैसिएल एविडैन्स) के आधार पर ही स्थित रहने के दोष को माण्डव्य का उदाहरण (लीडिंग केस) स्पष्ट 
करता है। विना सम्यक्‌ तर्क-विचार के ऋषि माण्डव्य को चोर सिद्ध किया गया था।१४ मृच्छकटिक नाटक (अंक &) 
भी परिस्थिति-जन्य प्रमाणो के आधार पर किये गये निर्णयों की भ्रामकता की ओर संकेत करता है। 

` नारद (४1२८४) ने व्यवस्था दी है कि जब परिस्थिति-जन्य प्रमाण एवं उन पर आधारित अनुमानों से निर्णय 
करने में सफलता न हो तो न्यायाधीश को स्थान,समय एवं विवादी की शक्ति के अनुकूल दिव्य या शपथ दिलानी चाहिए, 
यथा---अग्नि, जल, आध्यात्मिक फल-प्राप्ति आदि । यही वात मन्‌ (८१०६) ने भी कही है। दिव्य प्रमाण को दैवी 
feat या समय-क्रिया कहा जाता है (विष्णुधमंसुत्त ६।१)। कुछ स्मृतियो ने शपथों और दिव्यों (आडियल) में भिन्नता 
घोषित की है, किन्तु मनु (८।१०६-११४) एवं नारद (४1२३४) ने ऐसा नहीं किया है। मिताक्षरा (याज्ञ० २1६६) 
एवं सरस्वती विलास (To १०६) ने शपथों एवं दिव्य-प्रमाण को देव प्रमाण माना है। छोटे-छोटे विवादों में सामान्यतः 
शपथों की एवं गम्भीर अपराधों में दिव्य की आवश्यकता पड़ती थी। मिताक्षरा (याज्च० २1६६), व्यवहारमयूख (To 
४६) एवं व्यवहारप्रकाश (To १७०) का कथन है कि दिव्यों से सामान्यतः तुरत निर्णय होता है, किन्तु शपथों से देर 
लगती है, क्योंकि राजा को देखना पड़ता था कि शपथ लन वाले पर एक सप्ताह या कुछ दिन के उपरान्त विपत्ति पड़ती 
है कि नहीं । व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पू० ६६) ने शपथों एवं दिव्यों को तुला (तराजू) माना है।शंख-लिखित के 
अनुसार दिव्य-प्रमाण हैं तुला, विष-पान, अग्नि-प्रवेश, अग्नि में तपे हुए लोहे को पकड़ना, यज्ञ एवं दान से उत्पन्न फलों 
कात्यागतथा राजा द्वारा अन्य शपथे दिलाना। बृहस्पति का कथन है कि जब साक्षी, अनुमान एवं परिस्थिति-जन्य प्रमाणों 


“में अन्तर पड़ जाय तो मामले का निर्णय दिव्य-प्रमाण से करना चाहिए। 


शपथ का आश्रय केवल व्यवहार अथवा न्याय-विधियो में ही नहीं लिया जाता, प्रत्युत सामान्य बातों में, यथा 
अपनी बात सिद्ध करने, अपने चरित्र एवं प्रसिद्धि को भी प्रमाणित करने में इसका आश्रय लिया जाता है। नारद (¥1 


.१७. दृश्यते ह्यचोरोऽपि . चोरमागे यवृच्छया संनिपाते चोरवेशशस्त्रभाण्डसामात्येन गृह्यमाणो दुष्टः, . 


' चोरमाण्डस्योपघासेन वा यथा हि माण्डव्यः कर्म क्लेशभयादचो रश्चो रोध्स्मीति ब्र वाण? तस्मात्समाप्तकरणं नियमयेत्‌) 


कौटिल्य (४५); केवलं शास्त्रमाथित्य न कतंव्यो हि निर्णयः । युक्तिहीनविचारे हि धर्महानिः प्रजायते ॥ 
चौरोश्चौरः साध्वसाधुर्जायते व्यवहारतः । युक्तिं विना विचारेण माण्डव्यश्चोरतां गतः ॥ बृहस्पति (व्यवहारः ` 
प्रकाश, Jo १३-१४, पेराशरमाधवोय ३, Jo ३४) । स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २५) ने नारद (१।४२) को | 
उद्धत किया है; यात्यचोरोपि चोरत्वं चोरश्चायाव्यचोरताम्‌ । अचोरश्चोरतां प्राप्तो माण्डव्यो व्यवहारतः ॥ 
माण्डव्य ने मौनव्रत धारण किया था, अतः कठिन यातना के भय से उन्होंने सोन रूप से चोरस्व स्वीकार कर लिया, 
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२४३-२४४) ने वसिष्ठ द्वारा यातुधान (राक्षस या एंन्द्रजालिक) कहे जाने तथा सप्त ऋषियों द्वारा कमल-सूत्र चुराने 
का अपराध लगाये जाने पर शपथ लेने की बात कही है।१८ इस विषय में और देखिए मनु (८।११०),जहाँ उन्होंने 
पिजवन के पुत्र सुदास के समक्ष वसिष्ठ द्वारा शपथ लेने की चर्चा की है। वसिष्ठ पर विश्वामित्र द्वारा यह आरोप लगाया 
गया कि उन्होंने अपने सौ पुत्रों को खा डाला था। देखिए नारद (४।२४३) और मनु (०११०), जहाँ ऋग्वेद (७।१०४। 
१५-१६) का हवाला दिया गया है। मनु(८।११३) एवं नारद (४1१६६) ने जातियों के अनुरूप विभिन्न शपथों की 
ओर संकेत किया है। अपनी स्त्रियों एवं पुत्रों के सिर पर हाथ रखकर भी शपथ लेने की विधि थी (मनु ८।१ १४) । 
सत्य का सहारा लेकर शपथ लेने की चर्चा पाणिनि (५।४।६६, सत्याद्‌ अशपथे ) ने भी की है । नारद (४।२४६) ने 
गम्भीर अपराधों में दिव्यों का तथा कम महत्त्व वाले विवादों में शपथों का उल्लेख किया है। नारद (४।२४८) ने वर्णन 
किया है--जैसा कि मनु ने कहा है, शपथ की घोषणा सत्य, अश्वों, हथियारों, पशुओं, अन्नों, सोना, देव-पादों, पूवंपुरुषों, 
दान एवं सद्गृणों के नाम से की जाती है। बृहस्पति ने मनु एवं नारद की बात मान ली है और कहा है कि ये शपथ 
अर्थमूल एवं हिसामूल (सिविल एवं क्रिमिनल) छोटे-छोटे विवादों में प्रयुक्त होती हैं।इस विषय में और देखिए विष्णु- 
धर्मसुत्र (६।५-१० एवं ६1११-१२), मनु (51999) एवं याज्ञ° (२।२३६) | 

आपस्तम्बधमं सूत्र (२।५।११।२) ने कहा है कि जब सन्देह उत्पन्न हो जाय तो अपराधी राजा द्वारा दण्डित 
नहीं होना चाहिए । इसी को आजकल “सन्देह का लाभ” (बेनिफिट आव डाउट) कहते हैं। स्पष्ट है, यह सुन्दर उक्ति 
ईसा के जन्म के शताब्दियों पूर्व घोषित हुई थी ।* ८ 


ह पृ अनुशासनपर्व (5५।१३-३५) में आया है कि सात ऋषियों ने एक-दूसरे को कमल-सुत्र चुराने का 


अपराध लगाया ओर सभी ने बारी-बारी से शपथ ली । अहल्या के विषय में अपने को निर्दोष सिद्ध करने के लिए 
इन्द्र ने मो शपथ लो थो। _ 
१६. न च सन्देहे दण्ड कुर्यात्‌ । आपस्तम्बधसंसूत्र (२।५।११।२) । 
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अध्याय १४ 
दिव्य ० 


me : gs Ee 00 बात ik i पर त्रैतन के नेतृत्व में दासों द्वारा दीघंतमा को दिये गये कठोर बर्ताव 
। दै अकार ऋगवेद (३।५३।२२) २ का यह कथन “ a” 

की ओर संकेत नही' करता जिसमें गर्म कुल्हाड़ी पकडी जाती है।३ अहरा २ i जपन Fes 

विद्वानो को दिव्य की झलक मिली है, हाँ, आठवें मंत्र से कुछ ऐसा प्रकट होता है।३ पंचविश (या ताण्ड्य) ब्राहमण ¥ 

६।६) ने वत्स की कथा कही है। वत्स की विमाता ने उसे शूद्रा से उत्पन्न कहा और वत्स ने इसका बिरोध कर ae 

वह ब्राहमण है । वह अपने कथन की पुष्टि के लिए अन्न में कूद पड़ा और बिना जले निकल आया। मन (51११ 

ने भी इस ot की चर्चा की है। सम्भवतः संस्कृत साहित्य में यह दिव्य का प्राचीनतम उदाहरण है। rience 

(६।१६।१) में गर्म कुल्हाड़ी पकड़े जाने की चर्चा हुई है, जो दिव्य-पम्वन्धी दूसरा प्राचीन उदाहरण है । आपस्तम्ब- 

धर्मसूत्र (२।११।२६।६) में भी दिव्य की चर्चा है । एक अन्य स्थान (२।५।११।३) पर भी आपस्तम्ब ने एसा ही कहा 

है--दिव्य प्रमाण से एवं (साक्षियों से) प्रश्‍न करके राजा को दण्ड देना चाहिए। शंख-लिखित ने चार प्रकार के दिव्यों 

के नाम लिये हैं, यथा- तुला, विष, जल एवं जलता हुआ लोह । मनु (८1११४) ने केवल दो के नाम लिये हैं, यथाः 

हाथ से अग्नि उठाना (अर्थात्‌ जलता हुआ लोह पकड़ना) तथा जल में कूदना । किन्तु नारद ( ४।२५१) eet 

नुसार मनु ने दिव्य के पाँच प्रकार दिये हैं। याज्ञ० ( २।६५), विष्णुधमंसूत्र (६-१४) एवं नारद (४२५२) ने ote 

प्रकार दिये हैं, यथा--तुला, अग्नि, जल, विष एवं कोश (पवित्र किया हुआाजल) । किन्तु दो अन्य प्रकार भी ज्ञात थे; 

तप्त माष (४।३४३) एवं ति एवं ने पे : 

र र 1३४३) एवं तण्डुल (४।३३७)। बृहस्पति एवं पितामाह ने नौ प्रकार दिये हैं (अपराकं, क्रम से पृ० ६२८ 
पितामह द्वारा उपस्थापित दिव्य-सूची के विषद विवरण याज्ञ० (२।६५-११३), विष्णुधमंसूत्न (६-१४), ee 

नारद (४२३६-३४८) कात्यायन (४११-४६१) एवं शुक्र (४।५।२३३-२७०) में प्राप्त होते हैं। ईसा की आरम्भिक oe 


१. सा मामेधो दशतयश्चितो धाक्‌ प्र यहां बद्धस्त्मनि खादति क्षाम्‌ ॥ न मा TEA मातत FF सा 
सुससब्धसवाधुः ॥ ऋग्वेद (१।१५८।४-५) । :.. uo 
२. परशुं चिद्वि तपति शिम्बलं चिद्वि वृश्वति उखा चिदिन्द्र येषन्तो प्रयस्ता फेनः 
(३।५३।२२) । > 
३. आ दधामि ते पदं समिद्धे जातवेदसि। अग्निः शरीर वेवेष्ट्वसु वागपि गच्छतु ॥ (अथ 
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७४८ ; धर्मशास्त्र का इतिहासं 


शताब्दियों में दिव्यों का प्रचलन था, जैसा कि मूच्छकटिक (६।४३) नाटक (जहाँ विष, जल, तुला एवं अग्नि का उल्लेख 
है) एवं बाण की कादम्बरी (४७) से प्रकट होता है। निबन्धों एवं टीकाओं में मिताक्षरा, स्मृतिचन्द्रिका, दिव्यतत्त्व 
(रघुनन्दनलिखित), व्यवहारमयूख एवं व्यवहारभ्रकाश दिञ्य-विवेचन में प्रमुख स्थान रखते हैँ। 2 

मानुष प्रमाण द्वारा सिद्ध न होने पर विवाद को निर्णय तक पहुँचाने में दिव्य सहायक होते हैं। इसी से दिव्य 

की परिभाषा यों दी गयी है--'मानुष-प्र माण से निश्चित न होने पर जो विवाद को तय करता है, उसे दिंव्य कहते हैं, 
( व्यवहरमयूख) तथा 'जो मानुष-प्रमाण से न हो सके या न सिद्ध किया जा सके उसे जो सिद्ध करता है ag दिव्य कहलाता 
है, (दिव्यतत्त्व, Jo ५७४)।४ मनु (८1११६) की व्याख्या में मेघातिथि ने सत्य के उद्घाटन में दिव्य के आश्रय लेने के 
प्रश्न पर विचार किया है। यहाँ विरोध खड़ा होता है कि अग्नि एवं जल प्राकृतिक शक्तियाँ हैं जो समान रूप से कायं- 
शील होती हैं, वे ऐसी शक्तियाँ हैं जो जीवों की भाँति ऐसी बुद्धि नहीं रखतीं कि मनुष्यों को अपना मन-परिवतंन करने 
में प्रेरित कर सके । अतः विरोधी कहता है कि दिव्य एवं शपथ इन्द्रजाल (जादू) के समान हूँ जो लोगों को सत्य बोलने 
के लिए भयभीत करते हैं। इसका उत्तर यों है--“असफलताओं के उदाहरणों से दिव्य की उपयोगिता नहीं घटती; 
क्योंकि वे अधिकता से प्रयुक्त नहीं होते और न वे प्रत्यक्ष हो हैं और उनके आधार पर किये गये अनुमान के प्रतिफल 
अनिश्चयात्मक होते हैं इसीलिए वे अनुपयोगी हैँ,ऐसा नहीं कहा जा सकता।इ न दिव्यों पर विश्वास नहीं होनाचा हिए,एसा 
कोई नहीं कह सकता । जिस प्रकार साक्षियों पर विश्वास किया जाता है (यद्यपि वे झूठे भी हो सकते हैं) उसी प्रकार 
दिव्यों पर भी विश्वास किया जा सकता है । यदि दिव्यों से असफलता मिले तो यह समझना चाहिए कि दिव्य लेने वाले 
के पूवंजन्म का यह प्रतिफल है।” याज्ञ ० (२२२), नारद ( VRE, ४।२३६), बृहस्पति," कात्यायन (२१७) एवं पिता- 
मह ने दिव्यों के विषय में यह सामान्य नियम दिया है कि इनका प्रयोग तभी होना चाहिए जब अन्य मनुष्य-प्रमाण 
(यथा--साक्षी-गुण, लेख-प्रमाण, भोग) या परिस्थिति जन्य प्रमाण उपस्थित न हौं । कात्यायन (२१८-२१६) का 
कथन है कि यदिएक दल मानुष-प्रमाण में विश्वास करे और दूसरा दिव्य-प्रमाण पर,तो राजा (या न्यायाधीश) को मानुष 
प्रमाण स्वीकार करना चाहिए; यदि मानुष-प्रमाण साध्य के किसी एक ही अंश को सिद्ध करे तो उसे ही मानना चाहिए 
न कि दिव्य प्रमाण का सहारा लेना चाहिए, भले ही दिव्य प्रमाण सम्पूर्ण साध्य से सम्बन्धित हो । * नारद ( २।३० = ४।- 
२४१) का कथन है कि जब लेन-देन जंगल में, एकान्त में, रात्रि में, गृह के भीतर हो तब दिव्य प्रमाण ग्रहण करना 
चाहिए; यही नही, प्रत्युत साहस (हिसा-कर्म) के वादों में, या जब निक्षेप (धरोहर) से इनकार हो तब भी ऐसा हो 
eS सकता है । कात्यायन (२३०) ने एकान्त में (वेष बदल कर) किये गये साहस के वादों में दिव्य ग्रहण की छूट दी है, 
|| किन्तु यह भी तभी जब कि मानुष प्रमाण उपस्थित न हो । कात्यायन (२२६) ने अपवाद भी दिये हैं; साहस, आक्रमण, 


क ४. तत्र मानुषप्रसाणानिर्णयस्यापि निर्णायक यत्तद्विव्यसिति लोकप्रसिद्धम्‌ | अपिना माजुषप्रमाणसंत्ते5पिं 
यत्न चैव घटायङ्गकारस्तत्राप्पेतद्‌ भवतीति सूचितम्‌ । दिव्यतत्त्व (Yo ५७४) । ` 
५ प्रमाणहीने वादे तु निर्दोषा देविको क्रिया । बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश, To १६४) ; सम्मये साक्षिणा 
_ प्राज्ञों देविक वर्जयेत्‌ क्रियाम्‌ । कात्यायन (स्मृतिचन्त्रिका २, पु० ५१) ; यस्मिन्‌ यस्मिन्‌ विवादे तु साक्षिणां नास्ति 
सम्मवः । साहसेषु विशेषण तत्र दिव्यानि दापयेत्‌ ॥ पितामह (स्मृतिचन्त्रिका २, Yo द) | 
६ यद्येको मानुषीं वूयावन्यो Aare देविकोम्‌ । मानुषा तत्र गृहेणीयान्न तु देवीं क्रियां नुपः ॥ यद्येकदेशः 
7 विद्येत मानुषी । सा प्राह्या न तु पूर्णापि दैविकी वदतां नुणाम्‌ ॥ कात्यायन (मिताक्षरा, या” 


व्यबहारमातृका 90 ३११) । 
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भानुष एवं दिव्य-प्रसाणों को तुलना ord 


मानहानि तथा अन्य शक्तिप्रयोग के वादों में मानुष प्रमाण अथवा दिव्य प्रमाण का आश्रय लिया जा सकता है।*नारद 
(४२४२)ने स्त्री की पवित्रता के प्रश्न में, साहस-विवादों, धन या धरोहर से इनकार करने के मामलों में दिव्य की बात 
चलायी है। नारद के इस नियम से सीता का अग्नि-प्रवेश स्मरण हो आता है । बृहस्पति ua पितामह ने स्थावर सम्पत्ति 
के विवादों में दिव्य प्रमाण-ग्रहण मना किया है।८ यह एक सामान्य नियम था कि प्रतिवादी को ही दिव्य ग्रहण करना 
पड़ता था (कात्यायन ४११ = विष्णु धमं सूत्र &।२१)।5 किन्तु याज्ञ० (२६६) ने एक विकल्प दिया है कि दोनों पक्षों में 
कोई भी पारस्परिक समझौते के फलस्वरूप दिव्य ग्रहण कर सकता है और ऐसा करने पर दूसरे पक्ष को हार जाने पर 


. अर्थ-दण्ड देना पड़ता था या शारीरिक दण्ड सहना पड़ता था। इसका तात्पर्यं यह होता है कि मानुष प्रमाण से साध्य का 


भावात्मक रूप तथा दिव्य प्रमाण से उसका अभावात्मक रूप सिद्ध करना पड़ता था, यथा प्रतिवादी को ऋण न लेने की 
बात को दिव्य-ग्रहण से सिद्ध करना पड़ता था । अर्थ-दण्ड देना या शारीरिक दण्ड सहना, शीर्षकस्थ या शिरस्थ कहलाता 
था (याज्ञ० २।६५; विष्णुधमंसूत्र ६1२० एवं २२; पितामह; नारद ४।२५७; कात्यायन (४१२-४१३) | याज्ञ० 
(२।६५) ने व्यवस्था दी है कि तुला, अग्नि, विष एवं जल के दिव्य अधिक धन वाले विवादों में ही लागू होने चाहिए। 
उन्होंने पृनः कहा है कि १००० पण (ताञ्ज) को अधिक धन कहा जाता है (२।६६) । राजद्रोह एवं पंच महापातकों 
में बिना धन की परवाह किये उपर्युक्त दिव्यों में कोई भी ग्रहण किया जा सकता है! अव वादी हार जाने पर दण्ड देने 
को सन्नद्ध रहे तो प्रतिवादी द्वारा कोई भी दिव्य ग्रहण किया जा सकता है। थोड़े या कम सभी प्रकार के घन के विवादों 
में कोश नामक दिव्य का ग्रहण मान्य था, चाहे वादी हार जाने पर दण्ड देने को प्रतिश्रुत रहे या न रहे। 

याज्ञ० (२।६५) के मत से तुला नामक दिव्य स्त्रियों, अल्पवयस्को (१६ वर्ष से नीचे), Tel (अस्सी वषं के). 
अन्धो, लूले-लंगड़ों, ब्राहमणो एवं रोगियों के लिए है, अग्नि (जलता हुआ हल का फाल या तप्त माष) क्षत्ियों के लिए, 
जल वैश्यों के लिए तथा विष शूद्रों के लिए है। यही बात नारद (४।३३५)ने भी कही है। नारद(४।२५६) ने कहा है 
कि ब्रतधारियों, विपत्ति-ग्रस्त लोगों, तापसों एवं स्त्रियों को दिव्य ग्रहण नहीं करना चाहिए | इस सूची में पितामह ने 


'नाबालिगों एवं बूढ़ों को जोड़ दिया है। किन्तु इस विषय में स्मू तिचन्द्रिका (२, पू० १०३) ने कहा है कि यह छूट केवल 


अग्नि, विष एवं जल के लिए है। एक स्मृति (मिताक्षरा, याज्ञ० २।६५) के मत से तुला एवं कोश नामक दिव्यों का ग्रहण 
स्त्रियों, नावालिगों आदि के लिए भी मान्य है। इन उक्तियों में मानव की दुबंलताओं के प्रति सहिष्णुता, दयालुता एवं 
अनुराग की गंध मिलती है। कात्यायन (४२३) के मत से उच्च जातियों के चरवाहों (गोरश्रकों या गोरखियों), व्या- 
पारियों, शिल्पकारों, भाटों, नौकरों एवं सूदखोरों को शूद्र वाला दिव्य ग्रहण करना चाहिए। कात्यायन (४२२) ने 
सभी वर्णो या जातियों के लिए सभी प्रकार के दिव्य की व्यवस्था दी है, केवल ब्रामण को विष नामक दिव्य से बरी 


' रखा है। कात्यायन (४२४-४२६) के मत से लोहारों या कोढ़ियों के लिए अग्नि, मल्लाहों या उनके लिए जो श्वास या 


७. गूढसाहसिकानां तु पराप्तं दिव्यः परीक्षणम्‌ । कात्यायन (सिताक्षरा, याज्ञ० २।२२ एवं स्मृतिचन्द्रिका . 
२, Fo ५१) । प्रक्रान्ते साहसे वादे पारुष्ये दण्डवाचिके । बलोद्‌भूतेषु कार्येषु साक्षिणो विव्यमेव वा ॥ कात्यायन 


८. स्थावरेषु विवादेषु दिव्यानि परिवर्जयेत्‌ । पितामह (मिताक्षरा, याज्ञ० २२२, स्मृतिचच्विका २, घु० os E 
५३) ; वाक्पारुष्ये महीवादे निषिद्धा देविकी किया। बृहस्पति (अपराकं, Fo ६२४ एवं स्मृतिचल्द्रिका २, प० ५२) । 
&. न कश्चिदभियोक्तार दिव्येषु विनियोजयेत्‌ । अभियुक्ताय दातव्यं दिव्यं दिव्यविशारदेः 0 
(अपरा, go ६६१, पराशरमाधवोय ALR, व्यवहारप्रकाश, Yo १७२) | पे 
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७५० घमंशास्त्र का इतिहास 


खाँसी से ग्रस्त हैं जल, झाइ-फूंक करने वालों, योगियों, पित्त-ग्रस्त लोगों के लिए विष तथा शरावबियों,विषयासक्तों, जआ- 
रियों एवं नास्तिकों के लिए कोश वर्जित माना गया है। यही नियम विष्णु धमं सूत (41२५ एवं २४) ,नारद(४।२५४५ एवं 
३३२) में भी पाये जाते हैं। कात्यायन (४२७-४३०) के मत से इन लोगों को स्वयं दिब्य-ग्रहण वर्जित है-पिता, माता, 
ब्राहमण, गुरु, नाबालिग, स्त्री एवं राजा के हन्ता; पंचमंहापातकी; विशेषतः नास्तिक लोग, जो विशिष्ट सम्प्रदाय- 
चिन्ह रखते हों; महादुष्ट लोग; झाइ-फूंक करने वाले तथा यौगिक क्रियाएं करने वाले; विभिन्न वर्णो के संयोग से उत्पन्न 
सन्तान (वणंसंकर) एवं बार-बार पाप करने वाले । इन. लोगों के स्थान पर इनके द्वारा नियुक्त भले लोग या भले 
लोगों के तैयार न होने पर उनके सम्बन्धी दिव्य ले सकते हैं। शंख-लिखित ने भो मित्रों एवं सम्बन्धियों को प्रतिनिधि- 
रूप में दिव्य के लिए ग्राहय माना है । कात्यायन (४३३) का कथन है कि जब अस्पृश्यहीन जाति के लोग, दास, म्लेच्छ 
एवं प्रतिलोमप्रसूत लोग (अर्थात्‌ एसे लोग जो प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न हों, यथा शूद्र पुरुष तथा वैश्य नारी से या वैश्य 
पुरुष तथा क्षत्रिय नारी से उत्पन्न व्यक्ति) अपराधी हों, उनके अपराधों का निर्णय राजा द्वारा नहीं होना चाहिए; 
राजा को चाहिए कि वह प्रचलित दिव्यों की ओर निर्देश कर दे ।१ ° स्मृतिचन्द्रिका एवं पराशरमाधवीय का कथन है कि 
यह उसी मामले में लागू होता है जिसमें कि सम्बन्धी या अन्य व्यक्ति प्रतिनिधि रूप में प्रसिद्ध दिव्यों के लिए उपलब्ध 
नहीं होते | व्यवहारतत्त्व (पू० ५७६) का कहना है कि म्लेच्छों एवं अन्य लोगों के लिए घट-सर्प आदि दिव्य लागू होते 
हैं। घट-सर्पा दिव्य में उस घड़े में अंगूठी या सिक्का डालना पड़ता था और उसे निकालना पड़ता था जिसमें सपं रखा 
रहता था। यदि सर्पे न काटे अथवा काट लेने पर व्यक्ति न मरे तो उसे निरपराधी घोषित कर दिया जाता था (देखिए 
टिप्पणी सं० १०)। याज्ञ०(२।६७) एवं नारद(४।२६८ एवं ३२०) का कथन है कि सभी प्रकार के दिव्य मुख्य न्याया- 
घ्रीश के समक्ष सूर्योदय के समय या अपरा हण में राजा, सम्यों एवं ब्राह्मणों के समक्ष कार्यान्वित होते थे। मिताक्षरा में 
लिखा गया है कि शिष्ट लोगों की परम्परा से रविवार उचित दिने माना जाता है । पितामह के अनुसार 'जल' दिव्य 
दोपहर के समय तथा 'विष' दिव्य रात्रि के अन्तिम प्रहर में होना चाहिए (मिताक्षरा, याज्ञ० Vso) । इसी प्रकार 
कुछ ऋतुएँ एवं मास भी उपयुक्त या अनुपयुक्त समझे जाते थे, यथा--नारद (४1२५४) के अनुसार अग्नि दिव्य वर्षा 
ऋतु में उपयुक्त है, तुला शिशिर ऋतु में, जल ग्रीष्म ऋतु में तथा विष शीत ऋतु में। नारद (२।२५६) ने जल के 


: १०. अस्पृश्याधमदासानां म्लेच्छानां पापकारिणाम्‌ । प्रातिलोस्यप्रसुतानां निश्चयो न ठु राजनि॥ ss 
दिव्यानि संशये तेषु निदिशेत्‌ ॥ कात्यायन ( मिताक्षरा, याज्ञ० २।६६; स्मृतिचन्द्रिका २, Jo १०४ परा 
३, go १६१; 'सत्मसिद्धानि स्प धटादीनि' व्यवहारतत््व (पृ० ५७४) ; व्यवहारप्रकाश (१८०) 'तत्प्रसिद्धानि सर्प- 
घटादीनि इति स्मृतितत्वे ।' विक्रमादित्य षष्ठ (१०६८ ई०) के गदग नांमक अभिलेख में (एपिप्रिफिया इण्डिका 
. जिल्द १४, १० ३४८, Go ३६०) ऐसा आया है--“हम खोलता हुआ जल छूते हैं, हम घट में रखे गये बड़ स है 

। ठोकते हैं या हम तुला पर चढ़ जाते हैं ।” महामण्डलेश्वर कार्तवीयं चतुर्थ के अभिलेख rE कट 

. (इण्डियन ऐण्टीक्वेरी, जिल्द १४,प्ृ० २४२, Jo २४६) आया है कि सुगन्धवर्ती (सौण्डत्ती) के रद्‌ के राजा लक्ष्मीधर 

` को रानी चन्द्रिका (या चन्दलदेवी) पतिव्रता थी और उसे घटसर्प से सफलता मिली-“भाति श्लाध्यग्रुणा प्रतिन्नततया 
देवी चिरं चन्द्रिका संप्राप्ता घटसर्पजातविजयं लक्ष्मीधरप्रेयसी ।”” बास्बे गजेटियर (भाग १, परिच्छद २, 8० हन 
टिप्पणी ५) से एशियाटिक रिसचेंज (भाग १) का एक उद्धरण दिया है जिससे घटसर्प के दिव्य का परिचय ee 

८ में साँप रहता है, उसमें अंगूठी या कोई सिक्का डालकर तिकाला जाता है। और देखिए १६२४ सन्‌ वाली 

एब साउ] इण्डियन एपिग्राफो, जहाँ खोलते हुए घी या तेल में अँगुलियाँ डालने के दिव्य का उल्लेख है । 
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दिव्य-विधियाँ ७५१ 


लिए शीत ऋतु, अग्नि के लिए ग्रीष्म, विष के लिए वर्षा एवं तुला के लिए तीक्ष्ण वायु को वित माना है । मिताक्षरा 
(arate २।६७) एवं पराशरमाधवीय (३, To १६२) ने पितामह्‌ का उद्धरण देते हुए लिखा है कि चैत, वैशाख, 
मागंशीष सभी दिव्यों के लिए उपयुक्त हैं तथा कोष एवं तुला सभी मासों में किये जा सकते Fi 

स्थान के विषय में पितामह ने व्यवस्था दी है कि दिव्य-ग्रहण राजा या राजा द्वारा नियुक्त न्यायाधीश द्वारा 
विद्वान्‌ ब्राह्मणों एवं जनता (या मन्त्रियों) के समक्ष होषा चाहिए। कात्यायन(४३४-३५ एवं ४३७) ने लिखा है 
गम्भीर पापों के मामलों में प्रसिद्ध मन्दिर में, राजद्रोह में राजद्वार के पास, वर्णसंकरों (प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न) 
के लिए चौराहे पर और इनके अतिरिक्त अन्य मामलों में न्यायालयों में दिव्य प्रयोग किया जाना चाहिए | अनुपयुक्त 
स्थानों एवं कालों में तथा निजेन में किये गये दिव्यों को अनुपयुक्त समझा जाता है अर्यात्‌ वे मामलों के निणंयों में कोई 
प्रभाव नहीं रखते । नारद(४।२६५) का कथन है कि तुला को न्यायालय में, राजद्वार पर, मन्दिर में या चौराहे पर 


- रखना चाहिए। 


दिव्य-विधि, जैसा कि मिताक्षरा (arto २।६७ एवं ६६), व्यवहारमयूख (To ५२-५५), व्यवहारप्रकाश 
(To १८३-१८८), व्यवहारनिणंय (To १४८-१५३) में उल्लिखित है, इस प्रकार है--जिस प्रकार यज्ञों में 
अध्वर्यु होता है और उसी का निर्देशन सर्वोच्च एवं सर्वमान्य होता है, उसी प्रकार राजा का आदेश मुख्य न्यायाधीश 
के लिए दिव्य के विषय में होता है। मुख्य न्यायाधीश एवं दिव्य ग्रहण करने वाला अर्थात्‌ शोष्य उपवास करता है। 
दोनों को प्रातःकाल स्नान करना होता है। शोध्य भीगे कपड़े पहने रहता है । न्यायाधीश देवों की अभ्यर्थना करता है 
और गाजे-बाजे के साथ पुष्प, चन्दन एवं धूप भादि देता है। वह हाथ जोड़कर पूर्वाभिमुख होकर दिव्य में उपस्थित होने के 
लिए धमं की अम्यर्थना करता है और इन्द्र, यम, वरुण, कुबेर को पूर्व से लेकर सभी दिशाओं में स्थापित करता है, अग्नि 
एवं अन्य दिक्पालो को मुख्य कोणों के किनारे रखता है। आठों दिशाओं में आठ देवों पर (विभिन्न रंगों में; इन्द्र का पीत 
यम का काला...) ध्यान केन्द्रित करता है । वह आठ वसुओं को (उनके नाम लेकर) इन्द्र के दक्षिण, बारह आदित्यो 
को (उनके नाम लेकर) इन्द्र एवं ईशान के बीच (अर्थात्‌ पूवं एवं उत्तर-पूर्व के बीच) स्थान देता है, ग्यारह eal को 
afer के पूर्व, सात मातूकाओं को यम एवं निऋति के बीच (अर्थात्‌ दक्षिण एवं दक्षिण-पश्चिम के बीच) स्थान देता है, 
गणेश को निऋति के उत्तर सात weal को वरुण के उत्तर स्थान देता है, दिव्यों के उत्तर दुर्गा का आह्वान करता 
है । इन सभी देवों का आह्वान उपर्युक्त वैदिक weal के साथ होता है (सभी मन्त व्मवहारमयूख में दिये गये हैं)। 
इसी प्रकार अन्य पूजा-अचंन किये जाते हैं जिनका वर्णन यहाँ आवश्यक नहीं । एक पत्ते पर दिव्य का उद्देश्य लिखकर 
उसे शोध्य के सिरपर मन्त्र के साथ रख दिया जाता है जिसका अर्थ यह gga, चन्द्र, अनिल (वायु), अनल (अग्नि) 
स्वगं, पृथिवी, जल, हृदय, यम, दिन, रात्रि, दोनों सन्ध्याएँ एवं धम मानव के कार्यों से परिचित हैं । इस विषय में देखिए: 
आदिपर्व (७४।३०) ,व्यबहारनिणंय (प० १५३) ,मनु (८।८६)। अब हम नीचे कतिपय दिव्यों का संक्षिप्त वर्णन करेंगे । 


तुला या घर का दिव्य 


वेदिक weal के साथ कोई यज्ञिय वृक्ष, यथा--खदिर या उदुम्बर, काट लिया जाता है। उसी वृक्ष के दो 
स्तम्भों पर अक्ष (तुलाधार) लटका दिया जाता है। स्तम्भों को दो हाथ पृथिवी में गाड दिया जाता है और पृथिवी 


के ऊपर उनकी दूरी चार हाथ रहती है । ये ard उत्तर-दक्षिण रहते Fi एक हुक लगाकर अक्ष से तुला | a 
(तराजू) की डाँड़ी लटका दी जाती है। दो पलड़े लटका दिये जाते हैँ। एक में शोध्य को बिठला दिया जाताहै' | 


और उसे मिट्टी, ईटो तथा प्रस्तर-खण्डों से तोला जाता है । यह सब विधिपूर्वक किया जाता है। विधियों का वर्णन यहाँ | 
नहीं दिया जा रहा है। एक बार तोलकर शोध्य को उत्तार दिया जाता है। उसको असत्य-भाषण से उत्पन्न फल सुनाये 
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be जाते हैं। इसके उपरान्त Aral के साथ वह पुनःबैठाया जाता है। एक ज्योतिषी पाँच पलों की गणना करता है। उसकी 

। दूसरी बार की तोल ले ली जाती है । यदि वह दूसरी बार पहली बार की तुलना में कम ठहरता है तो उसे निरपराधी - 
घोषित कर दिया जाता है। किन्तु यदि वह ज्यों का त्यों अथवा कुछ भारी ठहरता है तो अपराधी माना जाता है। बृह- 
स्पति का कथन है कि बराबर तोल आने पर पुनः तोल की जाती है। 


अग्नि का दिव्य 


अग्नि, वरुण, वायु, यम, इन्द्र, कुबेर, सोम, सविता एवं विशवेदेवों के नाम पर गोबर के ६ वृत्त पश्चिस से पर्व 

बनाये जाते हैं । प्रत्येक वृत्त १६ अंगुल व्यास का होता है और वे एक-दूसरे से १६ अंगुल दूरी पर रहते हैं । प्रत्येक 

वृत्त में कुश रख दिये जाते हैं और प्रत्येक में शोध्य को अपना पाँव रखना पड़ता है। अग्नि में १०८ बार घृत की आहु- 

तियाँ दी जाती हैं । एक लोहार जाति का व्यक्ति तोल में ५० पल (दुबंल व्यक्ति के लिए केवल १६ पल) तथा लम्बाई 

में आठ अंगूल का लोह-खण्ड अग्नि में तप्त करता. है और इतना तप्त करता है कि उससे चिनगारियाँ निकलने लगती 

हैं। इसके उपरान्त सभी प्रकार के कृत्य, जिन्हें संक्षेप में तुला के सम्बन्ध में बताया गया है, सम्पादित होते हैं और शोध्य 

के सिर पर पत्र लिखकर रख दिया जाता है। मन्त्रों के साथ अग्नि का आह्वान किया जाता है। शोध्य पूर्वाभिमुख 

प्रथम वृत्त में खडा होता है। शोध्य के दोनों हाथों पर लाल चिन्ह बना दिये जाते हैं और उन पर चावल रगड़ दिये जाते 

हैं। न्यायाधीश उसके हाथों पर अश्वत्य (पीपल) की सात पत्तियाँ रख देता है और उनके साथ चावल और दही रखा 

जाता है। सबको सूत से बाँध दिया जाता है। न्यायाधीश चिमटे से तप्त लोहे को शोध्य के पत्तियों से बंधे हाथों पर रख 

देता है । शोध्य धीरे-धीरे आठ वृत्तों तक चलता है और नर्वे वृत्त में दोनों हाथों वाळे तप्त लोहे को फेंक देता है। इसके 

उपरान्त न्यायाधीश शोध्य के हाथों को पुनः चावलों से रगड़ता है। यदि शोध्य ऐसा करने देने में कोई हिचकिचाहट नहीं 

प्रकट करता और उसके हाथों पर दिन के अन्त तक कोई घाव नहीं दीखता तो वह निरपराधी घोषित हो जाता हैं। कात्या- 

यन (४४१) एवं याज्ञ० (२।१०७) ने व्यवस्था दी है कि यदि लोहखण्ड आठवें वृत्त तक पहुँचने के पूवं ही गिर जाता 

है या कोई सन्देह उत्पन्त हो जाता है(उसका हाथ जला है कि नहीं) यह वह सड़खड़ा पड़ता है या हाथ में कहीं और जल 

जाता है तो शोध्य को पुनः यह दिव्य करना पड़ता है । 
जल का दिव्य 

जल के दिव्य का वणन स्मृतियों एवं निबन्धो में जटिल है। स्मृतिचन्द्रिका ने (२, १० ११६) जल एन विष 

के दिव्यों को अपने काल में अप्रचलित कहकर छोड़ दिया है। किसी जलाशय के पास पहुंचकर न्यायाधीश उसके किनारे 

Sher के कान तक ऊँचा एक तोरण खड़ा करता है । वह वरुण (जल-देवता), मझोले आकार के धनुष एवं तीन बा 

को (जिनकी नोंके लोहे की नहीं प्रत्युत बाँस की होती हैं) अचंना चन्दन, धूप, दीप एवं पुष्प से करता है। a 

1५० हाथ को दूरी पर एक लक्ष्य निर्धारित कर दिया जाता है। किसी पवित् वृक्ष का एक स्तम्भ लेकर तीन उच्च र त 
कोई व्यक्ति, जो शोध्य का बैरी नहीं होता, पूर्वाभिमुख होकर नाभि तक जल में खड़ा हो जाता है । तब च्यागा 

शोध्य को जल में खडा करता है, और धमं से लेकर दुर्गा तक के देवताओं की अभ्यर्थना करता है एवं अपराध लिखित 

कर शोध्य के सिर पर रखता है। इसके उपरान्त एक क्षत्रियया ब्राहमण (आयुधजीवी), जो पवित्न हृदय का होता हैं 

और उपवास किये रहता है, तोरण से. लक्ष्य तक तीन बाण फेंकता है। शोष्य वरुण की उपासना करता है और Be । 

हे वरुण, सत्य के द्वारा मेरी रक्षा करो ।” तब तक फुर्तीला युवक गिरे हुए दूसरे बाण के स्थान पर दौड pe 

'को छेकर खड़ा हो जाता gl तोरण के पास दूसरा फुर्तीला व्यक्ति खड़ा हो जाता है। तव न्यायाधीश ie 
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बार ताली बजाता है। तीसरी ताली के साथ ही शोध्य जल में खड़े व्यक्ति की जाँघ पकड कर डबकी मारता है और 
तोरण के पास खडा व्यक्ति तेजी से दूसरे बाण वाले व्यक्ति के पास दौड़ जाता है। बाण वाला व्यक्ति तोरण के पास 
दौड़कर आता है और यदि ag शोध्य को नहीं देखता या केवल उसके सिर का ऊपरी भाग मात्र देखता है तो शोध्य 
निर्दोष सिद्ध हो जाता है। यदि वह शोध्य का कान या नाक देख लेता है या उसे अन्यत्र बहते हुए देखता है तो शोध्य 
अपराधी सिद्ध हो जाता है। 

विष का दिव्य 


धूप, दीप आदि से महेश्वर की मूर्ति के समक्ष पुजा-अ्चेना के उपरान्त तथा देवों को मूर्ति एवं ब्राह्मणों के 


समक्ष विष रखकर विष-दिव्य सम्पादित किया जाता है। विष का चुनाव शाङ्ग (श्वृंग पौधे से निकाले हुए) या वत्सनाभ 


(वत्स नामक पौधे से निकाले हुए) या हैमवत से किया जाता है(विष्णुधमंसूत्र १३।३, नारद ४।३२२ आदि)। वर्षा ऋतु 
में ६ यव, ग्रीष्म में ५ यव, हेमन्त (एवं शिशिर) में ७ या ८ यव, शरद में लगभग ६ यव के बराबर विष होना चाहिए। 
रात्ति के अन्तिम प्रहर में विष देना चाहिए किन्तु दोपहर, अपराह्न या सन्ध्याकाल में कभी नहीं। विष में ३० गुना 
घी मिला दिया जाता है । ब्राहमण को छोड़कर किसी को भी यह दिया जा सकता है। मन्त्र आदि से देवों का आहवान 
किया जाता है। विष-पान के उपरान्त शोध्य छाया में बिना खाये-पीये सुरक्षा में रहता है । यदि विष का प्रभाव उस 


` पर नहीं होता तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाता है। यदि विष अधिक हो और शोध्य Yoo तालियाँ बजाने तक बिना प्रभाव 


के रह जाता है तो उसे निरपराधी मानकर उसकी दवा की जाती है (मिताक्ष रा, याज्ञ० 21999) । शोध्य को छल से 
बचाने के लिए (सम्भवतः वह पूर्वं उपचार-स्वरूप कुछ खा-पी सकता है) उसे पितामह के मत से, तीन या पाँच 
रात्रियों तक राज-पुरुषों की अधीक्षकता में रखना चाहिए और उसकी जाँच कर लेनी चाहिए, क्योंकि विष से बचने के 
लिए गुप्त रूप से वह दवाओं, Aral अथवा रत्न आदि का उपयोग कर सकता है। 


कोष का दिव्य 


शोध्य को उम्र देवताओं (यथा रुद्र, दुर्गा, आदित्य) की चन्दन, पुष्प आदि से पूजा करनी पड़ती है और उनकी 
मृतियों को स्तान कराना होता है। न्यायाधीश शोध्य से 'सत्येन माभि रक्ष' (याज्ञ० २।१०८) मन्त्र के साथ पविद्न 
जल का आहवान कराता है और उस जल को तीन बार हाथ से उसे पिलाता है। पितामह ने कुछ विशिष्ट नियम दिये 
हैं । वह जल या तो शोध्य के आराध्यदेव की मूर्ति का स्नान-जल हो सकता है, या यदि शोध्य सभी देवों को समान मानता 
है तो सूयं की मूति का स्तान-जल हो सकता है। दुर्गा के शूल को स्नान कराया जाता है, सूर्य के मण्डल तथा अन्य देवों 
के अस्त्तों को स्नान कराया जाता है। दुर्गा का. स्तान-जल चोरों को तथा आयुधजीवियों को दिव्य के रूप में दिया न 
जाता है। किन्तु सूर्य का स्तान-जल ब्राह्मणों को नहीं दिया जाता । अन्य दिव्यों का फल शीघ्र ही घोषित होता है किन्तु | 


रहती है। याज्ञ ० (२1११३), विष्णुधर्मसू्न ( १४।४-५) एवं नारद (४३३०) के मत से कोष दिव्य के चोदह दिनों 
के उपरान्त यदि शोध्य पर राजा की व्यवस्था या देवों के क्रोध के कारण कोई विपत्ति नहीं घहराती, या उसकापुल् | 
या स्त्री नहों मरती, वह गम्भौर रूप से बीमार नहीं पड़ता, उसका धन नष्ट नहीं होता, तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाताः 

है । थोड़ी बहुत हानि से कुछ नहीं होता, क्योंकि इस संसार में यह अपरिहायं है। बीमारी का स्वरूप महामारी नहीं हो 
सकती, केवल उस पर गिरी आपत्ति, रोग आदि पर ही विचार किया जाता है । पवित्र जल का पान (कोष-पान) केव 


के लिए भी किया जाता है (राजतरंगिणी, श्लोक ३२६) । 
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तन्दुल का दिव्य 


यह दिव्य चोरी, ऋण या अन्य ध न-सम्बन्धी विवादों में लागू होता है। एक दिन पूर्वं धान से चावल निकाहे 
जाते हैं। उसी दिन न्यायाधीश सभी इत्य सम्पादित कर लेता है मिट्टी के बरतन में चावल रखकर धप में सुखाये 
जाते हैं। सुयं के स्नान का जल उन पर छोड़ा जाता है। चावल जल के साथ रात भर रखे रहते हैं। दूसरे दिन प्रातः- 
काल शोध्य चावलों को तीन बार निगलता है। उसे पीपल या भूजं (भोज वृक्ष) की पत्ती पर थूकना पड़ता है। यदि 
उसके थूक में रक्त पाया जाय तो उसे अपराधी घोषित किया जाता है। 


तप्त माष का दिव्य 


तप्त साष का अर्थे है गर्म स्वर्ण-खण्ड। सोलह अंगुल व्यास वाले तथा चार अंगुल गहरे ताम्र, लोहे या मिट्टी के 

बरतन में न्यायाधीश बीस पल घृत या तेल डलवा कर उसे खौलाता है। इसके उपरान्त उस बरतन में एक मासा तोल 

का स्वर्ण-खण्ड डलवाता है। शोष्य को अंगूठे एवं पास वाली दो अंगुलियों (तजनी एवं मध्यमा) से उसे निकालना होता 

है। यदि उसकी अंगुलियों में कम्पन न हो और वे जलें नही तो शोध्य निर्दोष सिद्ध हो जाता है। एक दूसरी विधि भी 

है। किसी सोचे, चाँदी, ताम्र, लोहे या मिट्टी के बत॑न में गाय का घृत इतना खौलाया जाता है कि यदि उसमें कोई 

हरी पत्ती डाली जाय तो वह पकती हुई कड़कड़ाहट का स्वर उत्पन्न कर दे । उस घृत में सोने, चाँदी, ताम्र या लोहे की 

अंगूठी (मोहर) एक बार धोकर डाल दी जाती है । न्यायाधीश कहता है--“हे घृत, तुम यज्ञों में पविन्नतम वस्तु हो, 

तुम अमृत हो, यदि शोध्य पापी है तो उसे जला दो, यदि वह निरपराधी है तो हिम के समान शीतल हो जाओ।” तब 

` शोध्य खोलते हुए घृत में से अंगूठी निकालता है। यदि तजनी पर जलने का चिह्न न दिखाई पड़े तो शोध्य निर्दोष सिद्ध 
हो जाता है। 


फाल का दिव्य 


इसका विवरण बृहस्पति, स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ११६), व्यवहारप्रकाश (To २१८) आदि में मिलता है। 
तोल में बारह पलों वाला, आठ अंगुल लम्बा एवं चार अंगुल चौड़ा लोहे का फाल (हल का फाल) तपाकर लाल किया 
जाता है जिसे शोध्य को एक बार अपनी जीभ से चाटना पढ़ता है। यदि वह नहीं जलता तो वह निर्दोष सिद्ध @ 
जाता है। व्यवहारतत्व (To ६०८) ने लिखा है कि मैथिल लेखकों के अनुसार यह दिव्य पशु-चोरों के लिए प्रचलित. 
था । छान्दोग्योपनिषद्‌ में इसे फाल-दिव्य कहा गया है। 


घमं का दिव्य 


2 अर इसमें धर्म की मूर्तियाँ या चित्र काम में लाये जाते हैं। यह दिव्य उन लोगों के लिए है जो शारीरिक चोट 
उत्पन्न कर देते हैं या जो धन-सम्बन्धी विवादी हैं या जो पापमोचन के लिए प्रायश्चित्त करना चाहते हैं। धर्म की एक 
रजतमूति तथा अधम की सीसे या लोहे की मूर्ति वनवायी जाती है या न्यायाधीश स्वयं भूज (भोज) पत्र वा oS 
खण्ड पर धर्म एवं अधमं के चित्र ऋमशः स्वेत एवं कृष्ण वर्ण के बनाता है। वह उन पर पंचगव्य छिड़ककर क्रमशः श्वेत हे 
कृष्ण पुष्पों से उनकी पुजा करता है। ये मूतियाँ या चित्र मिट्टी या गोबर के दो पिष्डों पर रखे जाते है। pl | 
तियों एवं ब्राह्मणों की उपस्थिति में दोनों पिण्ड गोबर से लिपे-पुते स्थान पर एक नये मिट्टी के बरतन में रख ee | 
इसके उपरान्त न्यायाधीश घमं के आह्वान से लेकर अपराध लिखकर शोध्य के सिर पर रखे जाने ae ह 
सम्पादित करता है। शोध्य कहता है--“यदि मैं निरपराधी हूँ तो धर्म की मूर्ति या चित्र मेरे हाथों मेश | 
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ऐसा कहकर शोध्य मिट्टी के बरतन से एक पिण्ड निकालता है। यदि धर्म का पिण्ड निकल जाता है तो वह निर्दोष सिद्ध 
हो जाता है। यह दिव्य भाग्य-परीक्षा के समान है। 

अधिकतर सभी प्राचीन देशों में दिव्य का कोई-न-कोई रूप प्रचलित था । इंग्लेड में तप्त लोह-खण्ड को पक- 
डना तथा खौलते हुए पानी में हाथ डालना प्रचलित था। पानी में डूबे रहना निर्दोषिता का तथा ऊपर तँरते रहना अप- 
राध का चिह्न माना जाता था। स्टीफेंस (हिस्ट्री आव क्रिमिनल ला आव इंग्लैंड, जिल्द १, qo ७३) ने लिखा है कि 
जल का दिव्य सम्मानपूर्वक आत्महत्या समझा जाता था। नार्थेपटन के असाइज (११७६ ई०) ने जल-दिव्य को हत्या, 
डकती, चोरी, वंचकता एवं आग लगाने के अपराध में लागू करने को कहा है । किन्तु सन्‌ १२१४ ई० में दिव्य अवैधानिक 
करार दे दिये गये (वही, जिल्द १, Jo ३००) । भारत में दिव्यों की प्रथा अठारहवीं शताब्दी तथा बहुत कम अंशों में 
आगे तक प्रचलित थी, जैसा कि शिलालेखों, अभिलेखों तथा अन्य प्रमाणों से प्रकट होता है।११ देखिए किट्ट्र स्तम्भ 
अभिलेख (जे० बी० बी० आर० ए० एस्‌०, जिल्द ६, To ३०७-३०६), सिलिमपुर भ्रस्तर-खण्ड-अभिलेख (एपिग्रैफिया 
इण्डिका, जिल्द १३, पू० २८३, Fo २६१-२६२) आदि । सातवीं शताब्दी में _विष्णुकुण्डिराज माधववर्मा ने बहुत-से 
दिव्य कराये थे, यथा “अवसित-विविध दिव्यः” (जनल आव आन्ध्र हिस्टारिकल रिसचं सोसायटी, जिल्द ६,पृ० १७, २०, 


११. बील के बुद्धिस्ट रेकडंस्‌ आव दी वेस्टनं वल्डे' (जिल्द १, Jo ८४) एवे बाटस के ‘Gara च्वांग की यात्रा 
(जिल्द १, पृ० १७२) नामक प्रन्यों में चार प्रकार के दिव्य प्रचलित कहे गये हैं, तथा--जल, अन्नि, तुला एवं विष। 
जल के दिव्य में अपराधी को पत्थर के बरतन के साथ एक गठरी में रखकर जल में फेक दिया जाता था। यदि व्यक्ति 
डूब जाता और पत्थर तरता रहता तो बहु अपराधो कहा जाता था, किन्तु यदि व्यक्ति तरता रहता ओर पत्थर ड्ब 


जाता तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाता था। अग्नि का दिव्य इस प्रकार का था; लोग लोहे की चद्दर को गमं करते थे, 


अभियुक्त को उस पर बंठाते थे ओर पुनः उस पर उसका पांव रखाते ये, फिर उस पर उसकी हथेलियाँ रखाते थे; 


इतना हो नहीं, अभियुक्त को उस पर अपनी जिह्वा मी रखनी पड़ती थी । यदि वह न जलता था तो वह निर्दोष माना | 


जाता था, यदि उसके शरीर पर जलने के दाग आ जाते थे तो वह अपराधी सिद्ध होता था। तुला के दिव्य में एक व्यक्ति 
और उसी के बराबर पत्थर तराजू में रखे जाते। यदि अभियुक्त निरपराधी है तो पत्यर उठ जाता था, यदि वह 
अपराधी है तो व्यक्ति उठ जाता था ओर पत्थर झुक जाता था। बिष के दिव्य में एक भेड़ को दाहिनी जाँघ सें छेव - 
कर दिया जाता था जिसमें समो प्रकार के विषों के साथ अभियुक्त के भोजन का एक अंश भर दिया जाता था। यदि 
अभियुक्त दोषी है तो विष प्रभाव करता था ओर भेड़ मर जाती थो; यदि नहीं तो विष का कोई भ्रमाव नहीं होता था 


और पशु जो जाता था। इस विवरण से प्रकट होता है कि इस प्रकार के दिव्यों की बहुत-सी बातें स्म्‌ तियों एवं निबन्धों . 


में लिखित बातों से मेल नहीं खाती विष दिव्यं के सम्बन्ध में दी गयी बील महोदय को बातें स्मृतियो में बिल्कुल नहीं पायी 
जातों । अलबेरनी (सचौ द्वारा अनुदित, जिल्द २, Jo १५४-१६०) ने सम्भवतः बिष दिव्य को निम्न शब्दों सें व्यक्त 
किया है; “अभियुक्त को ब्राहमण नामक बिष पीने को बुलाया जाता है।” सम्भवतः यहां पर भलबेरती ने ब्रह्मा की सन्तान 
विष की ओर संकेत किया है, star कि याज्ञ०(२।११०) एवं नारद (४३२१) से कहा गया है। जल के दिव्य सें असिः 
युक्त को गहरी और तीक्ष्ण घार वाली नदी में या गहरे कुएं में फेंक दिया जाता था, यदि वह नहीं डबता या तो उसे 


निर्दोष समझा जाता था । उसने कोष एबं तुला दिव्यों का वर्णन यथातथ्य किया है । अन्तर केवल इतना हो tf 


उसके कथन के अनुसार यदि सत्य कहा गया है तो ag (अभियुक्त) पहले को अपेक्षा तुला में अधिक भारी हो जाता 


था। उसने तप्त-माष (खौलते हुए घृत से सोना-खण्ड निकालना) एवं तप्त-लोह का तथातथ्य वर्णन किया है. 
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२४) । और देखिए एपिग्रेफिया कर्नाटिका (जिल्द 3, माण्ड्या तालुका अभिलेख Fo छह, प० ४७), वही, जिल्द 
To २७ (येलण्डूर जागीर अभिलेख Fo २, Fo २७ सन्‌ १५८० ई० के लगभग), सन्‌ १४३१ की eee ioe Yo 
(जिल्द ६०, To १७६) एवं रिपोर्ट आव साउथ इण्डियन एपिग्रैफी (सन्‌ १६०७, पैरा २७) । 4 
मराठा राजाओं के समय में दिव्यों की प्रथा थी | उदाहरणार्थं देखिए, पेशवा की दिनचर्या (पेशवाज डायरीज 
जिल्द २, To १५०, सन्‌ १७६४-६५), श्री पी० वी० मावजी एवं श्री डी० बी० परसनिस द्वारा सम्पादित ववतनपत्ल" 
“निवाडपते’ आदि (पृ० ४६-५६) । अन्तिम पुस्तक (qo ३६-४१) में मुसलमान विवादियों द्वारा किये गये दिब्यों 
का वर्णन है। मुसलमानों ने १५ दिनों तक दीप जलाकर अपनी मसजिद में दिव्य किये थे (सन्‌ १७४२ ई) । बहुत 
अन्य वतनपत्रों में भी दिव्यों का वर्णन है। के 5) 
डा० दिनेशचन्द्र सरकार के एक लेख“दी सकसेससं आव दी शातवाहनस्‌'{ अपेंडिक्स,पृ०३५४-३७६,कलकत्ता 
१६३४) में दिव्यों का वर्णन है। उन्होंने (एशियाटिक रिसर्चोस, जिल्द १) का उद्धरण देते हुए लिखा है कि अली 
इत्राहीज खाँ नामक मजिस्ट्रेट ने बनारस में किये गये फाल दिव्य (सन्‌ १७८३ fo) से घोषित दो विवादों की रिपोर्ट 
TAAL जनरल वारेन हेस्टिग्स को भेजी थी।१२ श्री भास्कर वामन भट ने “तृती य-सम्मेलन-वृत्त' (To १ ८-२६) एवं 
“चतुर्थ-सम्मेलन-वृत्त' (To १००-१५४) में, जो पूना की प्रसिद्ध 'भारत-इतिहास-संशोधक-मण्डल” नामक संस्था से 
निकले हैं, दो विचारोत्तेजक एवं विद्वत्तापुर्ण लेख दिये हैं, जिनमें (मराठी भाषा में) मराठों के समय की व्यवहार- 
शासन-विधि में दिव्यों के स्थान एवं प्रयोग का वणन है। 


है कि डा० सरकार ने बृहस्पति को “दिव्यतत्व' का लेखक साना है (सकसेसर्स 
रघुनन्दन का 'दिव्यतत्व' अति प्रसिद्ध है कहाँ भी वृहृस्पतिलिखित 
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अध्याय १५ 
सिद्धि (निर्णय) 


व्यवहार-विधि का अन्तिम (चौथा) स्तर सिद्धि (याज्ञ ०२।८) अथवा निर्णय है। यदि प्रत्याकलित को व्यव- 
हार का पाद कहा जाय (सर्वसम्मति से चार ही पाद होते हैं) तो निर्णय (साध्यसिद्धि) किसी विवाद (ला-सूट, मुकदमे ) 
का पाद नहीं है, प्रत्युत उसका फल है(व्यवहारप्रकाश To %६)। प्रमाण की उपस्थिति के उपरान्त राजा (या-मुख्य 
न्यायाधीश) सभ्यों की सहायता से वादी की जय या पराजय का निर्णय करता है 1 नारद (२।४२) का कहना है कि 
सभ्यों को चाहिए कि वे दण्ड-निणंय करते समय दोनों पक्षों को न्यायालय से वाहर चले जाने को कह दे । व्यास एवं शुक्र 
(४।५।२७१) के मत से निर्णय के आधार के आठ स्रोत हैं (शुक्र के मत से केवल छः स्रोत हैँ) तीन प्रमाण (भोग, 
लेखप्रमाण एवं साक्षी), तकं सिद्ध अनुमान (हेतु), देश परम्पराएं (सदाचार), शपथ (शपथ एवं दिव्य), राजा का 
अनुशासन एवं वादियों की स्वीकारोक्ति (वादि से प्रतिपत्ति) ।२ पितामह का कथन है कि जिस विवाद में साक्षी, भोग, 
लेखभ्रमाण न हों और दिव्य से निर्णय न हो सके, उसमें राजा की आज्ञा ही निर्णय का रूप धारण करतो है, क्योंकि वह 
सबका स्वामी है। ३ 

नारद (२।४१ एवं ४३) में आया है कि चाहे कोई पक्ष स्वीकारोक्ति के कारण या अपने कतंव्य या आचार 
(व्यवहार) के कारण (यथा--झूठी गवाही या कूट लेख्य प्रमाण के कारण) हार गया हो, या चाहे पूर्ण व्यवहार-विचार 
(जाँच ट्रायल) एवं प्रमाण के उपरान्त हार गया हो; सभ्यों (न्यायाधीशों) के लिए यह उचित है कि वे इसे घोषित कर 
दें और उपयुक्त ढंग से लिखकर सफल पक्ष को जयपत्र दे दें । नारद के कई पदयों (अपरार्क पृ० ६८४ ),बृहस्पति, कात्या- 
यन (२५६-२६५), वृद्ध वसिष्ठ (मिताक्षरा, ATH २६१, अपराकं To ६८४) एवं व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, 
पृ० ५७) ने निर्णय के विषयों का विवरण दिया है । उसमें पूर्वोत्तर क्रियापाद, प्रमाण, परीक्षा, साक्षी, साक्षियों पर 
विचार-विमशे, तकं-ुक्ति, उपयुक्त स्मृति-वचन,सभ्यो की सम्मति, छूट, न्यायाधीश का हस्ताक्षर एवं राजमुद्रा का अंकन 


१. उक्तभ्रकाररूपेण स्वमतस्थापिता क्रिया । राजा परीक्ष्य सम्यैश्च स्थाप्यो जयपराजयो ॥ सम्रहकार | | 
(स्मृतिचन्द्रिका २, To १२०, पराशरसाधवीय ३, To 188)! a 

२. प्रमाणहेँतुचरितः शपथेन नृपाज्ञया | वादिसंप्रतिपत्त्या वा निर्ण योऽष्टविधः स्मृतः ॥ व्यास (व्यवहार- oe 
निर्णय प.० १३८, व्यवहारप्रकाश To ८६, शुक्रनीति (४।५।२७१)। शुक्र० में “बड्विघः स्मृतः ऐसा आया है,स्पष्ट: 
तया शुक्त ने प्रमाण को अकेला साना है। - 

३. लेख्यं यत्र न विद्येत न भुक्तिर्न च साक्षिणः। न च दिव्यावतारोस्ति प्रमाणं तत्र पाथिवः॥ निश्चेतुँ येन 
शक्याः स्युर्वादाः सन्दिग्धरूपिणः। तेषां नुपः प्रमाणं स्यात्स स वस्यभ्रभुर्यतः ॥ पितामह (स्मृतिचच्द्रिका २, प्‌ 
पराशरमाधवीय ३, पु० ४३; व्यवहारसार Yo ४३; मदनरत्न)) ` side Tou See 
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७५८ घस शास्त्र का इतिहास 


आदि होने चाहिए । वसिष्ठ (१६।१०) ने पूर्व निणंयों का हवाला (आगमाद्‌ दृष्टाच्च) भी देने को कहा है। मिता- ` 
क्षरा (याज्ञ० २६१) ने एक स्मृति का हवाला देकर कहा है कि उपस्थित (न्यायाधीश के अतिरिक्त) स्मृतिज्ञ लोगों 

को भी निर्णय पर हस्ताक्षर कर देना चाहिए, जिससे यह सिद्ध हो जाय कि यह निर्णय उन्हें भी मान्य है। किन्तु ऐसा 
करना आवश्यक नहीं है, जेसा कि विवादचन्द्र (प० १४६) ने कहा है । कात्यायन ने (२५६) पश्चात्कार शब्द का. 
प्रयोग उस निर्णय के लिए किया है जिसमें उपर्युक्त बातें पायी जायें और जो पूर्ण विवाद के उपरान्त दिया गया हो । 
उन्होंने जयपत्र को केवल उस लेख्य (न्यायाधीश द्वारा दिये भये) के लिए प्रयुक्त किया है जो उस वादी को दिया 
जाता है जो हीनवादी (जो अपने विवाद के विचार में परिवतंन कर देता है) कहलाता है अथवा जब विवाद का पूणं 
व्यवहार-विचार (जांच) नहीं हुआ हो; ऐसे लेख्य में केवल घटना मात्र का वर्णन रहता है। कौटिल्य (3198) ने 
पइचातकार शब्द का प्रयोग दूसरे अर्थ में किया है; हत्या के अपराध में व्यक्ति यदि अभियुक्त होने पर उसी दिन उत्तर 
नहीं देता तो वह अपराधी सिद्ध हो जाता है, यही पश्चात॒कार्‌टंहै । मिताक्षरा (याज्ञ० २।६१) ने कात्यायन से भिन्न 
मत दिया है | उसमें आया है कि जयपत्र में आवेदन, उत्तर, साक्षी एवं निर्णय का निष्कर्ष मात्र होता है और 
जब वादी अपने आवेदन के ,विचार में कोई परिवर्तन करता है और उसका बचाव उपस्थित करता हैया जो 
कृछ कहना है उसे नहीं कहता या लेख्य-प्रमाण नहीं उपस्थित कर पाता तो इस प्रकार के लेख्य को हौनपत्रक कहा 

जाता है । । 

खेद की बात है कि आज तक कोई लिखित (संस्कृत में) प्राचीन जयपत्र नहीं प्राप्त हो सका है। प्राचीन 
जावा की भाषा में लिखित एक जयपत्न का निष्कर्ष sto जॉली ने प्रकट किया था (कलकत्ता बीकली नोट्स, २५) जो 
जावा द्वीप में ताम्रपत्न पर लिखित प्राप्त हुआ था और जिसे डा० ब्रैण्डीज ने डच पत्र में प्रकाशित किया था । उस जयपत्र 
(सन्‌ &२८ fo) में एक सुवणं के विवाद का उल्लेख है और यह लिखा हुआ है कि व्यवहार-विचार (जांच) में 
अनपस्थित रहने के कारण वादी हार गयाथा । उस जयपत्न के अन्त में चार साक्षियों के हस्ताक्षर हैं और उसे जयपत्र 
की संज्ञा दी गयी है। इसके विषय में देखिए do dto ओ० आर० एस० (जिल्द ७ पृष्ठ ११७)। डा० काशीप्रसाद 
जायसवाल ने “कलकत्ता वीकली नोट्स (२४) में अनुवाद एवं अपने निरूपण से मिथिला के हिन्दू न्यायालय हारा 
उपस्थापित एक जयपत्र (सन्‌ १७६४ ई०)का उल्लेख किया है(जे०बी०ओ०आर०एस०, जिल्द ६, To २४६-२५५), 
जो स्मृतियों एवं निबन्धों में उल्लिखित विधि का सम्पुणं रूप खड़ा करता है और बहुत ही सुसंस्कृत, पारिभाषिक एवं 
नियमनिष्ठ ऋजु भाषा में लिखा हुआ है। यह एक दासी से सम्बन्धित स्वामित्व के विवाद के विषय में है । वादी ने 
सर्वप्रथम उपस्थिति-सम्बन्धी दोष प्रदर्शित किया (अर्थात्‌ वह समय से न्यायालय में उपस्थित नहीं हो सका) ; जयपत्त में 
इसका उल्लेख हुआ है और उसमें यह भी लिखा है कि अभियोग व्यवहार या विचार पुनः खोला गया (अर्थात्‌ मुकदमा 
पुनः खुला)। प्रतिवादी ने विरोध खड़ा किया कि केवल एक साक्षी से विवाद का निर्णय देना न्यायोचित नहीं है। 
यहं विरोध स्वीकृत हो गया | इसके उपरान्त वादी ने दिव्य-प्रहण की आज्ञा माँगी, किन्तु यह अनसुनी कर 
 गयीक्योंकि मानुष प्रमाण सम्भव था । अन्त में वादी अपना मूकदमा हार गया | जयपत्र पर सकल मिश्र नामक 
` यायाधीश का हस्ताक्षर है, वह अन्य सभ्यों को, जिन्हें धर्माध्यक्ष एवं पण्डित की संज्ञा दी गयी है और जिले 
| सात ने लेख्य के शोषंभाग में अपनी सम्मति व्यक्त की है, सम्बोधित किया गया है । अठारहवीं एवं उन्तीसबी 
| शताब्दी के नौ संस्कृत जयपत्नों के लिए देखिए जर्नेल आव दी बिहार एण्ड उड़ीसा रिसचं सोसायटी (जिल्द ९७ 


मिताक्षरा (याज्ञ० २६१) एवं व्यवहारमातृका (Fo ३०६) के मत से जयपत्र विशेषतः ne 
जाता है कि ag विवाद पुनः न खड़ा हो सके, हीनपत्रक इसलिए दिया जाता है कि उस पक्ष को आग चलकर अर्थ कट 
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देना पड़े । जब विवाद का निर्णय कुल के न्यायाधिकरण (डोमैस्टिक ट्राइबुमल)द्वारा किया जाता है तो जयपत्न नहीं 
दिया जाता, केवल निर्णयपत्र से काम चल जाता है ।४ 
असफल पक्ष को राजा के लिए अर्थे-दण्ड देना पड़ता था और सफल पक्ष राजः तथा न्यायाधीश द्वारा सम्मानित 
होता था तथा उसे विवाद की वस्तु पर अधिकार प्राप्त हो जाता था । मनु (51५१) का कहना है कि धन-सम्बन्धी 
मामलों (अर्थमूल विवादों अर्थात्‌ सिबिल झगड़ों) में असफल पक्ष को राजा की आज्ञा द्वारा सफल पक्ष के लिए निर्णय- 
ऋण (जजमेण्ट डेट) और शक्ति के अनुसार राजा को जुरमाना देना पड़ता था। मनु (०१३४) ने यह भी 
कहा है कि यदि प्रतिवादी न्यायालय में पाँच प्रतिशत दण्ड दे ने की वात स्वीकार करता है, जिसे उसे राजा को दना है 
(और आगे चलकर) नकार जाता है और फिर यह बात सिद्ध हो जाती है तो उसे दूना (दस प्र तिशत) दण्ड 
देना पड़ता है। यही न्यायालय का शुल्क (कोट फी) कहा जाता है। यदि दोनों दलों ने शर्ते बदी हो कि यदि 
हार जायेंगे तो इतना (यथा १०० पण) देंगे, तब हारने पर उन्हें उतना धन दण्ड के साथ राजा को देना पड़ता था 
और विवाद का धन सफल पक्ष को मिलता था (याज्ञ० २।१८ एवं नारद २। ५) 1 एसे ही नियम विष्णुधमंसूत्र 
(५।१५३।१५६) में भी मिलते हैं। हिंसामूल (क्रिमिनल) विवादों में जो दण्ड दिये जाते थे उनका वर्णन aa 
आगे BT | 
अब हमें यह देखना है कि किन मामलों में निर्णयों का पुनरवलोकन किया जाता था। सामान्य नियम मनु 
(51२३३) द्वारा दिये गये हैं--“जब कोई व्यवहार-सम्वन्धी विधि सम्पन्न हो चुकी हो (ती रित) या वहाँ तक जा चुकी 
हो जब कि असफल पक्ष से दण्ड लिया जा सकता है, तब बुद्धिमान्‌ राजा उसे काट नहीं सकता।” तीरित एवं 
अनुशिष्ट शब्दों की व्याख्या कई प्रकार से की गयी है।*ती रित शब्द बहुत पुरानाहै और अशोक के दिल्ली स्तम्भाभिलेख 
(४) में भी आया है (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द २, पृ० २५३) यथा--'तिलित-दण्डानाम्‌'। इसका अर्थे है 'ऐसे 
पुरुष जो बन्दीगृह में बन्द है।' मेधातिथि एवं कुल्लूक ने इसका अथं क्रम से यों दिया है--'शास्त्रीय नियमों के अनुसार 
निर्णीत' तथा “असफल पक्ष से दण्ड छेने के रूप में।' कात्यायन ने कुछ और ही कहा है (४६५)--'जब कोई पक्ष सम्यो 
द्वारा बिना साक्षियों पर विचार किये सत्य या असत्य रूप में निर्णीत होता है तो उसे तीरित कहा जाता है और जो 
साक्षियों के आधार पर निर्णीत होता है उसे अनुशिष्ट कहा जाताहै।' वैजयन्ती कोश ने कात्यायन का अनुसरण किया 
है-- जब सम्यों द्वारा कोई पक्ष हरा दिया जाता है तो वहतीरित कहा जाता है, और अब साक्षियों के बल पर 
असत्य एवं सत्य का निर्धारण होता है तो वह अनुशिष्ट कहलाता है।' (भूमिकाण्ड, वे श्याध्याय, श्लोक ११-१२) । 
नारद (२६५) ने इन शब्दों का प्रयोग किया है जिन्हें मिताक्षरा (याज्ञ० २1३०६) ने क्रम से थ्रों समझाया है--'जब 
विवाद, उपलब्ध प्रमाण एवं साक्षियों से निर्णीत होता है किन्तु दण्ड उगाहने का निर्णय नहीं हुआ रहता तो यह तोरित 
है, और जब असफल पक्ष से दण्ड उगाह लेने तक का निर्णय होता है तो वह अनुशिष्ट कहलाता है।' अन्य व्याख्याओं 


, के लिए देखिए अपराकं (To ८६६) एवं व्यवहारप्रकाश (Jo ६०) । 


४. कुलादिभिनिर्णये जयपत्रामावाशिर्णयपत्र तत्र कार्य, परत्तपत्रसिति यावत्‌ । व्यवहारनिर्णय, Jo ५। 


५, तोरितं समापितं निरणयपर्यन्त प्रापितमिति यावत्‌ ghd अघि-प्रत्यचिनो प्रति कथितं जयपत्रे | 
चारोपितम्‌ | व्यवहारप्रकाश (१०६०); तीरितं समाप्तम्‌ अनुशिष्ठ साक्षिमिरुक्तम्‌ । दीपकलिका (याज्ञ २३०६) 


तीरितं समापितं निर्णीतमिति यावत्‌ । अनुशिष्टं साक्षिसिरुक्तस्‌ । मदनरत्न; सदेवासत्कृत सभ्येस्तोरितं साक्षिणा 
तु चेत्‌ । अनुशिष्टसथो लेखो लेख्यं दिव्यं तु दैविकम्‌ ॥। वैजयन्तीकोश । i is 
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कात्यायन (व्यवहारसार To १०१)के अनुसार जयपत्न में सफल पक्ष की चल एवं अचल सम्पत्ति का व्याज 
एवं उत्पन्न फल प्राप्त करने के लिए (जब तक विवाद समाप्त न हो जाय) किसी मध्यस्थ को रखने की बात लिखी रहनी 
चाहिए ।६ कात्यायन (४७७-४८०) ने जय-सम्बन्धी राजाज्ञा को कई विधियों से कार्यान्वित करने को कहा है। राजा 
को चाहिए कि वह ब्राह्मण-ऋणी से अनुराग-भरे शब्दों में जयी ऋणदाता को ऋण लौटाने के लिए कहे, 
अन्य लोगों से देशाचार के अनुसार देने को कहे तथा दृष्ट लोगों को बन्दी वनाकर सफल पक्ष को सन्तुष्ट करे । राजा को 
चाहिए कि वह साझेदार या मित्र द्वारा ऋण लौटाने के लिए किसी वहाने का सहारा ले (यथा--किसी उत्सव के अव- 
सर पर उससे कोई आभूषण या कोई अन्य सामान लेकर उसे ऋणदात। को दे दे)। इसी प्रकार के साधनों द्वारा राजा 
को चाहिए कि वह व्यापारियों, कृषकों एवं शिल्पकारों द्वारा भी ऋण लीटाने की व्यवस्था करे। यदि ऐसा न हो सके तो 
ऋणी को बन्दीगृह में भेज देना चाहिए। किन्तु ब्राहमण ऋणी के साथ ऐसा व्यवहार वर्जित था । मनु (51२२४) ने कहा 
है कि ब्राह्मणों के अतिरिक्त अन्य तीनों वर्णो के लोग यदि दण्ड न दे सकं तो उन्हें राजा के लिए कोई कार्य करना चाहिए, 
` किन्तु ब्राह्मणों को थोड़ा-थोड़ा लौटाने के लिए आज्ञापित करना चाहिए | यदि ब्राह्मण ऋणन दे सके तो उसके विरुद्ध 
अन्य कायं नही' किया जा सकता, केवल उसे किसी अन्य को प्रतिभू (जामिन) बनाने को उद्वेलित करे । आजकल 
भी हार जाने पर ऋणी को पकड़ लिया जाता है और उसे जेल भेज दिया जाता है (किन्तु धन देने की डिग्री में स्त्रियों 
के साथ ऐसा व्यवहार नही होता) देखिए इण्डियन सिविल प्रोसीजर कोड,( नियम ५५-५८)! स्त्रियों के लिए कात्या- 
यन (४८८-४८४) ने कुछ विवेकपूर्ण नियमों की व्यवस्था दी है; “जो स्त्रियाँ स्वतन्त्र नहीं होती उन्हें व्यभिचार के 
मामलों में बन्दी नही बनाया जाता, केवल पुरुष को ही अपराधी सिद्ध किया जाता है; स्त्रियाँ अपने स्वामी द्वारा (जिस 
पर वे आश्रित होती हैं) दण्डित होनी चाहिए, किन्तु राजा द्वारा पुरुष दण्ड-स्वछ्प बन्दी वना लिया जाना 
चाहिए । यदि पति विदेश में हो तो स्त्री को वन्दी बना लेना चाहिए। किन्तु पति के लौटने पर उसे मुक्त कर देना 
चाहिए।” स्मृतिचन्द्रिका (२, पू०२३३) ने कात्यायन के प्रथम अंश को इस प्रकार समझाया है कि यदि किसी. 
हीन जाति के पुरुष के साथ स्त्री ने व्यभिचार किया है ओर वह भाश्चित्त है तो उसे व्यभिचार के लिए प्रायश्चित्त 
करना चाहिए। ह 
नारद (२। ४० ) का कथन है कि यदि कोई पक्ष अपने आचार से (अपने व्यवहार a असत्य साक्षी याकूट = 
प्रमाण देने से)हार गया है तो विवाद का पुनरवलोकन (रीट्रायल या रेव्यू आव जजमेण्ट) नही होता, a 
साक्षियों अथवा सभ्यों की बेईमानी के कारण वह हार गयाह तो फिर से मुकदमा चलाया जा सकता है | राजा केन्य उ 
लय के निर्णयों के चार अपवाद माने गये हैं--(१)यदि विवादी मूर्खता या अविनीतता के कारण निर्णय को a 
“युक्त समझता है तो उसके मुकदमे का पुनरुद्धार अथवा पुनरवलोकन हो सकता है, किन्तु ऐसी स्थिति में उसे a 
हारने वाळे पक्ष पर लगने वाले दण्ड BT STAT देना पड़ता है (याज्ञ ० २1३०६; नारद १६५; 5 (3a 
+ (२) यदि पूर्वं निर्णय कूट विधि या बलवश हुआ है तो वह समाप्त किया जा सकता है (याज्ञ ० a Le = 
। विवादी अयोग्य हो अर्थात्‌ अल्पवयस्क हौ, स्त्री हो या पागल या मद्यपी हो, गम्भीर रूप से बीमार हो, विप कम 
` और जव बिना नियुक्त किये किसी अन्य द्वारा (जो किसी प्रकार भी सम्बन्धित न हो) या शतु द्वारा विवाद 2 
तो निर्णय स्थगित किया जा सकता है और पुनरवलोकन हो सकताहै (नारद १1४३, याज्ञ० २।३१-३२)।( hi 


६. सध्यस्थस्थापितं द्रव्यं चलं वा यदि वा स्थिरस्‌ | ne is जयिने पत्रमुत्तरम ॥ क | 
हारसार Jo १०१) । इस श्लोक को स्मृ लिचन्दरिका (२, Jo १२०) ने नारद का माता है। 
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कानून नहीं है, प्रत्युत वह अपकारों या दुष्टताओं से सम्बन्धित कातून है जिसे अंग्रेजी में दाद स कहा जाता 
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अपने पूर्ववर्ती के निर्णय को, जब वह न्यायानुकूल न हुआ हो अथवा अवोधता का परिचायक हो, फिर से दुरुस्त कर 
सकता है(याज्ञ० २।३०६)। 
याज् ० (२४ एवं ३०५)ने व्यवस्था दी है कि यदि पक्षपात, लोभ या भय से सभ्यों ने निर्णय किया हो तो . 
विवाद का राजा द्वारा पुनरवलोकन होना चाहिए और यदि संन्देह की पुष्टि हो जाय तो सम्यों एवं पूर्व-जयी पक्ष पर 
उस दण्ड का हूना दण्ड लगाना चाहिए जो विजित दल पर लगता है। यही बात नारद (१।६६) ने भी कही है। मनु 
(51२३१ SAKATA २२७।१५८ एवं २३४) ने व्यवस्था दी है कि न्यायाधिकारीगण घूस लेकर विवादियों को इरा : 
दें तो राजा द्वारा उनकी सारी सम्पत्ति छीन ली जानी चाहिए,और यदि अमात्य लोग या मुख्य न्यायाधीश किसी विवाद 
का निर्णय ठीक से न करें (किन्तु घूस न लें)तो राजा को चाहिए कि वह विवाद को फिर से देखे और ठीक निर्णय 
देकर उन अमात्यों या मुख्य न्यायाधीश पर १००० पण का दण्ड लगाये | 
यद्यपि किसी स्मृति में एक न्यायालय या न्यायाधीश से दूसरे न्यायालय या न्यायाधीश के पास विवाद को स्थाना- 
न्तरित करने का स्पष्ट उल्लेख नहीं मिलता, किन्तु ब्यवहार में यह पद्धति अवश्य लागू की जाती रही होगी (किन्तु इसका 
व्यवहार बहुत कम होता था) । 'सेलेक्शन्स फ्राम पेशवाज्‌ दफ्तर” (जिल्द ४३, पृष्ठ १०८) नामक ग्रन्थ में एक पत्र 
का हवाला दिया गया है जिसे प्रसिद्ध मन्त्री नाना फडनवीस ने पेशवा माधवराव को लिखा था । नाना फडनवीस ने 
माधवराव से स्थानान्तरण के लिए दिये गये आदेश को लौटाने के लिए आग्रह किया था | रामशास्त्री एक अत्यन्त पक्ष 
पातरहित एवं कठोर जीवन के व्यक्ति थे। उन्हीं के न्यायालय से विवाद उठाकर किसी अन्य न्यायाधीश के न्यायालय 
में ले जाने का आदेश माधवराव ने दिया था, क्योंकि विवादियों में एक को भय था कि रामशास्त्री किसो एक विवादी 
का पक्ष करगे । मनु (८।१७४-१७५) का कथन है कि जो राजा अपनी प्रजा के विवादों को अत््यायपुवंक तय करता 
है वह शत्रुओं द्वारा शीघ्र ही विजित हो जाता है और वह राजा, जो अपने मनोभाव को रोककर पक्षपातरहित झगड़ों 
का निपटारा करता है भौर शास्त्रविहित नियमों का पालन करता है, वह प्रजा के मन से उसी प्रकार मिल जाता है 
जिस प्रकार नदियाँ समुद्र से मिल जाती हैं। उचित न्याय करने एवं सम दृष्टि रखने से राजा को लौकिक एवं पार- 
लौकिक लाभ प्राप्त होता है, अर्थात्‌ शास्त्रानुकूल निर्णय देने से उसे इस लोक में यश और परलोक में स्वगं प्राप्त होता 
है (बृहस्पति एवं नारद १।७४)। 
अपराध ag क्रिया या अतिक्रम है जिससे कानून दूटता है और जन-दण्ड प्राप्त होता है। किन्तु सभी प्रकार 
के व्यवहार-भंगों से दण्ड नहीं मिलता; केवल थोड़े ही ऐसे होते हैं। जो अतिक्रम अथवा भंग समाज की प्रचलित दशाओं 
में गड़बड़ी उत्पन्न करते हैं, जिन्हें समाज, राजा या व्यवहार-विधि रोकना चाहती है, उन्हें ही अपराधों की संज्ञा दी 
जाती है । गड़बड़ी अथवा अपकार किसी विशिष्ट क्रिया में नहीं, प्रत्युत उस क्रिया में निहित परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष 
व्यवहार में पाया जाता है। एक अतिक्रम कभी अपराध घोषित हो सकता है और वही किसी दूसरे समय अथवा किसी 
देश में अपराध नहीं भी कहा जा सकता | यथा भारतीय व्यवहार-विधि (इंडियन पेनल कोड, परिच्छेद ४४७) में व्यभि- ४ 
चार अथवा बलात्कार अपराध माना जाता है, किन्तु वही इंग्लेंड के कानून की दृष्टि में अपराध न होकर मात गलत | 
आचार (सिविल रांग) है। * छ । हु a 
बहुत-से अपराध एवं दोष पापों की श्रेणी में आते हैं और उनसे लौकिक दण्ड एवं धामिक अनुशासन (प्राय... 
श्चित्त) प्राप्त होते हैं इस विषय में देखिए मनु (41२३६ एवं २४०), बृहस्पति एवं पैठीनसि (दण्डनिवेक, पू० ७६)। | 
मेन ने अपनी पुस्तक ‘Gave at (अध्याय १०, सन्‌ १८६६ का संस्करण) सें यूनान एवं रोम की व्यवहार-पद्धतियों 


की जांच करके एक सामान्य बात कह देनी चाही है-“प्राचीन जातियों की दण्डविषयक विधि या कानून अपराध-सस्बन्धी | 
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व्यक्ति का अपकार हुआ रहता है वह अपकारी के विरुद्ध एक साधारण आचार-सम्बच्धी क्रिया के रूप में विवाद खड़ा 
करता है और जयी होने पर क्षतिपूर्ति के रूप में धन पाता है। डा० प्रियानाथ सेन ने fag जूरिस्प्रूडेंस' पर अपने “टैगोर 
ला लेक्चस (सन्‌ १४१८,व्याख्यान १२)में एक तथ्य उपस्थित किया है कि मेन महोदय का यह सामान्यीकरण भारत 
के प्राचीन व्यवहार-शास्त पर नहीं लागू होता | हमने बहुत पहले ही देख लिया है कि राजा स्वयं अपनी ओर से छलों, 
पदों एवं अपराधों की छानबीन करा सकता है और यह स्पष्ट है कि चोरी, आक्रमण, व्यभिचार, बलात्कार, नर-हत्या 
के अपराधों में केवल धन देकर अन्याय-ग्रसत व्यक्ति की क्षतिपूर्ति नहीं की जाती, प्रत्युत उसके साथ शारीरिक दण्ड 
भी दिया जाता है । इस विषय में देखिए मनु (८1२८७), याज्ञ० (२।२२२), बृहस्पति, कात्यायन (७८७), जहाँ 
यह व्यवस्था दी हुई है कि शरीर को घायल करने या अंगभंग करने के जुरे में अपराधी को दण्ड के साथ घाव अच्छा करने 
के लिए व्यय करना पड़ता था और पीडित को सन्तोष देना पड़ता था | आपस्तम्बधमंसूत्र (१।६।२४।१ एव “0 का 
कथन है कि क्षेत्रिय के हंता को शत्रुता दूर करने के लिए (उसके सम्बन्धियों को क्षतिपुति के रूप में) एक aga गौएं देनो 
पड़ती थीं और प्रायश्चित्त-स्वरूप एक बैल भी देना पड़ता था। छान्दोग्योपनिषद्‌ के अनुसार उन दिनों चोरी के अपराध में 
मत्य-दण्ड दिया जाता था । तैत्तिरीय संहिता (२।६।१०।१) में आया है कि वह जो ब्राह्मण को धमकी दंता है उसे 
एक सौ देना पड़ता है, जो उसे पीट देता है उसे एक सहस्त देना पड़ता है । किन्तु यहाँ यह प्रकट नहीं हो पाता कि ये 
सौ या सहस्र कीं संख्याएँ दण्ड के रूप में थीं या केबल तुष्टि-भ्रदान के लिए ऋग्वेद (२३२४, तैत्तिरीय ee 
३।३।११।५) में कवि राका (पूर्णमासी के प्रतीक) की अभ्यर्थना करता है कि वह प्रसन्न होकर एसा वीर पुत्र दे ज 
शतदाय हो । सायण ने शतदाय को “प्रचुर दाय-युक्त या प्रचुर सम्पत्ति-युक्त' see में लिया है, जो उपयुबत 
जँचता है । तैत्तिरीय संहिता (३।३।११।५) के 'शतदायं वीरम्‌' का अर्थ प्रो० कीथ यों लगाते हैं--“वह वीर जो pee 
किये जाने पर सौ Hard दिला सके ।' किन्तु यह युक्तिसंगत नहीं है, क्योंकि यह विचित्र-सा लगता है कि देवी 
पुत्र के लिए अभ्यर्थना! की जाय तो साथ-ही-साथ यह भी अभिलाषा कि उसकी हत्या होने पर इतना धन क्षतिर्षुति 
मिले ने ७ 
ee अपराधों के लिए दण्ड की व्यवस्था के उपयोगों के विषय में स्मृतिकार सतक थे, कितु उन्होने किसी peo 
का निर्माण नही किया । जिसका अपकार होता है वह प्रतिशोध लेने की प्रबल इच्छा रखता है और अन्य Be ; 
उसके साथ सहानुभूति रखते हैं। सम्य देशों के लोग कानून को अपने हाथ में नही लेते, अतः राज्य का HAA है क 
कि वह यथासम्भव अपराधी को उचित दण्ड देकर उन्हें अपकार के बदले में सन्तोष दे । याज्ञ० (3198) ae ee 
(१।४६) ने लिखा है कि जब कोई व्यक्ति अपनी हानि के विषय में बिना न्यायानुकूल आवेदन किये ee a 
वसूल करना चाहता है या सन्देह कर रहा है तो उसे दण्ड मिल सकता है और वह अपनी चाही हुई वस्तु कार मी 
कर सकता । सभी प्राचीन समाजों में प्रतिशोध की भावना पायी गयी है, और प्रतिशोध (दण्ड-उ हव्य) का के we 
ogra जाता है, यथा आँख के बदले आँख लेना एवं दाँत के बदले दाँत SAT । मनु (०२००), कक जाति 
waite २४), याज्ञ० (21294), विष्णुधरमसुव् (५१४) एवं शंख-लिखित ने व्यवस्था दी हैक TE ST 
का कोई व्यक्ति ब्रामण के किसी अंग को चोट पहुंचाता है तो उसका चोट पहुंचाने वाला अंग 
चाहिए । | त कसम 
' एक अन्यदण्ड-उद्देश्य यह था कि वैसा अपराध पुनःन होने पाये । अपराधी को a Src or 
दाहरण रखा जाता था किवे वैसी हिसा अथवा अपराध करने से हिचके । राजधम वाले अध्याय म॑ afe 
पढ्‌ लिया है। समाज-रक्षा तथा समाज-सुख की स्थापना ही दण्ड का उद्देश्य था। शान्तिपवं ( १४५०६) में था waite ॐ 


i ; , ८ 2 ७)में aS rants दु 
राजदण्ड, यय-्यातना एवं जनमत के भय से लोग पाप नही करते। यही बात मंत्स्यपुराण (२७५।१६१ ) क सल 
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जाती है।० गौतम ( SIRs) ने 'दण्ड' शब्द को ‘ay’ धातु से निकाला है, जिसका अथं होता है रोकना या निवारण 
करना | मृच्छकटिक (अंक १०) में वसन्तसेना की तथाकथित हृत्या के अपराध में चारुदत्त को जो दण्ड मिला उसकी 
घोषणा जल्लादों ने नागरिकों में की थी । एक अन्य दण्डोद्देश्य था पहले से हो प्रतिकार करना, अर्थात्‌ यदि अपराधी 
को बन्दी बना लिया जाता है तो वह पुनः वही अपराध करने से रोक लिया जाता है या कम-से-कम कुछ दिनों तक उसी 
प्रकार के अपराध में वह लिप्त नहीं होता; किन्तु यदि उसे प्राणदण्ड मिलता है तो उसके अपराधों से छटकारा मिल 
जाता है। एक अन्य उद्देश्य था सुधार या अपराधियों से परित्राण पाना । दण्ड एक प्रकार की पाप-निष्कृति भी है जो 
पापकर्ता को पापकमं न करने की प्रेरणा देती है और उसका चरित्र सुधर जाता है। मनु (51३१८ = वसिष्ठ 2000 
ने लिखा है कि जो लोग पाप करने के कारण.राजा से दश्ड पाते हैं वे अच्छे कमं करने वालों के समान पवित्न होकर 
स्वगं जाते हैं। मेधातिथि ने इसकी व्याख्या में लिखा है कि यह श्लोक केवल शारीरिक दण्ड के लिए ही प्रयोजित है 
न कि धन-सम्बन्धी दण्ड के लिए । आरम्भिक सूत्रों एवं मनुस्मृति से प्रकट होता है कि प्राचीन हिसा-सम्बन्धी व्यवहार 
(कानून) अत्यन्त कठोर एवं निर्मम था। किन्तु याज्चवल्क्य, नारद एवं बृहस्पति के कालों से बह्‌ अपेक्षाकृत ज ल 
होता चला we बहुत-से अपराधों में आथिक दण्ड मात्र दिया जाने लगा। फाहियान (३६६-४०० ई० ) 
४ न त af aie eat = ७०० वर्ष पूर्व प्रचलित कठोर दण्डों का वर्णन मेगस्थनीज ने किया 
हास के विद्यार्थी दोनों कालो के इन विदेशियों के वर्णनों होंगे। अशोक ने 
ना ae nee यों के वर्णनों से परिचित होंगे । अशोक ने धौली के प्रस्तर अभिलेख 
मनु (51१२४), याज्ञ० (१।३६७) एवं बृहस्पति ने दण्ड की चार विधियाँ 
कड़ी झिड़की, शारीरिक दण्ड एवं अर्थ-दण्ड | ये विधियाँ पृथक्‌-पृथक्‌ या अपराध की es सल Aue 
हो सकती थीं । प्रथम विधि में इस प्रकार कथन होता है--'तुमने उचित नहीं किया है।' दूसरी विधिका रूप: यों 
है---तुम्हें धिक्कार है, क्योंकि तुम पापी हो और दुष्ट कमे करने वाले एवं अधर्म के अपराधी हो।' वृहस्पति का कथन 
है कि गुरुजनो, पुरोहितों एवं पुत्रों को शाब्दिक झिडकी नहीं दी जाती, बल्कि अन्य अभियोगियों को ऐसा कहा जाता है या 
अर्थ-दण्ड दिया जाता है तथा जो लोग महापातकों के अपराधी होते हैं उन्हें शारीरिक दण्ड दिया जाता है । शाब्दिक 
उपदेश अथवा झिड़को रूप दण्ड की दो विधियां यह स्पष्ट करती हैं कि प्राचीन लेखक इस बात पर ध्यान देते थे कि मति 
भावुक लोगों के लिए तथा भावुक समाज के बीच में दण्ड के उद्देश्य की सफलता के लिए शाब्दिक धिक्कार पर्याप्त el 
बृहस्पति का कथन है कि प्रथम दो विधियों का कार्यान्वित करना ब्राहमण (न्यायाधीश के पद पर नियुक्त) का विशेषा- 
ध्रिकार था, किन्तु अर्थ-दण्ड एवं शारीरिक दण्ड देना राजा का कार्य था (न्यायाधीश के कहने पर, प्राइविवाक- | 
मते स्थितः) । मुच्छकटिक (४) से यह बात स्पष्ट होती है-'हमें केवल निर्णय की घोषणा करने का अधिकार है अन्य 
बातों के विषय में राजा ही अन्तिम अधिकारी है' (निर्णये वयं प्रमाण शेषे तु राजा) । गौतम (१२।५१) सिक 
(१६।६), मनु (७।१६, 51928), याज्ञ० (१।३६८ = वृद्ध-हारीत ७१६५-१६६), बृहत्पराशर (पृ०२८४) एवं 
कौटिल्य (४१०) ने व्यवस्था री है कि दण्ड देना अपराधी की मनोवृत्ति, अप्राध-स्वरूप, काल एवं स्थान, शक्ति ८ 
अवस्था, आचार (कतंव्य), विद्वत्ता एवं धन-स्थिति पर निर्भर रहता था (अर्थात्‌ इन बातों पर विचार = न oe 


७. राजदण्डभयादेके पापाः पापं न कुवते । यमदण्डभयादेके परलोक प्यादपि ॥ परस्परमयादेके पापा: पाप 


न कुर्वते ।'****“दण्डस्येब भयादेते मनुष्या वर्त्मनि स्थिताः ॥ शान्तिपर्व (१५५-६) । और देखिए मत्स्यपुराण | 
(२२५।१६-१७) 1 i es 
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निर्धारण होता था) और यह भी देखा जाता था कि अपराध की पुनरावृत्ति तो नही हुई है। इसका अर्थ यह है कि 
धर्मशास्त्र की दृष्टि में एक ही प्रकार का दण्ड एक ही प्रकार के अपराध में सबके लिए समान नहीं था, प्रत्युत यह देखा 
जाता था कि अपराधी के पिछले कार्य कैसे हैं, उसकी विशेषताएं क्या हैं, उसकी शारीरिक एवं मानसिक स्थिति क्या 
है। धर्मशास्त्र सदैव पापमार्जन की परिस्थितियों पर ध्यान देता था । किन्तु कौटिल्य (१।४) का कुछ और ही मत 
है; ‘ae राजा जिसका नियन्त्रण एवं दण्ड बहुत कठोर है उससे उसकी प्रजा घृणा करती है, जो राजा मुदु दण्ड देता 
है उसे लोग अतमानना की दृष्टि से देखते हैं, किन्तु जो राजा अपराधियों की पात्रता के अनुसार दण्ड देता है वह 
आदर का पात्र होता है। कुछ धमंशास्त्रकारों ने, जो मृदु दण्ड के पक्षपाती हैं, कर्मेविपाक का सिद्धांत निर्धारित किया है 
(अर्थात्‌ जो व्यक्ति पापी होते हैं वे दूसरे जन्म में रोगों, शारीरिक अंग-भंग. के दोषों, नीच या Tee पश्‌-पक्षियो की 
योनि को प्राप्त होते हँ) । देखिए मन्‌ (5।४६-५२), याञ्च० (३।२०७-२१६), विष्णुधर्मसूत्र (४४-४५) । 
इस |सद्धांत के विषय में हम पातको एवं प्रायश्चित्तों के प्रकरण में पढ़ेंगें। गौतम (११।४८) ने दण्ड देते समय 
उपर्यक्त वातों के अतिरिक्त fart ब्राह्मणों की सभा से भी पूछ लेने की सम्मति दी है । दण्डविवेक (To ३६) 
ने (एक उद्धरण द्वारा) दण्ड देने के समय विचार करने के लिए ये बातें कही हैं-अपराधी को जाति (मनु 
८।३३७-३३८, चोरी में), बिवाद का मूल्य, सोमा या मात्रा (मनु ८।३२०), अपराध के अनुरूप उपयोग 
या उपयोगिता (मनु ८२०५), वह व्यक्ति जिसके प्रति अपराध हुआ हो (मूर्ति, मन्दिर, राजा या ब्राह्मण), 
अवस्था, (दण्ड देने की) योग्यता, गुण, काल, स्थान, अपराध-म्वकूप (ag कितनी बार हुआ है) 1 और देखिए 
राजतरंगिणी ( (51१५८) । : 
आजकल अपराध-शास्त्न संवधी कई विवाद हैं। कुछ लोगों का कथन है कि प्रत्यक व्यक्ति अपराध करने या 
न करने में स्वतन्त्र है, वह अपने कार्य का स्वयं उत्तरदायी है। किन्तु कुछ लोगों का कथन है (और ये लोग सीमातिरेक- 
वादी हैं) कि अपराध -कार्य के कारण हैं जैव (बॉयोलॉजिकल ), शारीरिक (फिजियोलॉजिकल), मानसिक 
जिकल) तथा सामाजिक (सोशियोलॉजिकल) दशाएँ वे लोग निश्चिततावाद या भाग्यवाद के पोषक mi । प्राचीन 
भारतीय लेखक इन पचड़ों में नहीं पड़ते जब वे ऐसा कहते हैं कि काल, स्थान तथा अन्य परिस्थितियों पर ध्यान 
हिए तो वे उपर्युक्त दूसरे मत की ओर संकेत करते हैं। ड 
न नियत a अनियत (परिवर्तनशील) होता है। वह काकिणी से लेकर सम्पूर्ण धन क जब्त करने 
तक हो सकता है। नियत अर्थे-दण्ड या जुरमाना तीन प्रकार का था--प्रथम साहस, मध्यम साहस एव उत्तम ae 
(सबसे अधिक ) 1 इनकी व्याख्या कई प्रकार से की गयी है। शंख-लिखित के अनुसार उसकी सीमाएँय हैं (१ i 2 
पणों से £4 पणों तक, (२) २०० से ५०० तक तथा (३) ६०० से १००० तक; किन्तु यह विवाद-धन या क्ष 
` अनुपात में होता है। मनु (८1१३८ = विष्णुधर्मसुत ४।१०) के मत से वे क्रमशःये हैं--२५०,५०० तथा १० 
पण ।याज्ञ० (१।३६६) में उनका क्रम यों है २७०, ५४० एवं १०८० पण। मिताक्षरा का कथन ie 
__ क्षम संख्याएँ बिना किसी निश्चित उद्देश्य के किये गये अपराधों के लिए हैं। नारद (साहस, ७-८) के अनुस। ts 
` कम कठोर साहस के लिए १०० पणों, सबसे कम मध्यम साहस के लिए ५०० पणों तथा सबसे कम गम्भीर बा 
१००० प्रों का दण्ड लगना चाहिए (अन्तिम में मृत्यु-दण्ड, सम्पूर्ण सम्पत्ति की जन्ती, वे ति 2 
पना अथवा अंगविच्छेद तक हो सकता है) । कात्यायन (४६०,४६३) का कथन है-- स्मृतिक | 
अ्थेदण्ड लगाथा दै वह ताम्रपणों में या उनके बराबर अन्य सिक्कों में दिया जा सकता है; जब os oe 3 
माष है तो यह सोने का माष है, जब ag माषों (Ago) में है तो उसे चाँदी में समझता चाहिए ओर a me 
सें घोषित किया जाय तब भी उसे चाँदी में समझना चाहिए । एक माष बराबर होता है 1/९१7 | 
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mie स्त्रियों पर अपेक्षाकृत कम दण्ड लगता था । कात्यायन (४८७) ने लिखा है--एक ही प्रकार के अपराध में पुरुष 
की अपेक्षा स्त्री को आधा दण्ड देना पड़ता है । मृत्यु-दष्ड न देकर उसका कोई अंग काट लिया जाता है । कौटिल्य 
(312) के मत से स्त्री १२ वर्षों में तथा पुरुष १६ वर्षों में वयस्क हो जाते हैं और लेन-देन कर सकते हैं । यदि वे वयस्क 
होने पर नियम का उल्लंघन करते हैं तो स्त्री को १२ पण तथा पुरुष को उसका दूना दण्ड देना पड़ता है । अंगिरा 
(मिताक्षरा द्वारा याज्ञ० ४।२४३ में उद्धत) का कहना है कि अस्सी वर्षीय बूढ़े, सोलह वर्ष से नीची अवस्था वाले बच्चे, 
स्त्रियों एवं रोगग्रस्त पुरुषों को आधा प्रायश्चित्त करना पड़ता है। इसी स्थान पर शंख का उद्धरण है कि पाँच वर्ष से 
कम अवस्था का बच्चा किसी क्रिया द्वारा न तो अपराध करता है और न पाप; उसे न तो दण्ड मिलता है और न 
प्रायश्चित्त करना पड़ता Sle आधुनिक भारतीय दण्ड-विधान में सात वर्ष तक के बच्चे द्वारा अपराध नहीं माना 
जाता । दण्ड की गम्भीरता जाति पर भी निंर थी। ` - 
चोरी के मामलों में वैश्य, क्षत्रिय एवं ब्राहमण को शूद्र की अपेक्षा क्रम से टूना, चौगुना तथा अठगुना दण्ड देना 
पड़ता या, क्योंकि उन्हें अपेक्षाकृत अपराध की गुरुता अधिक ज्ञात रहती है (गौतम १२।१५।१६; मनु ८।३३८- 
३३४)। इसे कात्यायन (४८५) एवं व्यास ने सभी अपराधों में सामान्य नियम के रूप में माना है। मानहानि के मामलों में 
दण्ड के लिए उच्चतर जातियों के साथ पक्षपात पाया जाता है। गौतम (१२।१, ८-१२), मनु (८।२६७-२६८ = नारद, 
पारुष्य १५-१६), याज्ञ०(२।२०६।२०७) का मत है कि क्षत्रिय, वंश्य या शूद्र जब ब्राह्मण की अवमानना (मानहानि) 
करते हैं तो उन्हें क्रम से १००, १५० पणों का दण्ड तथा शारीरिक दण्ड (जीभ काट लेना) मिलता है, जब ब्राहमण किसी 
क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र की मानहानि करता है तो उसे क्रम से ५०, २५ या १२ पण देने पड़ते हैं (गौतम १२।१३ के अनुसार 
अन्तिम के लिए कुछ भी नहीं देना पड़ता) । व्यभिचार एवं बलात्कार के मामले में अपराधी की जाति एवं तत्सम्बन्धी 
नारी पर ध्यान दिया जाता था । अपनी जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर याज्ञ ० (२1२८६) ने सबसे अधिक 
दण्ड-व्यनस्था दी है, यदि अपराधी ऊँची जाति का है तो दण्ड मध्यम होता है, किन्तु यदि पुरुष नीच जाति का है तो मृत्यु- 
दण्ड होता है और रत्री के कान काट लिये जाते हैं । पीड़ा देने, अंग-भंग करने या मार डालने पर शारीरिक दण्ड कई 
विधियों से दिये जाते थे। प्रथम प्रकार के अपराध में निम्नांकित दण्डों को व्यवस्था थी; बन्दी बनाना, पीटना, हथ- 


८. दण्ड वाले सिक्कों की धातु के विषय में कई मत हैं। विज्ञानेश्वर के मत से मनु (५।३७८) के दण्ड- 
संबंधी पण ara के है । भारुचि (सरस्वती विलास, Yo १५०) के अनुसार ये सिक्के सोने के a सरस्वतोविलास ने 
इस विषय में लोकाचार को श्रेष्ठता दी है । व्यवहारमयूख (To २५५) का कथन है कि जहाँ सिवके का नाम नहों है 
वहाँ उसे पण समझना चाहिए एवं चाँदी का मानना चाहिए और उसे एक कर्ष की तोल समझना चाहिए तथा एक 
कषं बराबर होता है १|४ पल के । बृहस्पति (स्मृतिचन्त्रिका २, To पर) का कथन है कि मनु (८।१३२-१३६) 
की तालिका डाँडी में संलग्न धूलि-कण से लेकर कार्षापण तक दिव्यों एवं दण्ड के सम्बन्ध में लागु होती है। अपराधों ; 
एवं दण्डों के विषय में चालुक्य विक्रमादित्य चतुर्थ (शक सं० ६३४) के गदग अमिलेल ने प्रकाश डाला है, जिसके 
अनुसार भान-हानि, आक्रमण, छरा निकालने, छुरा सकने एवं व्यभिवार (कुमार द्वार) के सामलेसें कम से २ | 
पण, १२ पण, ३ गद्याण, १२ गद्याण एवं ३ गद्याण दण्ड-रूप में देने पड़ते थ (एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द २०, 


पू० ६४) I र iy Soh ia 
8. नारद (४८५) के अनुसार बच्चा शिशु कहलाता है और वह आउ वर्षे तक गर्भस्य-जेपा माना जाता _ 


है तथा १६ वर्षो' तक बाल या पोगण्ड कहलाता है। 
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कड़ी या वेडी पहनाना, उपहास कराना (सिर मुड़ा देना, अपराधी को साथ लेकर डोंड़ी पिटवाना, गधे पर चढाकर 
चारों ओर घुमाना, उस पर अपराधों के चिह्न गोद देना। मनु (५१२५) ने तीन उच्च जातियों के दस अंगों पर 
दण्ड देने की व्यवस्था दी है, यथा--गुप्तांगों, पेट, जिहवा (पुरी या आधी), हाथ, पाँव, आँखें, नाक, कान, धन एवं 
सम्पूर्ण शरीर पर; किन्तु ब्राह्मण को इस प्रकार के दण्ड न देकर देश से निकाल देते थे । बृहस्पति ने इस सूची में 
गरदन, अँगूठा एवं तर्जनी, मस्तक, अधर, पिछला भाग, नितम्ब एवं आधा पाँव भी जोड़ दिया है और सम्पत्ति एव 
सम्पूर्ण शरीर को छोड़ दिया है। गौतम (१२।४३), कौटिल्य (४।८), मनु (८।१२५, ३८०-३८१), याज्ञ० (रा 
२७०), नारद (साहस, ६-१०), विष्णु (४।१-८), बृहस्पति, वृद्ध-हारीत (५1१६१) ने व्यवस्था दी है कि किसी भी 
अपराध में ब्राहमण को मुत्यु-दण्ड या शारीरिक दण्ड नही दिया जाना चाहिए; यदि वह मृत्यु-दण्ड वाला अपराध करे 
तो उसका सिर मुड़ा देना चाहिए, उसे देश-निकाला (नगर-निष्कासन, नारद के मत से) देना चाहिए, उसके मस्तक 
पर उसके द्वारा किये गये झपराध-चिह्न का दाग लगाकर गधे पर चढ़ाकर उसे घुमाना चाहिए। यम (स्मृतिचन्द्रिका २, 
To ३१७) एवं व्यवहारप्रकाश (० ३६३) ने व्यवस्था देते हुए कहा है कि ब्राह्मण को शारीरिक दण्ड नही देना चाहिए, 
उस अपराधी को किसी एकान्त स्थान में वन्द रखना चाहिए और उसे केवल साधारण जीविका का साधन प्रदान करना 
चाहिए, या राजा उसे एक मास या एक पक्ष तक चरवाहे का कार्य करने को आज्ञापित करे या उससे एसा कायं ले जो भद्र 
ब्राहमण के सिए योग्य न हो। मिताक्षरा (याज्ञ० २।२७०) ने कहा है कि यदि अपराधी (चाहे वह ब्राहमण हो या अन्य 
कोई) ने महान्‌ अपराधों के कारण प्रायश्चित्त न किया हो तो उसके मस्तक पर स्त्री के गृप्तांगों (गुरु की शय्या अप- 
बित्न करने के कारण) का चिह्न, कलवरिया (सुरा पीने के कारण) का चिह्न, कुत्ते के पैर का चिह्न (चोरी के अपराध 
में) तथा शिरहीन शव का चिह्न (ब्रहमहत्या के अपराध में) दाग देना चाहिए । इस विषय में देखिए राजतरंगिणी 
(४६६-१०६) । और भी देखिए गौतम (१२।४४) एवं मनु (६1२४१) । आपस्तम्बधर्मं सूत्र (२।१०।२७।१६-१७) 
का कथन है कि यदि ब्राहमण हृत्या, चोरी करता तथा किसी कि सम्पत्ति बलवश छीन लेता था तो जीवन-भर उसे वस्त्र- 
खण्ड से आँखे बन्द रखनी पड़ती थीं (किन्तु इन अपराधों में शूद्र को मृत्यु-दण्ड मिलता था) । और देखिए वृद्ध-हारीत 
(७।२०६-२१०) । ऐसा नही सोचना चाहिए कि ब्राहमण के मृत्यु-दण्ड के सम्बन्ध में सभी स्मृतिकार समान बातें कहते 
है । कात्यायन (८०६) का कहना है कि भ्रूण-हत्या (गर्भपात कराना), सोने की चोरी, ब्राह्मण स्त्री की किसी तीक्षण 
हथियार से हत्या या पतिब्रता स्त्री की हत्या के अपराधों में ब्राहमण को भी मृत्यु-दण्ड दिया जा सकता है। कौटिल्य 
(४1११) ने कहा है कि राज्य-कामुक, अन्तःपुरदूषक, राजा के विरोध में जंगली जातियों एवं शत्रुओं को उभाइने 
बाळे, क्रान्ति करने वाले ब्राह्मण को जल में डुबा देना चाहिए । मृच्छकटिक नाटक में ब्राहमण चारुदत्त को राजा पालक 
न ST को आज्ञा दी थी। जातको में ब्राहमण के मृत्यु-दण्ड का उल्लेख मिलता है(फिक, 'सोशल आगंनाइजेशन', | 

To २१२॥। 2 
पट शान्तिपवं (अध्याय २६८) में राजा चुमत्सेन एवं उनके पुत राजकुमार सत्यवान्‌ के बीच मृत्यु-दण्ड के विषय 
2 म हुए मनोरंजक कथनोपकथन की चर्चा पायी जाती है। इस बातचीत में मृत्यु-दण्ड के विरोधियों का मत अंकित है। 
।। राजकुमार मे मृत्युदण्ड का विरोध करते हुए तकं दिये हैं. कि गम्भीर अपराधों में भी दण्ड हलका होना चाहिए, 
i क यदम् दिया जाता हे तो बहुत-से निरपराधियों की हानि होती है, यथा--उनकी 
ee a ot aa: जो अपराधी प्रोहितों के समक्ष पुनः अपराध न करने की सौगन्ध खा लेते हैं तो 
a oe Goa चाहिए fee देना चाहिए यदि बड़े व्यक्ति कमागं में जायें तो उनको दण्ड उनकी महत्ता 
eg ee जाइए राजा ने प्रत्युत्तर दिया कि प्राचीन काल में जब लोग सत्यवादी एवं मृदु स्वभाव के 
क ककार शब्द ही दण्ड-रूप में पर्याप्त था और शाब्दिक प्रतिरोध एवं भत्सना से काम चल जाता था, किन्तु 
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कलियुग में मृत्युदण्ड एवं अन्य शारीरिक दण्ड आवश्यक हो गया है, यहाँ तक कि कुछ लोग मृत्यु-दण्ड से भी भय 
नहीं खाते | 

प्रत्येक दण्ड-विधि के विषय में कुछ कहना आवश्यक है । बड़े-बड़े गम्भीर अपराधों में भी मृत्यु-दण्ड का मर- 
सक त्याग किया जाता था (कामन्दकीय नीतिशास्त्र (१४।१६, शुक्र ४।१।६३), किन्तु राज्य उलट देने के मामले में ऐसा 
नही होता था। महापातकों में ब्राहमणों के अतिरिक्त सभी को मृत्यु-दण्ड मिलता था (विष्णुधमंसूत्र ५1१) । किन्तु मनु 
(41२३६) के अनुसार प्रायश्चित्त न करने पर ही ऐसा किया जाना चाहिए तीक्षण हथियार से मार डालने पर ही 
मृत्मु-दण्ड देना चाहिए, ऐसा कोटिल्य (४११) ने कहा है। वृद्ध-हारीत (७।१४०) ने आग लगाने वाले, विष देने 
वाले, हत्यारे, डकतों, दुराचारियों, Wat, महापातकियों के लिए मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है । कई प्रकार से मृत्यु-दण्ड 
दिया जाता थाः विष देकर, हाथी के पैर से कुचलवा कर, तीक्ष्ण हथियार (तलवार) से, जलाकर या Sarat रात्रि 
में सँघ लगाकर चोरी करने पर पहले चोर के हाथ काटकर शूली पर चढ़ा दिया जाता था (मनु ६1२७६) । यही 
बात याज्ञ (२।२७३) ने उनके लिए कही है जो किसी दूसरे को वन्दी बनाते हैं, घोड़ा या हाथी चुराते हैं या बलपूर्वक 
किसी को मार डालते हैं। हारीत (७।२०३) ने ब्रहम-हत्या करने, स्त्री, बच्चों या गाय को मारने पर शूली देने की बात 
कही है। मराठों के काल तक हाथी के पांवों तले कूचलकर मार डालने की प्रथा प्रचलित थी। दण्डविवेक (To २०) 
के अनुसार शुद्ध मृत्यु-दण्ड दो प्रकार का थाः अविचित्र (जब अपराधी का सिर काट लिया जाता था) तथा चिन्न या 
बिचित्र (जव अपराधी जला दिया जाता था या उसे शूली पर चढ़ा दिया जाता था); वह मृत्यू-दण्ड, जिसमें हाथ या 
पैर या अंगभंग करके तब मारा जाता था, मिश्र कहलाता था। मनु ने शुद्ध मृत्यु-दण्ड उन लोगों के लिए प्रयुक्त माना है 
जो चोरों को जीविका चलाकर उनको सहायता करते थे या उन्हें सँघ लगाने के यन्त्र देते थे या उन्हें छिपाकर रखते 
थे (६1२७१) । यदि हीत जाति का कोई ब्यक्ति ऊंची जाति की स्त्री के साथ उसकी सहमति से या असहमति से व्यभि- 
चार करता है या किसी युवती को छे भागता है तो उसे मृत्यु-दण्ड मिलता था (मनु ८1३६६, याज्ञ २।२८६-२८५- 
२६४) । वसिष्ठ (२१।१-५) ने उस शूद्र, वेश्य या क्षत्रिय के लिए, जो ब्राहमण स्त्री के साथ व्यभिचार करता है, भया- 
नक मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है; उन्हें क्रमशः वीरण घास, लाल दर्भ घास एवं सरकडे के पत्तों से ढककर जला डालना 
चाहिए । इसी प्रकार उन्होंने शूद्र को क्षत्रिय या वैश्य स्त्री के साथ व्यभिचार करने तथा वेश्य को क्षत्रिय स्त्री के साथ 
व्यभिचार करने पर जलाकर मार डालने की व्यवस्था दी है। सहमति वाली स्त्री को वसिष्ठ (२१।१-३) ने माथा 
मु'डवा और सिर में घृत लगवा कर, गधे पर नंगा करके बैठाने एवं घुमाकर मृत्यु-यात्रा के लिए भेज देने की व्यवस्था दी 
है। गौतम (२३।१४) एवं मनु (०३७१) ने अपने से छोटी जाति के.व्यक्ति से व्यभिचार करने पर उस स्त्री को, 
जिसे रूपका गवं है या जो माता-पिता के धन पर गवं करती है, कुत्तों से कटवा कर मार डालने को कहा है। शंख ने 


हीन जाति के पुरुष को इसी प्रकार मार डालने को कहा है तथा इस प्रकार की स्त्रियों को जलाकर मार डालने की व्यवस्था | 


दी है । वृद्ध-ह्रीत (७।१६२) ने व्यभिचारिणी या गर्भपात-कारिणी स्त्री को पति द्वारा नाक-कान या अधर कटवा 
कर निकाल देने को कहा है; श्लोक २२०-२२१ में आया है कि व्यभिचारिणी नारी को कटारिन (सरपत की अस्ति) 
में जला डालना चाहिए। आगे चलकर ये भयानक दण्ड कुछ हलके कर दिये गये। मनु (६1२७६) चे जलाशय, 
झील या बाँध तोड़ देने (जिससे कि वे सूख जायं) वाले को डुबाकर मृत्यु दण्ड देने को कहा है और किसी स्त्री ने अपता ' 
बच्चा मार डाला हो, या किसी पुरुष को मार डाला हो, या बाँध या जलाशय तोड़ द्याः हो, उसे गरदन में पत्थर बाँध 
कर डुबा देने को कहा है (यदि वह गर्भवती न हो तो) । यही बात याज्ञ० (२२७०) ने भी कही है। जो स्त्र विष से = 
किसी को मार डालने या आग लगाने की अपराधिनी है, या जिसने पति, गुरुजनों एवं अपने बच्चे को सार डाला है, 

(यदि वह उस सयय गर्भवती नहीं है तो) याज्ञ० (२1२७६ <- मत्स्यपुराण २२७२० ०) के अनुसार उसे नाक) SAG 
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कान काटकर बँलों के सींगों में बांधकर लहु-लुहान करते हुए मार डालना चाहिए।१° याज्ञ (२।२८२) ने खड़ी खेती, 
घरों, जंगलों, गाँव,चरागाहों को जला डालने तथा सम भूमि को तोड़ डालने वालों या राजपत्नी-दूषकों को फूस में रखकर 
जला डालने को कहा है। नारद (पारष्य,३१) के मत से जो राजा पर, भले ही उसी का दोष हो, हथियार से चोट 
करता है, उसे काटकर आग में भून डालना चाहिए । मनु (51२७२), नारद (पारुष्य, २४), विष्णुध्मसूत्न (५।२४) 
ने व्यवस्था दी है कि यदि कोई शूद्र ब्राहमणों को धम की शिक्षा देने की अहंमन्यता प्रदर्शित करे तो उसके मुंह एवं 
कानों में खौलता हुआ तेल डाल देना चाहिए। ? 
चोरों, जेत्रकतरों एवं गाँठ-कत रो के विषय में हाथों, पाँवों या अंगुलियों को काटकर दण्ड देने की व्यवस्था थी 
(मनु 51२७६-२७७; नारद-परिशिष्ट ३२; याज्ञ० २।२७४) । जब कोई शूद्र गम्भीर आरोप लगाकर ब्राह्मण या 
क्षत्रिय की अवमानना करता था (आपस्तम्बधमंसूत्र २।१०।२७।१४; मनु 5२७० एवं नारद-पारुष्य २२) या जब 
` बह द्विजों के साथ वेद का उच्चारण करता था (गौतम १२।४) या जब वह राजा को गाली देता था (नारद-पारुष्य 
३०) या जव राजा को न पसन्द आने वाली बात वार-बार कहता था या राजा की गुप्त नीति का भेद खोल देता था, तब 
उसकी जीभ काट ली जाती थी (याज्ञ० २।३०२) । जब कोई शूद्र उच्च जाति की स्त्री के पास मैथुन के लिए पहुँचता 
था (गौतम १२४२) या कोई व्यक्ति पर-नारी से बलात्कार करता था (वृद्ध-हारीत ७1२०१) तो उसकी जननेन्द्रिय 
काट लो जाती थी। इसी प्रकार उसके साथ भी किया जाता था जो माता, मौसी, चाची, बहिन, मिल्न या शिष्य 
को स्त्री, वेटी, पतोहू, गुरुस्त्री, शरणार्थी स्त्री, रानी, संन्यासिनी, दाई (शिशुपालिनी) या किसी भी पतिब्रता नारी 
या किसी उच्च वर्ण की नारी के साथ बलात्कार करता था (नारद, स्त्रीपुंसयोग ७३-७४) । यदि कोई बनावटी: सोना 
या वर्जित मांस (यथा-_कृत्ते का मांस) वेचता था तो उसके कान, नाक, हाथ काट लिये जाते थे (याज्ञ० २२६७)। 
दागने के बारे में देखिए गौतम (१२।४४) , बौधायनध मंसू्र (१1१०-१४), नारद (साहु स १०), मनु (६।२३७८ 
मत्म्यपुराण २२७।१६), विष्णुध्रमं सूत्र (५।३-७) । दण्डविवेक (To ६७) के मत से जव प्रायश्चित नहीं किया जाता 
था या जान-बूझकर अपराध किया जाता था तो दाग लगाया जाता था।इस विषय में और देखिए याज्० (२।२०२; 
२।२६४) एवं दक्ष (७४३३), राजतरंगिणी (६।१०८-११२) । दण्डनीतिप्रकरण में केशव पंडित ने (To ६) 
नन्द पण्डित की वंजमन्ती का उद्धरण देते हुए बताया है कि ब्राह्मणों के लिए भिलावे के रस से तथा अन्य लोगों के 
लिए लोह-शलाका को लाल करके दाग लगाया जाता था। 
मनु (७।३७०) ने सिर म्‌ंडन उस स्त्री के लिए उचित माना है जो किसी कुमारी को अपवित्र कर देती है। 


१०. यह एक सामान्य नियम था कि किसी मो प्रकार स्त्रियों को नही मारना चाहिए । हमने इस विषय में 

द Sree के द्वितीय भाग में पढ़ लिया है । किन्तु इस विषय में स्त्रियों के कुछ अपराध अपवाद थे और उनके विषय में 
 मीवसिष्ठ (२१।१०) एवं याज्ञ० (१७२) Rag विकल्प दिया है, यथा--त्याग, जब स्त्री किसी नीच जाति 
के पुरुष के संसर्ग से गर्भवती हो जाय या पति को सार डाले या गर्भपात करे । मिताक्षरा (याज्ञ० ३।२८६) के 
८ से स्त्री को मत्यु-दण्ड देने के कारण राजा को प्रायश्चित्त करना पड़ता था। अठारहवीं शताब्दी में पेशवा के 
द ae पिय रामशास्त्री ने ब्रह्म-हत्या को अपराधिनो एक स्त्री को तीर्थयात्रा एवं नासिक के पास त्र्यम्बकेश्वर 
पदत को परिक्रमा करने के प्रायश्चित्त की न्यायालय-आज्ञा दी थी | इण्डियन क्रिमिनल प्रोसोजरकोड (परिच्छेद 


Be) घो ह अदि मृत्युदण्ड को अपराधिनी गर्भवती है तो हाईकोर्ट समय को स्थागित कर सकता है 
र यदि बह उचित सके तो, मृत्यु-दण्ड के बजाय आजन्म कारावास दण्ड दे सकता है। 
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नारद (साहस १०)ने ऐसा उस ब्राह्मण के लिए लिखा है जो जाति के कारण मृत्यु-दण्ड नहीं पाता तथा शंख-लिखित 
ने (अपराक To ५०७) उसके लिए, जो राजपुरुषों, ब्राह्मणों एवं गुरुजनों की अवमानना करता है । और देखिये मेग- 
स्थनीज (फ्रैगमेण्ट्स २७, To ७२) । 

आजीवन बन्दीगृह-सेवन का दण्ड किसी की आँखें निकाल लेने (विष्णु० ५७१) या तीन बार से अधिक वही 
अपराध करने (शुक्र ४1१८८) पर. मिलता था । विष्णुधमंसूत्र (५१०५) ने उस स्त्री को, जो जान-बझकर 
ऋतुमती की अवस्था में उच्च वर्णवालों को छूती है, कोड़ा लगाने को कहा है । यह दण्ड दासों, आश्रितं, स्त्रियों 
अल्पवयस्को, पागलों, वूढों, दरिद्रों तथा रोगियों को भी अपराध करने पर दिया जाता था। 

देश-निष्कासन का दण्ड मृत्यु-दण्ड पाने वाले ब्राह्मणों को दिया जाता था (गौतम १२।४४; मनु &।२४ एवं 
८।३८०; विष्णुधमंसूत्र ५।३ एवं ८; बौधायनधमंसुत्न 9190198; याज्च० २।२७०) | देश-निष्कासन के साथ 
कभी-कभी दाग भी लगा दिया जाता था । देश-निष्कासन घूस लेने पर (याज्ञ० २२३४), ब्राह्मणों द्वारा कट साक्ष्य 
(झूठी गवाही ) देने पर (याज्ञ ० २1८१), व्यापारियों के धन का गवन करने तथा किसी संघ या ग्राम के स्वीकृत नियमों 
का उल्लंघन करने पर (याज्ञ ० २१८७, मन्‌ ८1२१४, वि० To Fo ५१६७-१६८), गलत पासा फेंकने पर (याज्ञ० 
२।२०२, नारद, चूतसमाह्वय ६), ब्राहमण द्वारा गम्भीर अपराध किये जाने पर (शान्तिपवं १४।११६).किया जाता 
था । शुक्र (४।१।४८-१०८) में इसकी लम्बी सूची है। 

सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती निम्न अपराधों में होती थी; ब्राह्मणों के अतिरिक्त (जब वे अनजाने ऐसा करते 
थे) अन्य लोगों द्वारा महापातक करने पर (मनु 5२४२), कूट साक्ष्य देने पर एवं सभ्यों द्वारा घूस लेने पर(वि० To 
Fo ५।१७६-१८०)। नारद (प्रकीणंक, १०-११) ने व्यवस्था दी है कि सम्पूर्णं सम्पत्ति की जब्ती पर अपराधियों के 
यन्त्र,यथा सैनिकों के हथियार, शिल्पकारों के औजार, नतंकियों के आभूषण, संगीतज्ञों के वाद्ययन्त आदि नहीं छीनने 
चाहिए । यही बात शंख-लिखित (व्यवहाररत्नाकर पृ० ६५६) में भी दी हुई है। दण्ड की वृद्धि एक से अधिक बार 
अपराध करने पर होतो थी। fo ध० सू० (3183) ने लिखा है कि दूसरी बार अपराधी को नहीं छोड़ना चाहिए 
(पहली बार झिड़की देकर छोड़ा भी जा सकता था) । कौटिल्य (४१०), मनु (६।२७७), याज्ञ० (२२७४), 
वि० To सू०(५।१३६) में जो आया है वह एक समान ही है। कौटिल्य का कहना है कि यदि अपराधी ने किसी पवित्र 
स्थान में पहली बार चोरी की हैया वहजेबकतरा है या उसने छत तोड़कर चोरी की है तो उसकी तजनी एवं अंगठा काट 
लेना चाहिए या उस पर ५४ पण दण्ड लगाना चाहिए; दूसरी बार ऐसा करने पर सब अंगुलियाँ काट ली जाये या 
१०० पण दण्ड दिया जाय; तीसरी बार का दण्ड है दाहिना हाथ काट लिया जाना या ४०० पण अर्थ-दण्ड लगाना तथा 
चौथी बार मृत्यु-दण्ड, जिस रूप में राजा उचित समझे । देखिये व्यभिचार के लिए ऐसा ही आपस्तम्बधर्मसूत् में। यदि 
कोई व्यक्ति किसी को मारने या घायल करने की दुरभिसंघि करे तो किसी एक व्यवित द्वारा किये जानेवाले अपराध | 
का दूना दण्ड लगता है (कौटिल्य ३।४, याज्ञ० २।२२१ एवं वि० ध० Fo १।७३)। 

कौटिल्य (४1४) ने जादू-टोने द्वारा ध्म विरुद्ध प्रेम-स्थापन के मामले का पता चलाने के लिए गुप्तचरों के 
प्रयोग की व्यवस्था दी है। उनका कहना है कि ऐसा जादू-टोना करने वाले को देश-निष्कासन का दण्ड देना चाहिए और _ 
यही व्यवहार उनके साथ भी होना चाहिए जो इस क्रिया द्वारा अन्य लोगों को क्लेश या चोट पहुँचाते हैं । पेशवाओं के 


काल में भी डाइनों, भूत-प्रेत करने वालों को मृत्यु दण्ड, सम्पत्ति की जन्ती, अंगुली काट छेने के दण्ड दिये जाते थे (सेल 
बशंस फ्राम पेशवाज रेकर्ड स, जिल्द ४३, पृष्ठ २५-२६ एवं पेशवाज्‌ डायरी, जिल्द २, पु० ७)। इंग्लैंड में भी पवो 
शताब्दी के आरम्भ तक (डाइनों के रूप में) दुष्ट प्रकृति वालो स्त्रियों को मृत्युदण्ड दिया जाता रहा है। सनु (६ | 


२६० मत्स्यपुराण २२७।१५३) ने मन्त्र-बल से मारने वालों, जादू एवं भूत-प्रेत करने वालों पर केवल Yoo 
२५ seg 
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का हलका दण्ड लगाया है । मेधातिथि एवं कुल्लूक का कहना है कि यदि जादू सफल हो जाय तो दण्ड मृत्यु-दण्ड 
तक पहुंच सकता है । बृहस्पति ने जड़ी-बूटियों से मन्त्रयोग सिद्ध करनेवालों के लिए देश-निष्कासन के दण्ड को 
व्यवस्था दी है। 

कौटिल्य (२।५) ने व्यवस्था दी है कि राजधानी में स्त्रियों एवं पुरुषों के लिए अलग-अलग एवं सुरक्षित 
प्रवेशद्वार वाले बन्दीगृहों की योजना होनी चाहिए । उन्होंने (२1३६) यह भी कहा है कि नागरक राजा के 
जन्म-दिन के उपलक्ष्य में तथा, भ्रति मास पूणिमा को नवयूवकों, बूढ़ों, रोगियों एवं असहायों को छोड़ दे, या वे लोग 
जो दयालु हैं उनका अर्थ-दण्ड दे दें या अन्य लोग उन बन्दियों को छुड़ाने के लिए ज्ञामिन हो जायें। बन्दियों को प्रति 
दिन काम करने या पांच दिनों में एक दिन काम करने या कोड़े आदि शारीरिक दण्ड पा छेने पर छोड़ देना चाहिए । 
वे नया देश जीतने, राजकुमार के जन्म अथवा राज्याभिषेक के दिन छोड़ दिये जा सकते हैं। ये छूट कोटिल्य द्वारा 
at at गयी हैं। कौटिल्य की ये बातें बहुत अंशों में अशोक ने कार्यान्वित की थीं (दिल्ली, टोपरा स्तम्भाभिकेख Wo ४, 
१» कास इंस्क्रिप्संस इण्डिकेरम, जिल्द १, पृ० १२३, पृ० १२६-१२८ एवं एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द २, To 
२५३-५४ एवं To २५८-२५६)। 

मनु (51२८८) ने कहा है कि बन्दीगृह राजमार्ग पर बनाना चाहिए, जिसमे लोग बलेश एवं दुर्दशा में पड़े 
अपराधियों को देखकर स्वयं अपराध करने से बचें । कालिदास (मालविकारिनिमित्न, अंक ४७; रघुवंश १७।१६) 
ने बन्दियो के छोड़ने एवं मृत्यु-दण्ड की क्षमा के लिए राज्याभिषेक आदिका दिन शुभ माना है। और देखिये बृहत्संहिता 
(४७८१), मृच्छकटिक (१०), हर्षचरित (२), जहाँ वन्दियों की मुक्ति का उल्लेख है। 
न (६।२४३) ने लिखा है कि राजा को महापातकी सम्पत्ति नहीं लेनी चाहिए, अन्यथा लोभ के कारण 
एसा करने से अपराध का प्रभाव उस पर भी पड़ जायगा। एसे दण्ड-धन को वरुण की अभ्यर्थना के लिए जल में डाल 


देना चाहिए या गुणी एवं विद्वान ब्राह्मणों को दान देना चाहिए, क्योंकि वरुण राजाओं का राजा है, और ऐसे ब्राह्मण _ 


अखिल विश्व के स्वामी हैं (मनु ४२४४-२४५) । मनु (६।२४६-२४७) ने आगे कहा है कि जिस देश के राजा 
दुष्ट पापियों की सम्पत्ति लेना नहीं चाहते, उसके निवासी दीघं आयु वाल होते हैं, वहाँ अन्न उपजते हैं, शिशु-मृत्यु नहीं 
होती, आदि । , Ns: 
ऋष के पुनर्लाभ के अतिरिक्त (इसका वर्णन आगे होगा) किसी अन्य विषय में कानून अपने हाथ में न लेना 
एक सामान्य नियम था। किन्तु नारद (पारुष्य ११-१४) में आया है--'यदि शवपाक (कृत्ता खाने वाला), मेद 
(एक वर्णसंकर जाति), चण्डाल, अंग-भंगी, वध-वृत्ति (पशु मारकर जीविका चलानेवाला), हस्तिप (हाथीवान), 
ali (उपनयन संस्कार न करने पर जातिच्युत), दास, गुरुजनों एवं आध्यात्मिक गूरु की अवमानना करनेवाला 
_ आदि अपनी सीमा के बाहर जाये तो उन्हें वे लोग (जिनके प्रति ऐसे लोग मर्यादाहीन रहते हुँ) उसी समय दण्डित 
' ` कर सकते हैं। ऐसे मामलों में राजा कुछ नहीं कहता। ऐसे लोग मानवता के मल हैं और उनकी सम्पत्ति भी अपवित्र 
._ है। राजा उन्हें शारीरिक दण्ड दे सकता है (कोड़ा मारना आदि), किन्तु उन पर अर्थ-दण्ड नही लगा सकता। 
मिताक्षरा (याज्ञ० २२७०) ने वृद्ध-मनु का इसी अर्थ में उद्धरण देकर कहा है कि गम्भीर अपराधों में राजा को अर्थ- 


= 


ण्ड लेने से ह चाहिए । | 

ति द. हे अवधि सम्बन्धी व्यवहार (कानून) के विषय में भी कुछ कहना चाहिए। अनेक कारो ह 
तियो एवं निवन चा तियमों को उतनी प्रधानता नही मिलीहै। ऋणी के अतिरिक्त उसके पुत्रों, 
इब रीतो को भी ऋण चुकाना पड़ता था। इसका एक घामिक पहलू भी था, जिसे हम बागे पढ़ेंगे (ऋणादान 
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हो में)! ऋणादान के सिलसिले में किसी निश्चित अवधिका निर्धारण नही' होता था । बिना धन दिये क्रय | 
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ऋण, लेखपत्र आदि at अवधि ७७१ 


करना ऋण लेने के बराबर था.। केवल समय के व्यवधान से ही कोई अपने उत्तरदायित्व से बच जाय, ऐसा नहीं होता 
था; प्रत्युत अधिकांश स्मृतियों एवं धर्मशास्त्रों ने, धार्मिक एवं अन्य पारलौकिक बातों के कारण, ऋण चुकाने 
अथवा 'ऋृणोद्धार के लिए समय की कोई अवधि नहीं मानी है। किन्तु कुछ छेखकों ने सीमा निर्धारित कर दी Zl 
कौण्डित्य (व्यवहारमातृका, Yo ३४१) के अनुसार दस वर्षों के उपरान्त ऋणोडार नहीं हो सकता; केवल अल्पवयस्क, 
अति बूढ़े, स्त्री, रोगी, शत्रु के आक्रमण (यदि ऋणी कहीं चला गया) के मामळे में ऋणावधि नहीं होती थी । कुछ 
अवधि-सम्बन्धी नियम इस प्रकार हैं-- 

(१) मनु (०१४५), याञ्च० (२२४), गौतम (१२३५), वसिष्ठ (98190), नारद (४७६) आदि 
ने कहा है कि वास्तविक स्वामी की दृष्टि में अथवा बिना विरोध के यदि कोई अचल सम्पत्ति का उपभोग करे तो स्वामित्व 
टूट जाता है और यही बात इस स्थिति में चल सम्पत्ति के दस वर्षों के उपभोग से होती है। | 

(२) किन्तु अपवाद भी है।पण ( करार), सीमाओं, निक्षेपों (धरोहरों), अल्पवयस्कों, मूर्खो, राज्य, 
स्त्रियों एवं श्रोत्तियों (Aaa ब्राह्मणों) की सम्पत्ति के विषय में उपयु क्त नियम नहीं लागू होता। देखिये गौतम (१२।- 
२५-३६), वसिष्ठ (१६।१८), मनु (०१४६), याज्ञ० (२।२५), नारद (४।८१), बहस्पति आदि। 

(३) नारद (उपनिधि, १४) के मत से शिल्पकारों को दी गयी सामग्रियों (उधार या बनाने के लिए), 
अन्वा हित (स्त्रीधन), न्यास (ट्रस्ट), प्रतिन्यास के मामलों में भी कोई अवधि नहीं थी। देखिये भनु (८।१४५-१४६), 
याञ्च० (२।५८), वि० qo Yo (४।७-८) । किन्तु यहाँ भी कुछ अपवाद हैं; मरीचि (स्मृतिचन्द्रिका २, To ६४) 
के मत से गायों, भारवाही पशुओं, गहनों आदि के मामलों में जब कि वे मित्रता के रूप में दिये गये हों, चार या पाँच 
वर्ष की अवघि पर्याप्त है और इसके उपरान्त उनकी हानि मान ली जानी चाहिए। व्यास (स्मृतिचस्ट्रिका २, go 
६७) के मत में इस नियम का प्रयोग मित्रों, सम्बन्धियों, ब्राह्मणों तथा प्रार्थना पर राजपुरुषो को दिये गये पदार्थों! . 
के लिए नहीं होता । 

(४) कात्यायन (२४८-३००) के मत से २० वर्षों तक किसी अशुद्ध लेख-प्रमाण (जब कि उसे लिखने वाले 
ने देखा हो, जाना हो) की अवधि हो सकती है। इसी प्रकार २० वर्षो तक भीगी हुई सम्पत्ति का लेख अपरिहायं माना 
जाता है जब कि विरोधी द्वारा जान-वूझकर किसी प्रकार का विरोध न खड़ा किया गया हो (भले ही सभी साक्षी 
मर गये हों तथा भिलाने के लिए कोई अन्य लेख आदि न हो) । 

(५) सीमा-निर्धारण-सम्बन्धी लेख भी २० वर्षो के उपरान्त अमिट हो जाता है (कात्यायन ३०१)। 

(६) भल ही साक्षी-गण जीवित हों, किन्तु ३० वर्षों के उपर वाले लेख का विवाद टिक नहीं सकता, जबकि 
वह्‌ उतने दिनों तक किसी को दिखाया नहीं गया, और न ऋणदाता ने किसी को पढ़कर सुनाया। देखिये बृहस्पति 
(३०८) 1 ; 

गत पृष्ठों में हमने न्याय-विधि, प्रमाण एवं समयावधि के विषय में अवलोकन किया। कोई भी निष्पक्ष पाठक | 

कह सकता है कि भारतीयों ने गत शताब्दियों के भीतर अपनी निजी न्याय-विधि का एक महत्तर रूप खड़ा किया है। _ 

भारतीय वस्तु-सम्बन्धी व्यवहार के विषय में नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन ने बहुत सम्मानाहं कार्य किया। ये लेखक 

६०० ई के पूर्व हुए थे और प्रथम दो तो इस काल के कई शताब्दियों पुवं हुए थे। इन्होने न्यायाधीश की नियुक्ति, उसके 

. कर्तव्यों, उपयुक्त न्‍्याय-विधि-कार्य, प्रमाण एवं कालावधि-सम्बन्धी कानून, जयपत्त और उसका कार्यान्वयन, अपराध 

एवं दण्ड के विषय में बड़ा सुन्दर अनुक्रम उपस्थित किया Sl भारतीय व्यवहार-शास्त संसार में १८वीं शताब्दी तक | 
प्रचलित सभी व्यवहार-विधियों के समकक्ष आता है। 2 
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अध्याय १६ 


समय (संविदा, करार) 


व्यवहार के तीन मुख्य पद (विषय, शीर्षक या स्थान) हैं--ऋणादान (ऋण की भरपाई), स्त्रीपुंसंयोग 

(eit एवं पुरुष के सम्बन्ध) एवं दायमाग (सम्पत्ति का विभाजन), जो आज भी भारत में बहुत सीमा तक टीकाकारों 

के विश्लेषण के अनुसार लागू हैं। हम इन्‌ पर विस्तार के साथ लिखेंगे और शीर्षको को संक्षेप में प्रस्तुत करेंगे। सभी 

स्मृतियों एवं निबन्धो में ऋणादान को सर्वप्रथम स्थान मिला है। पत्नी एवं पति के सम्बन्ध के शीर्षक पर हमने बहुत 

कुछ प्रथम भाग में ही पढ़ लिया है। दायभाग का वर्णन अन्त में किया जायगा और अन्य के वर्णन में हम मनु के अनुक्रम 

का अनुसरण करेंगे । बहुत-से व्यवहार-पद समयों (संविदा, करार, कांट्रैक्ट) के कानून से सम्बन्धित हैं, यथा--ऋण, 
बन्धक, प्रतिभू या लग्नक (जामिन), क्रय, साझा, नौकरी एवं वेतन-सम्बन्धी समय (करार) 


प्राचीन लेखकों ने व्यवहार में संलग्न व्यक्तियों द्वारा एक-दूसरे से सम्वन्ध स्थापित करने के विषय में बहुत कुछ. 


कहा है। अर्थशास्त्र (३।१) ने इस विषय में विस्तार के साथ लिखा है जो संक्षेप में नीचे दिया जा रहा है। आश्रित, 
बल्पवयस्क, मति बूढ़े, महापातकी, अंग-भंगी, बुरे व्यसन (शराब एवं वेश्या-गमन) में लिप्त लोग अयोग्य हैं और इनके 
साथ किया गया समय (करार) या व्यवहार-सम्बन्धी समझौता अवैधानिक माना जाता है । आश्रित लोगों 
में निम्न की गणना होती है--पिता के रहते पुतन, पुल के व्यवस्थापक (घर के मालिक) होने पर पिता, घर छोड़ा हुआ 
भाई, छोटा भाई, जिसकी सम्पत्ति का अभी विभाजन न हुआ हो, पति एवं पुत्र के रहते स्त्री, दास एवं वेतनग्राही व्यक्ति । 


किन्तु ये आश्रित लोग यदि आश्रयदाता चाहे तो, बन्धक समयों (बाइंडिग एग्रीमेण्ट) में सम्मिलित हो सकते हैं। जो 


लोग समय करते समय क्रोध में हों, उन्मत्त हों, आत (दुःखित) हों या पागल हों, वे अयोग्य कहे जाते हैं, अर्थात्‌ उनका 
्रतिज्ञा-पत्र (इकरारनामा) या समय अवैधानिक माना जाता है। याज्ञ० (२।३१-३२) ने भी ऐसी ही बातें अपने 

ढंग से कहीं हुं--जो समय बलवश या कूटनीति अथवा प्रवंचना से किये गये हों उन्हें राजा द्वारा अयोग्य अथवा अवैधा- 
निक सिद्ध कर देना चाहिए; ऐसे समय जो स्त्रियों द्वारा (या अन्य व्यक्तियों द्वारा, जैसा कि ऊपर कहा गया है), या 
राति में, घर के भीतर, नगर या ग्राम के बाहर (जंगल आदि में) किये गये हों, या शतु द्वारा किये गये हों या विपक्षियों 
द्वारा, अनधिकृत या ऐसे लोगों द्वारा किये गये हों जो वास्तविक व्यक्ति से कोई सम्बन्ध नहीं रखते, तो ऐसे समय अवे- 

ce घानिक कहे जाते हैं। मनु (5१६४ एवं १६८) ने भी कहा है कि क्रय, बन्धक, दान आदि यदि बलवश एवं कूटनीति 
_ से किये गये हों तो वे अवेधानिक सिद्ध हो जाते हैं। नारद (४२६-४२) ने इस विषय का निरूपण विस्तार से किया 
en है। नारद के ये वचन मनोरंजक हैं; संसार में तीन व्यक्ति स्वतन्त्र हैं--“राजा, वैदिक गुरु एवं घर का मालिक (३२) | 
पजियाँ, बच्चे एवं दास पराधीन हैं; पैतृक सम्पत्ति के विषय में घर का मालिक स्वतन्त्र है (३४) ।' कात्यायन (४६७) 

हः [कहा है कि स्त्रियों, अल्पवयस्को एवं दासों को ऋण नहीं देना चाहिए । स्त्रियों से करार करने का तात्पर्य यह है कि 
। उनका यह कार्य उनके पतियों, कुटुम्ब एवं गृह-सम्पत्ति पर बैधानिक अधिकार नहीं रखता । at तो स्त्रियाँ अपनी सम्पत्ति 
अधिकार रखती हैं और उसका लेन-देन कर सकती हैं, किन्तु पतियों का कुछ नियंत्रण रहता ही है (इस विषय में 
दुत वालि पकरण में सविस्तर लिखेंगे)। ato (२।२३), नारद (४1६७ ), कात्यायन (५१७) आदि ने 
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ऋण चुकाना, Bret (ब्याज) कौ आलोचना ७७३ 


कहा है कि ऋण-सम्बन्धी अथवा अन्य व्यवहार-विषयों के समयों में अन्तिम क्रिया ही निर्णायक कहाती है, किन्तु दान 
बन्धक या क्रय में प्रथम समय अधिक महत्त्व रखता है ।१ 

ऋण चुका देने की भावना का उदय भारत में बहुत प्राचीन काल में ही हो चुका AT । ऋग्वेद (८।४७।१७) 
में ऋषि ने कहा है--जिस प्रकार हम ऋण चुकाते हैं उसी प्रकार बुरे स्वप्नो के बुरे प्रभावों को हमें दूर भगाना चाहिए। 
ऋणगः्वेद (१०।३४।१०) में आया है कि जुआरी छिप-छिपकर (क्योंकि उसने बहुतों से ऋण के रखा है) रात्रि में अन्य 
लोगों के यहाँ धन-प्राप्ति के लिए जाता है। ऐतरेय ब्राह्मण (३३।१) ने 'सन्तयति' शब्द का प्रयोग किया है जो ऋग्वेद 
(८।४७।१७) में आया है, यथा--'ऋं सन्नयामसि ।' अथर्वेवेद (६।११७।३) एवं तैत्तिरीय ब्राह्मण (३।७।४।८) 
में इस लोक, परलोक (अर्थात्‌ पितृ-ऋण) एवं देव-लोक (देव-ऋण) के ऋणों से मुक्त होने की चर्चा 217 तैत्तिरीय 
संहिता (३।३।८।१-२) ने 'कुसीद' शब्द का प्रयोग किया है जो धर्मंशास्त्रों एवं स्मृतियों में “ऋण देने-वाळे' या ब्याज 
पर लेन-देन करने वाळे के लिए प्रयुक्त हुआ है । शतपथ ब्राह्मण (१३।४।३।११) के पारिप्लव प्रकरण में 'कृसीदी' 
को अभिचार कर्म से सम्बन्धित कहा गया है। निरुक्त (६।३२) ने ऋग्वेद (३।५३।१४) पर टिप्पणी करते हुए वहां 
प्रयुक्त “प्रमगन्द' शब्द का अर्थ यों लगाया है--'वह जो अति सूदखोर कूल में उत्पन्न हो।'३ पाणिनि ने 'उत्तमर्ण  (ऋण- 
दाता) (१।४।३५) , “आधमण्यं’ (ऋण छेने वाले को स्थिति) (२।३।७०), 'प्रतिभू' (जामिन) (२1३३६), ‘ata’ 
(व्याज) (५।१।४७) का प्रयोग किया है। पाणिनि (६।४।३१) ने 'कुसीदिक' एवं 'कुसीदिकी' की व्युत्पत्ति बतायी 
है । पाणिनि ने वार्धुषिक शब्द का प्रयोग नहीं किया है, जेसा कि आपस्तम्वधमं सूत्न, बौधायनधमं सूत्र ने किया है तथा 
कात्यायन ने पाणिनिसूत्र (४।४।३०) के वातिक में किया है | पाणिनि ने 'दंगुणिक' या “त्रैगुणिक' का, जो दुगुना या 
तिगुना सूद छेने की ओर संकेत करते हैं, प्रयोग किया है। ऋग्वेद (२।२४।१३) में ब्रह्मणस्पति को ऋणमादधि (ऋण- 
लौटा लेनेवाला) कहा गया है और आदित्यों को, जो ऋत (अखिल नियम) के रक्षक हैं, ऋण इकट्ठा करने वाळे कहा 
गया है (२।२७।४) । ऋग्वेद (८।३२।१६) में आया है कि सोमरस निकालने वाले पुरोहितों को देव-ऋण नहीं देना 
_ पड़ता। और भी देखिये ऋग्वेद (६।६१।१) । 

इन बातों से स्पष्ट है कि ऋग्वेदिक काल में देब-ऋण एवं पितु-ऋण की बृहत्‌ कल्पना निर्धारित हो चुकी थी 
और इन )ऋणों को क्रम से यज्ञ एवं पुत्रोत्पत्ति से चुकाया जा सकता है, ऐसा एक सामान्य विचार उत्पन्न हो गया था। 
देव-ऋण,ऋषि-ऋण एवं पितु-ऋण को क्रम से यज्ञाराधना, अध्ययनाध्यापन एवं सन्तानोत्पत्ति से चुकाना चाहिए, इसकी 
परिकल्पनाएं स्पष्ट रूप से ऋग्वेद, तैत्तिरीय संहिता (६।३।१०।१), शतपथ ब्राह्मण (१।७।२।११), एतरेय ब्राह्मण 


१. उदाहरणार्थं, यदि क यह सिद्ध करता है कि उसने ख़ को ऋण दिया, किन्तु यदि ख यह सिद्ध करता 
है कि उसने ऋण लोटा दिया है तो यह पश्चात्कालीन कार्य नि्णयात्मक होगा । यदि क ऋण पर कोई खंत ख को. 
बन्धक-स्वरूप देता है और पुनः वही खेत ग को बन्धक रूप में देता है, तो ख के साथ किया गया बन्धक-कार्य अपेक्षाकृत 
न्याय-सिद्ध माना जायगा । यह नियम आज के ट्रांसफर आव प्रापर्टी एक्ट (४, सन्‌ १८८२) के vod परिच्छेद के 
समान ही है। टु 

२. अनुणा अस्मिन्ननृणाः परस्मिन्‌ तृतीये लोके अनृणाः स्याम। ये देवयाना उत पिठुयाणाः सर्वान्पथो 
आक्षीयेम ॥ ते० ब्रा० ३।७।४।८; अथर्ववेद (६।११७।३) में सी यह आया है WER अन्तर के 
३. मगन्दः कुसीदी मागन्दो मामागमिष्यतीति ददाति तदपत्य प्रमगस्दः अत्यन्तं कुसीदिकूलोन 
(६।३२) । heer 
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७७४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


(3319) में विद्यमान हैं। इस प्रकार के आध्यात्मिक ऋणों के साथ आगे चलकर अन्य सार्वभौमिक ऋणों की परम्प- 
UG बंधती चली गयीं । आदिपवं (१२०।१७।२०) में चार ऋणो की चर्चा की गयी है; तीन वेदिक ऋण एवं चौथा 
मनुष्य-ऋण, (जो सबकी भलाई से संबन्धित है) । अनुशासन पर्व में पाँच ऋणों की चर्चा है; देव-ऋण, ऋषि- 
ऋण, पित-ऋण, विप्र-ऋण एवं अतिथि-ऋण 1४ 
इन्हीं ऋणों के आधार पर अन्य लौकिक ऋणों के लेन-देन की परम्पराएँ बँधी, ऐसा लगता है। 'ऋण' शब्द 
आध्यात्मिक, एवं लौकिक दोनों प्रकार के ऋषों में प्रयुक्त हो गया । इसी से पुत्र अपने पूर्व पुरुषों के आध्यात्मिक एवं 
लौकिक ऋशों को चुकाने का उत्तरदायी माना गया | देखिये नारद (४।५-६ एवं ४।६ तथा ६) ।* कात्यायन (५५१- 
५६१) का कहना है कि यदि कोई त्रणी विना ऋण चुकाये मर जाता है तो वह ऋणदाता के घर में दास, नौकर, स्त्री 
या पशु रूप में जन्म लेकर रहता है। इसी भावना से आगे चलकर वह सिद्धान्त उत्पन्न हुआ जिसके अनुसार पृत्न को अपने 
पिता का ऋण चुकाने का उत्तरदायी ठहराया गया | भलेही उसे अपने पिता से किसी प्रकार की सम्पत्ति वसीयत रूप 
* में न मिली हो ।६ 
नारद (४।६८) ने कृसाद की परिभाषा यह बतलायी है कि मूल धन के फलस्वरूप निश्चित लाभ (जैसा कि 
पहले तय किया गया हो) को प्राप्ति करने को कुसीद कहा जाता है, और वे लोग, जो इस प्रकार की वृत्ति करते हैं, 
कुसीदी कहे जाते हैं। वृहस्पति का कथन कुछ और है; जो चार गुने या अठगुने के रूप में किसी दुखित व्यक्ति 
से, बिना किसी संकोच या अनुताप (यह सोचकर कि यह दुखी है, इसमे नहीं ग्रहण करना चाहिए) के ग्रहण किया जाय, 
उसे कुसीद कहा जाता है 1° नारद (४।११०) ने वार्धुष शब्द को अनाज के ब्याज के रूप में ग्रहण किया है। आप- 
स्तम्बधमंसूत (१।६।१८।२२) एवं बौधायनधर्मसूत्र ने वार्धुषिक शब्द का और पुनः आपस्तम्बधमंसूत्र (१।६२७।१०) 
ने वृद्धि शब्द का प्रयोग किया है। वसिष्ठ (२।४१-४२ = वौधायनधमं सुत्न १।५।६३-४४) ने लिखा है कि वार्धुषिक 
(सुदखोर) वह है जो सस्ते भाव में खरीदा हुआ अन्न देकर बदले में अधिक मूल्य वाला अन्न ग्रहण करता है। ब्राह्मण- 
हत्या और सुदखोरी को एक ही तराजू में तोलने पर ब्रहम-हत्यारे का पलड़ा ऊपर चला जाता है और सूदखोर का झुकता 


४. ऋणेश्चतुभिः संयुक्ता जायन्ते मानवा भुवि । पितुदेव्षिमनुजैर्देयं तेभ्यश्च धर्मतः ॥।......यज्ञं स्तु देवान्‌ 
प्रीणाति स्वाध्यायतपसा मुनीन्‌ । पुत्रैः आद्ध: पितृ इचापि आनृशंस्येन मानवान्‌ ॥ आदिप्वं (१२०।१७-२०), ऋण- 
मुस्मुच्य देवानामूषोणां च तथव च। पितृणामथ विप्राणामतिथीनां च पञ्चकम्‌ ॥ अनुशासनपर्व (३७।१७) । 

© पुजनोयास्त्रयोऽतीता उपजीव्यास्त्रयोऽप्रतः । एतत्पुरुषसन्तानम्‌णयोः स्याच्चतुर्थके । तपस्वी चार्निहोत्री 
च ऋणवान्‌ food यदि। तपश्चेवार्निहोत्रं च ad तद्धनिनां धनम्‌ ॥ नारद ४।६ एवं &; पितृणां सूनुभिर्जातं दनि- 
 नेबाधमाद्णात्‌। विमोक्षस्तु यतस्तस्मादिच्छन्ति पितरः सुतान्‌ ॥ उद्धारादिकमादाय स्वामिने न ददाति यः । स 
तस्य दासो भृत्यः स्त्री पशुर्वा जायते गृहे ॥। कात्यायन ५५१, ५४१ (स्मृतिचन्द्रिका go १६८; पराशरमाधवीय २, 
४० २६१ एवं २६३; व्यवहारप्रकाश Jo २७७) | 

आ ६ स्थातलाभनिमित्तं हि दानप्रहणमिष्यते । तत्कुसीदमिति प्रोक्तं तेन वृत्तिः कुसी दिनाम्‌ ॥ नारद (४६८) $ 
दा वन्तासणि, ने व्याख्या की है--“स्थानमवस्यानं मूलधनस्य तस्मिन्सत्येव लामो वृद्धिस्तदर्थ दातग्रहणभ्‌ | 
oe दानमिति व्युत्पत्तेः तस्य ग्रहणमघर्मण ।' विवादचन्द्र (प० २) । 

; छु त्सितात्सीदतशचेव निविशंकेः प्रगृह्यते । चतुर्गुणं चाष्टर्गुण' कुसीदाण्यमतः स्मृतम्‌ ॥। बृहस्पति (व्यव 
CTE द्वारा उद्धृत, Yo १६७) । 
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है (वसिष्ठ २।४१) । स्पष्ट है, यहाँ इसे एक पातक रूप में माना गया है। किन्तु यदि प्रति मास व्याज (सूद) मूल का 
१/५० भाग लिया जाय तो वह धम्यं (उचित) ठहराया गया है (गौतम १२।२६; वसिष्ठ २।५०; कौटिल्य ३।२ 
एवं मनु ८।१४०-१४१) । 

मेगस्थनीज्ञ (Ho २८, To ७२) ने लिखा है-'भारतीय न तो ब्याज लेते हैं और न यही जानते हैं कि ऋण कँसे 
लिया जाता है।' किन्तु उसे इस त्रिषय में भ्रम हो गया है, क्योंकि वह पुनः लिखता है (To ७३) 'जो अपना ऋण या | 

धरोहर नहीं प्राप्त कर पाता उसे न्याय से सहायता नहीं मिलती | ऋणदाता को किसी दुष्ट पर विश्वास करने पर अपने 

को दोषी ठहराना चाहिए । 

नारद (४।१) ने ऋणदान के सात प्रमुख रूप दिये हैं--(१) कौन-सा ऋण दिया जाना चाहिए, (२) 
कौन-सा नहीं, (३) किसके द्वारा, (४) कहां, (२) किस रूप में, (६) ऋण देते समय एवं (७) लोटाते समय 
के नियम । इनमें प्रथम पाँच का सम्बन्ध ऋणदाता से है और अन्तिम दो का ऋणी से | बृहस्पति का कहना है कि 
कुछ लोगों ने वृद्धि (ब्याज या सूद) के चार प्रकार, कुछ ने पाँच तथा कुछ ने छः प्रकार दिये Fl नारद (४।१०२- 
१०४) ने ये चार प्रकार दिये हुँ--(१) कारिता (जो ऋणदाता द्वारा निश्चित की जाय); (२) कालिका (प्रति 
मास दी जानेवाली वृद्धि); (३) कायिका (एक पण या चौथाई पण जो प्रति दिन दिया जाय किन्तु मूल ज्यों-का- 
त्यों पड़ा रहे) एवं (४) चक्रवृद्धि (वह वृद्धि जो व्याज पर भी लगती है)। मनु (०१५२) ने भी इन चारों का 
उल्लेख किया है, किन्तु टीकाकारों ने इन्द्र विभिन्न रूपों में लिया है। बृहस्पति एवं व्यास (स्मृतिचर्द्रिका २, To 
१५४) ने कायिका को ऐसा ब्याज माना है जो शरीर से ग्रहण किया जाय, यथा--ऋण में दी हुई गाय का दूध, 
भथवा दास या बैल से काम लेना । बृहस्पति ने अन्य प्रकार भी जोड़े हैं, यथा--शिखावृद्धि (शिखा की भाँति बढ़ने 
वाला सुद, अर्थात्‌ जिस प्रकार सिर की शिखा प्रति दिन बढ़ती जाती है) एवं मोगलाभ (यथा--गृह का उपयोग, 
भूमि का अन्त-ग्रहण, जैसा कि बन्धक में होता है) । गौतम (१२।३१।३२) ने छ: प्रकार दिये हैं, किन्तु भोगलाम के 
स्थान पर आधिमोग लिखा है, जिसे कात्यायन (५०१) ने बन्धक में दी हुई सम्पत्ति के पूर्ण उपभोग के ऋण के रूप 
में लिया है।६ कात्यायन (४६८-५००) ने कारिता, शिखावृद्धि एवं भोगलाभ की व्याख्या को है। 

बृहस्पति का कहना है कि ऋणदाता को चाहिए कि वह प्रतिज्ञापत्न या बन्धक (किसी परस्पर-मित्न के पास) 


८. कसीदवद्विर्घम्या विशतिः पञ्चमाषिकी मासम्‌ । गोतम (१२।२६); सपादपणा धर्म्या मासवृद्धिः 
` पणशतस्य। कौटिल्य (३।२) । 

६. . वृद्धिश्चतुविघा प्रोषता पञ्चधास्येः प्रकोतिता। षड्विधास्मिन्‌ समाख्याता तत्त्वतस्तां निबोधत ॥ 
बृहस्पति (स्मतिचस्ट्रिका २, go १५४, व्यवहारनिर्णय go २२४); कायिका कम संयुक्ता मासग्राह्मा तु कालिका । _ 
waa ढिश्चक्रव द्धिः कारिता ऋणिना gat ॥ प्रत्यहं गृह्यते या तु शिखावृद्धिस्तु सा स्मृता ॥ गृहात्तोषः (स्तोस 
५।१) शबः क्षेत्राद्‌ मोगलाभः प्रकीतितः॥ बृहस्पति (अपराक Fo ६४२, स्मृतिचर्द्रिका २, पृ० १५४, पराशरः 


माधवीय ३, Fo २२०-२२१) । व्यवहारनिर्णय (Yo २२५) ने इसे नारद को उक्ति साना है--शिखेव वर्षते नित्यं a a 
शिरश्छेंदान्निवर्तते । सूले दत्त तथवेषा शिखावृद्धिस्ततः स्मृता ॥ हरदत्त (गौतम १२३२) एवं सरस्वतीविलास 


Jo २३३) में कात्यायन की उक्ति इस प्रकार है--आधिमोगस्त्वशेषो यो वृद्धिस्तु परिकल्पितः । प्रयोगो यत्र चेवं 
स्यादाधिमोगः स उच्यते 1 कात्यायन (स्मृतिचन्द्रिका २, Jo १५४, विवादरत्नाकर Jo १२, बिवादचिन्तासणि 
Jo ¥) || ae ame 
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` अथवा कोई निक्षेप या प्रतिभूति लेकर ही लेख्यप्रमाण के साथ या साक्षियों की उपस्थिति में ऋणी को ऋण दे ।१० 
ब्याज या तो ऋण देते समय लिखित होना चाहिए (कृत )या (aga) अलिखित होना चाहिए, जैसा कि विष्णुधमंसूत्र 
(४४) में आया है। याज्वल्क्यस्मृति (२:२८) एवं विष्णु» (६1३) में एक सामान्य नियम आया है कि सभी 
जातियों के ऋणियों को चाहिए कि वे सभी जातियों के ऋणदाताओं को ब्याज दें जो पारस्परिक समझौते से तय किया 
जाय और जिसमें प्रतिज्ञापत्न एवं ब्याज-दर आदि सम्मिलित हों । यद्यपि यह एक सामान्य नियम था, किन्तु मनु 
(८1१५२) एवं बृहस्पति ने पूर्वेनिश्चित ब्याज-दर से अधिक अथवा एक वर्ष से अधिक समय तक अधिक व्याज लेने, 
चक्रवृद्धि ब्याज लेने या मूल धन के दुगने से अधिक धन लेने आदि की भत्संना को है। 

स्पष्ट है कि स्मृतिकारों ने ब्याज लेने की प्रवृत्ति को भत्संना की है और उसे ब्रह्म-हत्या से अधिक पापमय कृत्य 

माना है (देखिये बौधायनधमं सुत्र १।१।६३; वसिष्ठ २।४०-४२; विवादचिन्तामणि पृ ° ६; गृहस्थ रत्नाकर To ४४५; 
विवादरत्नाकर To १४) । कई दृष्टिकोणों के आधार पर व्याज-दर के विषय में स्मृतियों ने नियम दिये हैं। गौतम 
(१२।२६)याज्ञ० (२।३७), वोधायन० (१।५।४०-४१), मनु (51९४० = नारद Wiss), वृहस्पति, वृद्ध-हारीत 
(७।२३५) आदि ने सवंप्रथम वसिष्ठ द्वारा उपस्थित किये गये नियम की ओर संकेत किया है और कहा है कि प्रति मास 

भूल धन का १/५० भाग लेना चाहिए, जिससे छः वर्ष आठ महीने में मूलधन दूना हो जाय । वृद्ध-हारीत का कथन 
है कि दूना व्याज तभी लिया जाना चाहिए जब कि ऋण उगाहने के लिए कु छ प्रतिज्ञा न की गयी हो । याज्ञवल्क्य एवं 

व्यास ने व्यवस्था दी है कि यह नियम तभी उचित है जव कि प्रतिभूति के रूप में कोई वस्तु प्रतिज्ञापित हो चुकी हो। 

Mao (२।३७), मन्‌ (८।१४२=नारद ४।१००), विष्णु० (६।२) ने विकल्प भी दिया है कि वर्णो के अनुसार 

२, ३, ४ या ५ प्रतिशत प्रति मास ब्याज के रूप में लिया जाना चाहिए (अर्थात्‌ ब्राह्मण से २ प्रतिशत, क्षत्तिय से ३ प्रति- 

शत आदि) 1११ याज्ञ० (२।३७) ने लिखा है कि ये व्याज-दरें तभी मान्य हैं जब कि प्रतिभूति (जमानत) के रूप में 

कछ प्रतिज्ञापित न हो । व्यास (पराशरमाधवीय ३, To २२१) ने लिखा है किं मासिक दर मूलधन की १|८० तब होनी 
चाहिए जब कि ऋण के लिए कछ बन्धक रखा गया हो और १ |६० तब होनी चाहिए जवकि प्रतिभूति के रूप में कुछ रखा 

गया हो, और दो प्रतिशत प्रति मास तब होनी चाहिए जब कि केवल व्यक्तिगत प्रतिभूति हो । अनुशासनपर्व (११७।२०) 

ने अधिक ब्याज लेनेवाले को नरक का भागी माना है । कौटिल्य (३।२) ने अधिक ब्याज लेनेवाळे पर दण्ड लगाया है। 


eS १०. परिपूर्ण गृहीत्वाध बन्धं वा साधुलग्नकम्‌ । लेख्यारूढ़ं साक्षिमद्वा ऋणं दद्याद्धनी सदा ll (स्म्ृति- 
` चन्द्रिका २, पृ० १३५; पराशरमाधवीय ३, पृ० २२०); परिपूर्ण सवृद्धिकमूलब्रव्यपर्याप्तमित्यर्थ: । स्मुतिचन्त्रिका 


२, पृ० १३५। अमरकोश एवं बृहस्पति ने आधि एवं बन्ध को समानार्थक माना है। कुछ लोगों ने दोनों में अन्तर 


बताया है; आधि चलद्रव्य या अचल सम्पत्ति का प्रतिज्ञापत्र या बन्धक (भोग या बिना भोग का) हैं तथा बन्ध 

वह है जो बिश्वास उत्पन्न करने के लिए किसी परस्पर-मिन्न के पास ऋणी कौ कोई वस्तु रख देने से सम्बन्धित है । 
विवक्षित बन्धशब्दस्यार्थमाह नारदः | निक्षेपो मित्रहस्तस्थो बन्धो विश्वासकः स्मृतः॥' इति । नारद (व्यवहार 
अकाश Yo २२४) । च्यवहारमयूख (Fo १६६) के अनुसार बन्ध एक प्रकार का वह अंगीकार है जो ऋणी द्वारा 

किया जाता है कि वह तब तक अपनी भूमि, घर या कोई सम्पत्ति नहीं बेच सकता जब तक वह ऋणदाता को ऋण 
ee चुका न दे। ओर देखिये मदनरत्न । 

ओ। ११. याज्ञवल्क्य (२।३४) को टीका में विश्वरूप ने बृहस्पति को उद्धत करते हुए लिखा है कि वर्णो के 
अजुप्तार ब्याज-दर बढ़नी चाहिए । यथा-पादोपचयात्त्रमेणेतरेषास्‌ । 
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और देखिए कात्यायन (४६५) । व्याज-दर देश-काल पर भी निर्भर थी। मनु (८।१४१= नारद ४।१००) का कहना 
है कि प्रति मास दो प्रतिशत व्याज लेना अनुचित है। मध्यकाल में ब्याज अधिक लिया जाता था। येवर अभिलेख 
(एपिप्रैफिया इण्डिका १२, पृ० २७३) में २५ प्रतिशत व्याज का उल्लेख है। याज् ० (२।३८) ने घने वों एवं समुद्र 
से होकर जानेवाले ऋणियों पर क्रमशः १० प्रतिशत एवं २० प्रतिशत व्याज लगाने की छट दी है, क्योंकि ऐसे ऋणी 
जलपोतों को हानि या डाकुओं की लूट से सब कुछ खो सकते हैं और ऋणदाताओं का मूल घन भी समाप्त हो सकता है। 
मनु (८१५७) ने ऐसे.विषयों में ब्याज लगाने की बात चतुर ऋणदाताओं पर ही छोड़ दी है। इस विषय में और देखिए 
कौटिल्य (३४२) 1१२ ` 

स्मृतियों में ऋण-सम्बन्धी अन्य नियमों का भी प्रतिपादन हुआ है । इस विषय में सभी एकमत हैं कि ऋण- 
दाता ऋणी SAU का दुगना (मूल धन और व्याज दोनों के रूप में) एकबारगी नहीं प्राप्त कर सकता। देखिए कौटि- 
ल्य (३।२), मनु (51१५१), गौतम (१२।२८), याज्ञ० (२।३६), विष्णु० (६1११), नारद (४१०७) एवं कात्या- 
यन (५०६) । इस नियम को हुँगुण्य की संज्ञा दी गयी है आजकल इसे 'दामदुपट' कहा जाता है। इसके विषय में 
हम नीचे पढ़ेंगे। वस्तुओं के व्याज के रूप में सामग्री आदि के विषय में मतैक्य नहीं है।इस विषय में विस्तार के साथ 
कहने की आवश्यकता नहीं है। मनु (८।१५१) का कथन है कि अनाज, फल, ऊन, भारवाही पशुओं तथा घृत-दूध 
आदि के ऋषों में पाँच गुने से अधिक नहीं लिया जा सकता । याज्ञ (२।३६) के अनुसार पशुओं एवं दासिंयों के विषय 
में उनकी सन्तानें लाभ रूप में ली जाती हैं; तेल, घृत के ऋण में अधिक-से-अधिक आठ गुना प्राप्त किया जा सकता है; 
किन्तु परिधानों एवं अन्नों के ऋण में क्रमशः चौगुना एवं तिगुना लिया जा सकता है। वसिष्ठ (२।४४-४७) का कहना 
है कि अन्नों, पृष्पों, जड़ों (कन्दो या मूलों), फलों एवं तेलों में तिगुना तथा तोलकर दी जाने वाली वस्तुओं में MSTA 
लिया जा सकता है। और देखिए विष्णु (६।१२-१५) । विष्णु० (६१७) का कथन है कि जहाँ कोई नियम न हो 
वहाँ ऋण का अधिक से अधिक दुगुना लिया जा सकता है (अनुक्तानां द्विगुणा)। कात्यायन (५७०-५७२) के 
अनुसार बहुमूल्य रत्नों, मोतियों, सीपियों, सोना, चाँदी, फलों, रेशम, ऊन पर ऋण के रूप में दुगना तथा तैलों, पेय 
पदार्थों, घृत, खाँड, नमक तथा भूमि पर आठ गुना तथा साधारण धातुओं पर पाँच गुना लाभ लिया जा सकता है। और 
देखिए बृहस्पति एवं व्यवहारनिर्णय (qo २२६) । 

भाधुनिक'दाम-दुपट' के विषय में मनु (८1१५१) एवं गौतम (१२।२८) ने इस प्रकार कहा है--'एक बार 
ही मूल धन एवं ब्याज के रूप में जो कुछ लिया जाता है वह ऋण के दूने से अधिक नहीं हो सकता।' ऋण केवल ऋणी 
से ही नहीं बल्कि उसकी तीन पीढ़ियों से भी प्राप्त कियाजा सकता है, अतः ऋण चुकाने की कोई अवधि नहीं थी और 
ऋणदाता स्वभावतः चाहता था कि व्याज बढ़ता जाय । इसी से ऋषियों ने यह नियमबत्ता दिया कि ऋण की वसूली 
दूने से अधिक नहीं हो सकती । इस नियम से ऋणदाता के अति लोभ पर नियन्त्रण लग गया । इस विषय में छूट के 
लिए देखिए मनु (०१५१) की विभिन्न टीकाएँ एवं अन्य निबन्ध, यथा मिताक्षरा (याज्ञ० २1३६), व्यवहारमयूख 
तथा मनु (।१५४-१५५) एवं याज्ञ० (२।३४) । एक मत यह है कि (१) यदि ब्याज प्रति दिन, प्रति मास या 
प्रति वर्ष लिया जाय और एकबारगी न माँगा जायं तो व्याजकी अधिकता भूल धन सेकईगुनी बढ़ जायगी ।(२)यदि , 
ब्याज कुछ समय तक बढ़ता जाय और एक नया समझौता हो कि अब से मूल धन के साथ ब्याज मिलकर ऋण माना 


१२. सपादपणा धर्म्या मासवृद्धिः पणशतस्य | पञ्चपणा व्यावहारिकी | दशपणा कान्तारकाणाम्‌ | विशतिः 
पणा सामुद्राणाम्‌ | ततः परं कत्‌ःः कारयितुश्च Fa: साहसदण्डः । शोतुणामेक क TALIS: | अर्थशास्त्र (21) 
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जायगा, तो आगे चलकर ऋण दूगुने से अधिक मिल सकता है । मनु (८।१५४-१५५) एवं बृहस्पति ने ऐसा 
समझौता मात लिया है। किन्तु यदि ऋणी ऐसा समझौता नहीं करता तो दामदुपट का नियम लागू होगा ।(३)यदि 


ऋण दूना हो जाय और ऋणी के स्थान पर कोई दूसरा व्यक्ति ऋण चुकाने का भार ले ले तो ऋणदाता को दूने से अधिक : 


प्राप्त हो सकता है। (४) यदि ऋणी ऋण का कुछ भाग दे देता है और “ऋणदाता कुछ छूट दे देता है, जिसे मिताक्षरा 
(याज्ञ ० २।३६) ने रेक कहा है, और सम्पूर्ण प्राप्ति कों कम कर देता है, यों ऋणदाता कुछ अतिरिवत धन पाता है, 
जिसे मिताक्षराने सेक कहा है, और वह मौलिक ऋण में जोड़ दिया जाता है और एक नवीन समझौता हो जाता है, 
तब 'दामद्पट' का नियम नहीं लागू होता। 

यदि काल निश्चित न हो, या पहले से निश्चित काल व्यतीत हो गया हो या ब्याज बढ़कर मूल के बराबर हो 
गया हो तो माँगने पर ऋण लौटा देना पड़ता है। यदि लौटाने पर ऋणदाता ऋण न स्वीकार करे तो ब्याज का बढ़ना 
बन्द हो जाता है और ऋणी उसे किसी तीसरे व्यक्ति के पास रख देता है (गौतम १२।३०, याज्ञ० २।४४) । वसिष्ठ 
(२।४६) का मनोरंजक कथन है कि राजा के मरने पर व्याज रुक जाता है किन्तु उत्तराधिकारी के राज्याभिषेक के उप- 
रान्त पनः बढ़ता आरम्भ कर देता है।* नरद (२।३६) का कथन है कि विशेष या स्पष्ट समझौता न हुआ हो तो 
सामग्रियों के मूल्यों, पारिश्रमिकों, प्रतिभूत्ति, अर्थ-दण्ड, भाट-चारणों को दिये जाने वाळे धन तथा TT पर लगी बाजी 
पर ब्याज नहीं लगता । यही बात कात्यायन (५०८) ने भी कही है, किन्तु उन्होंने इस सूची में खालों, अत्नं ेयों, 
वधू-मूल्य एवं प्रतिभूति को जोड़ दिया है । कौटिल्य (३।२) के अनुसार ऋणी दीर्घकालीन वैदिक यज्ञ में लगा हो 
या किसी रोग से ग्रस्त हो या अल्पावस्था का (नाबालिग) हो या निर्धन हो (अर्थात्‌ जीविका के साधन से विहीन हो) 
तो उस पर ब्याज नहीं लगता । नारद(४।१०८) के मत से मित्रता के बल पर दिये गये ऋण पर ब्याज नहीं लगता, 
जव तक कि कुछ लिखित न हो, किंन्तु छः मास बीत जाने पर ब्याज लग जाता है । यही बात कात्यायन (५०५) में भी 
पायी जाती है। और देखिए नारद (४।१०६)। ऐसी स्थिति में यदि ऋणी ऋषण न लौटाये तो पाँच प्रतिशत व्याज 
लगने लगता है । कात्यायन (५०२-५०४) ने याचितक (अल्पकाल के लिए लिये गये धन या वस्तु के ऋण) के विषय 
में तीन व्यवस्थाएं दी हैं--(१) जब कोई याचितक को बिना चुकाये दूसरे देश चला जाता है तो बिना माँगे ही एक 


वर्ष के उपरान्त ब्याज aga लगता है; (२) एसी स्थिति में माँगने पर भी जब ऋणी दूसरे देश में चला जाता हैतो , 


माँगने के तीन मास उपरान्त ब्याज बढ़ने लगता है; (३) यदि माँगने पर ऋणी धन न लौटाये तो राजा को चाहिए 

कि माँगने के दिन से लगाकर ब्याज की वसूली कराये, भके ही ऋणी अपने देश में हो और ब्याज के विषय में पहले से 

` कूछ न लिखित हो | इस विषय में मदनरत्न का कथन है कि व्याज-दर याज्ञ० (२।३७) एवं विष्णु» (६४) के 
अनुसार होगी अर्थात्‌ प्रति मास १/८० भाग (अक्कतामपि वत्सरातिक्न मेण यथाविहिताम्‌) | # 

| आधि का तापपर्य है चल सम्पत्ति के विषय में न्यास(धरोहर) या अचल सम्पत्ति के विषय में बन्धक। तारद 

(४११७) का कथन है कि ऋण देने में आधि एवं प्रतिभूति दो प्रकार के विश्वसनी य हेतु हैं तथा साक्षी एवं ल दो 

प्रमाण हैं। आधि नाम इसलिए पड़ा है कि ऋणदाता को उस पर अधिकार मिल जाता है (नारद ४।१२४) एवं याज्ञ० 

, राष्ट्रप पर मिताक्षरा) । आपस्तम्बधमंसुत्र (१।६।१८।२०), गौतम (१२।२६), कौटिल्य (३।१२ चे आधि का 

उल्लेख किया है। मनु (८1१६५) ने बन्धक के अर्थ में आघसन का प्रयोग किया है। बृहस्पति के मत से आधि के चार 

प्रकार हैं. जंगम, स्थावर, गोप्य (प्रतिज्ञा कराने वाले के पास रखा जानेवाला) एवं भोग्य (जिसका भोग किया जाय) | 
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नारंद (४१२४) ने प्रथमतः आधि को दो भागों में बाँटा है :(१) जो कुछ काल तक ही रखा जाय एवं (२) जो 
पूरा ऋण चुकाये जाने तक रहे । नारद ने पुनः इन दोनों को पृथक्‌-पृथक्‌ गोप्य एवं भोग्य दो भागों में बाँटा है। इस 
अन्तिम विभाजन को गौतम (92132), मनु (०१४३), याज्ञ ० (२1५६) एवं कात्यायन (५७६) भी मानते हैं। 
इस विषय में विस्तार के साथ देखिए मिताक्षरा (याज्ञ० २1५८), मेधातिथि (०१४३), कुल्लूक (मनु ५।१४३) 
एवं प्रजापति (पराशरमाध्रवीय ३, पृ० २४२ )। 

आधि के विषय में सामान्य नियम यह है कि चाहे वह जंगम हो या स्थावर, यदि ag भोग्य है तो उस पर ब्याज 
नहीं लगता और ऋणी को धन (ऋण) लौटा देने पर अपनी सम्पत्ति पुनः प्राप्त हो जाती है। व्यास एवं भरद्वाज 
(सरस्वती विलास, To २३२-२३४) के अनुसार भोग्य आधि के विषय में सम्पत्ति की आय पूर्ण ब्याज तथा मूल के 
कुछ भाग के रूप में ग्रहण कर ली जाती है । इसी को सप्रत्यय भोग्याधि कहते हैं। जहाँ सम्पत्ति-आय केवल ब्याज के 
रूप में ली जाती है उसे अप्रत्यय भोग्याधि कहा जाता दै । मिताक्षरा (याज्ञ ० २६४ ) का कथन है कि अप्रत्यय सोर्‍्याधि 
को क्षयाधि भी कहा जाता है। : 

वसिष्ठ (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १४५)` के मत से यदि कोई अपनी सम्पत्ति बन्धक रखकर उसे पुनः बेच देता 
है तो क्रयकर्ता को बन्धक का उत्तरदायित्व ग्रहण करना पडता है, अर्थात्‌ वह ऋण का देनदार होता है। यदि कोई 
बन्धक रखे और उसी दिन उसे बेच दे या किसी को भेंट रूप में भी देदे तो प्रतिग्रहण करने वाले को एक तिहाई मिलता 
है और बन्धक रखने वाले तथा क्रयकर्ता को शेष दो-तिहाई में बराबर-बराबर मिलता है। भरद्वाज (व्यवहारनिर्णय 
To २४५) के मत से यदि किसी को कई ऋण देने हों, यथा--कुछ आधि या बन्धक वाळे और कुछ प्रतिभूति या व्यक्ति- 
गत न्यास वाले को, तो अन्तिम को सबसे पहले मिलता है और बन्धक वाले को कालान्तर में । 

कात्यायन (५५२) के मत से यदि भूमि या घर या गांव की सीमा के विषय की (चौहदी आदि) सारी बातें 
उल्लिखित हो जायें तो आधि सबल हो उठती है। केवल साक्षी-गण के समक्ष की अपेक्षा लिखित प्रमाण प्रबलतर होता 
है (कात्यायन ५१८) । यदि पृथक्‌ रूप से एक ही वस्तु कई जगह बन्धक रखी जाय तो जो पहले अधिकार कर लेता 
हैं उसको प्रमुखता मिलती है (विष्णु० ५।१८५ एवं बृहस्पति, पराशरमाधवीय ३, To २३३) । इससे स्पष्ट है कि 
हिन्दू न्याय के अनुसार स्वामित्व या भोग अधिक प्रबल था। इस विषय में देखिए याज्ञ० (२।६०), नारद (४१३६) । 
यदि कोई बन्धक किसी एक के पास साक्षी-गण के सामने रखा जाय और दूसरे के पास लिखित रूप में, तो दूसरे को 
पहले को अपेक्षा प्रामाणिकता दी जाती है (कात्यायन ५१८; पराशरमाधवीय ३, २३५; स्मृतिचन्द्रिका २, पू० १४४; 
सरस्वतीविलास To २३७) । यदि ऋणी एक ही वस्तु किसी दूसरे को बन्धक रूप में दे और पहले का ऋण न चुकाये तों 
` विष्णु० (५।१८०-१८२) के मत से उसे शरीर-दण्ड या कंद की सजा दी जा सकती है और यदि बन्धक वाली भूमि 
- गोचमं हो या अति विस्तृत हो तो भी यही दण्ड दिया जाता है, किन्तु भूमि कम होतो १६ सुवण का दण्ड दिया जाता 3 
है । इन स्थितियों में कात्यायन (५१७) ने उसे चोर की सजा देने की व्यवस्था दी है। अन्य बातों के लिए देखिए 2 
कात्यायन (५१४-५२१) | 2 ६ 

यदि आधि का मूल्य कम हो जाय और वह मूल एवं ब्याज के बराबर होया नष्ट-भ्रष्ट हो जाय तो ऋणी को 
दूसरी वस्तु बन्धक में रखनी पड़ती है या ऋण लौटा देना पड़ता है (याज्ञ० २।६०, कात्यायन ५२४) । ऋणदाता को 
प्रतिभूति या बन्धक को वस्तु बड़ी सावधानी से रखनी चाहिए (मिताक्षरा, ato २।६०; बृहस्पति) । यदि रखी _ 
हुई वस्तु को समझौते के प्रतिकूल उपयोग में लाया जाय तो ब्याज बन्द हो जाता है और यदि वह नष्ट हो जाय तो ऋ 
दाता को उसे उसी रूप में लौटाना पड़ता है या उसके मूल्य की दूसरी वस्तु देनी पड़ती है। इसो प्रकार उपयोग 
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पड़ता हैया ऋण समाप्त हो जाता है। इस विषय में देखिए याज्ञ (२।५४) एवं उसी पर मिताक्षरा एवं नारद (४।१२५- 
१२७) । अन्य बातों के लिए देखिए कात्यायन (५२३); नारद (४१२६, ( ३।५६) ; विष्णु 
(६६); गौतम (१२।३६) एवं वृहस्पति | निक्षेप को सावधानी से रखने के विषय में देखिए नारद (निक्षेप १४) ; 
याज्ञ० (२।६७); मनु (८।१।६) । निक्षेप का अर्थ है धरोहर या बन्धक जो ऋण लेने के लिए रखा जाय | ४ 

पारस्परिक समझौता या निर्णय हो जाने के उपरान्त ऋणी समय से पूर्वं आधि या बन्धक माँग नहीं सकता, 
हाँ, पुनः नये समझौते से प्राप्त कर सकता है। किन्तु यदि ऋणदाता समय के उपरान्त उसे नहीं लौटाता है तो उसे चोर 
वाला दण्ड मिल सकता है (याज्ञ० २६२) । ऐसी स्थिति में कौटिल्य (३३१२) ने १२ पण का अर्थ-दण्ड घोषित 
किया है | जब गोप्य आधि हो या मूल धन एवं व्याज मिलकर दूना धन हो गया हो और समय की छूट के उपरान्त भी 
किसी प्रकार की देन न हुई हो या निश्चित समय बीत गयाहो और ब्याज आदि न दिया गया हो (चाहे धन दूना हुआ हो 
या नहीं) तब बन्धक का स्वामित्व ऋणदाता को प्राप्त हो जाता है (मिताक्षरा, याज्ञ० २।५८) । किन्तु यदि लिखा- 
पढ़ी में स्वामित्व के नष्ट होने की बात न लिखित हो, केवल धन तथा ब्याज के मिलने की बात हो तो स्वामित्व बना 
रहता है । ऐसी स्थिति में ऋणी को बन्धक बेच देने का अधिकार रहता है। यही बात भोग्याधि में भी है, और इस 
स्थिति में ऋणी या उसके उत्तराधिकारी किसी भी समय धन देकर बन्धक की वस्तु प्राप्त कर सकते हैं और बन्धक” 
वस्तु का स्वामित्व समाप्त नहीं हो सकता। याज्ञ ० (२।६३) एवं बृहस्पति के मत से ऋणदाता ऋणी के सम्बन्धियों 
तथा साक्षियों के समक्ष आधि बेच सकता है, जब कि धन दूना हो चुका हो या निश्चित समय बीत चुका हो या ऋणी मर 
गया हो या अनुपस्थित हो या धन लोटा न सका हो। कात्यायन (५२६) के मत से ऐसी स्थिति में ऋणदाता अपना 
धन लेकर शेष राजा को (सम्भवतः पास के न्यायालय में) लौटा देता है। कौटिल्य (३३१२) का कथन है कि यदि 
ऋषणदाता को अपने धन की हानि की सम्भावना हो और आधि के व्यापार-मूल्य से वह अधिक हो तो धर्मस्थों को आज्ञा 
से वह ऋणी की उपस्थिति में उसे बेच सकता है या वह विश्वास के लिए धरोहर या प्रतिभूति या प्रत्यय की माँग कर _ 

सकता है। खपू क्त बातों से स्पष्ट है कि प्राचीन भारत में न्यायालय के द्वारा अथवा व्यक्तिगत रूप में बन्धक की बिक्री 

न्यायानृकूल थी | : 

याज्ञ० (२1६१) ने आधि के दो अन्य प्रकार भी लिखे हैं; चरित्रबन्धक एवं सत्यंकार। प्रथम आधि यदि 
ऋणदाता अच्छे चरित्र (ईमान) का हो तो अधिक मूल्य की आधि भी दी ज! सकती है या यदि ऋणी अच्छे चरित्र 
का हो तो कम मूल्म वाली आधि भी स्वीकृत हो सकती है। इन स्थितियों में दी हुई सम्पत्ति की हानि नहीं होती 
और राजा या न्यायालय केवल ब्याज का दूना दिला सकता है । दूसरा अथे यह है कि इसमें अपूर्व या पुण्य प्रत्यय होता 
है, अर्थात्‌ गंगा-स्नानयात्रा या अग्निहोत्न यज्ञ करने के फल का ही विश्वास या प्रत्यय पर्याप्त है। एसी स्थिति में ऋणदाता 
को दूना मिल जाता है और आधि की हानि नहीं होती । दूसरे प्रकार की आधि अर्थात्‌ सत्यंकार में लिखते समय केवल 
. यह लिखा जाता है--'मैं केवल दूना दंगा । आधि की हानि नहीं होगी।” इसका दूसरा अर्थ यह है- जब केवल कोई 
तिन (अंगूठी आदि) दिया जाय और ऋणी अपना प्रतिवचन न निवाह तो उसे उस प्रतिभूति का दूना देना पड़ता है। 
 यदिऋणदाता मर जाय या विदेश में हो और ऋणी धन लौटाना चाहता हो तो वह उसके कुटुम्ब को देकर 
` आघि प्राप्त कर सकता है। यदि एसी स्थिति में ऋणदाता का कोई सम्बन्धी न हो तो धन किसी ब्राहमण (यदि ऋगा 
दाता ब्राह्मण हो) को दिया जा सकता है और यदि कोई ऐसा ब्राह्मण न मिळे तो घन जल में फेंका जा सकता है (यार्न? 
२६२; नारद ४।११२-११३) । कौशिक-सूत्र (४६।३६-४७) में आया है कि ऐसी स्थिति में अर्थात्‌ जब ATT 
शसा 1 हो और उसका कोई उत्तराधिकारी नहो तो धन शमशान में या चौराहे पर रख दिया जा सकता है । संग्रह 
न है कि ऐसी स्थिति में घन पलाश के पत्ते पर रखकर तैत्तिरीय संहिता के ३।३।४।१-२ मन्त्र पाठ के साथ जुल 
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में वहाया जा सकता है। मिताक्षरा (याज्ञ० ० २६३) में लिखा है कि जब ऋणदाता अनुपस्थित हो तो ऋणी को चाहिए 
कि वह आधि का मूल्य निर्धारण करके ऋणदाता के यहाँ रहने दे और आगे का ब्याज न दे ओर ऋणदाता के आने पर 
उसे ले ले तथा उसके नष्ट हो जाने पर उसका मूल्य ले छे। 
प्रतिभू --प्रतिभू या लग्नक (बृहस्पति एवं कात्यायन ५३०) का अर्थं है औपनिधिक या जामिन | 
- गौतम (१२।३८) में ध्रातिभाव्य एवं पाणिनि (२।३।३६) में प्रतिभू आया है। प्रतिभू में तीन व्यक्ति आते हैं; ऋण- 
दाता, ऋणी (मुख्य ऋणी) तथा वह व्यक्ति जो जामिन होता है, अर्थात्‌ विश्वास दिलाता है कि यदि ऋणी नहीं देगा 
तो वह देगा । मनु (51१६० ) ने प्रतिभू का उल्लेख उपस्थित होने तथा ऋण देने के सिलसिले में किया है । प्रतिभू 
के तीन उद्देश्य हैं: मय पर उपस्थित होना, धन देना तथा ईमानदारी का प्रदर्शन, अर्थात्‌ ऋणी को उपस्थित कराने 
के लिए, ऋणी के धन न देने पर स्वयं धन देने के लिए तथा यह विशवास दिलाने के लिए कि ऋणी पर विशवास किया 
जा सकता है। इन वातों के अर्थ के लिए देखिए याज्ञ० (२।५३) पर मिताक्षरा, स्मृतिचन्द्रिका २ (To १४८) । बह- 
स्पति ने याज्ञवल्क्य द्वारा उपस्थापित उपर्युक्त तीन प्रतिभूओं के अतिरिक्त एक और बतलाया है; वह व्यक्ति जो ऋणी 
का विभव (यथा--आभूषण तथा अन्य सामान आदि) दिला देने की जिम्मेदारी ले । कात्यायन (५३०) ने लिखा है 


कि लग्नक (प्रतिभू) ऋणी द्वारा ऋण लौटाने, उसकी उपस्थिति (उपस्थान), उसकी ईमानदारी तथा शपथ (या दिव्य) . 


दिलाने आदि में काम आता है। हारीत के मत से प्रतिभू के पांच उद्देश्य होते हैं: अभय या शान्ति रखने के लिए, ईमान- 
दारी केलिए, ऋण दिलाने के लिए, ऋण की सम्पत्ति दिला देने के लिए तथा उसकी उपस्थिति के लिए ।१४ आजकल 
इन पाँचों प्रकारों को कार्यान्वित किया जाता है । व्यवहारप्रकाश (To २४५) ने व्यास द्वारा कथित सात प्रकारों को 
तीन ही प्रकारों में रख दिया है । किन्तु ईश्वर या राजा द्वारा उपस्थापित बाधाओं में प्रतिभू होनेवाले को छूट भी 
मिली है (मनु ८१५८ एवं कात्यायन ५३२।५३३) | 

इसमें सन्देह नहीं कि प्रतिभू बनने वाले को ऋणी का उत्तरदायित्व ग्रहण करना पड़ता था, किन्तु उसकी मृत्यु 
के उपरान्त उसकी सन्तानों को ऋणी की उपस्थिति या प्रत्यय (ईमानदारी) का भार नहीं ढोना पड़ता था। किन्तु 
यदि प्रतिभू होनेवाला व्यक्ति ऐसा करने के लिए ऋणी से कुछ प्रतिभूति स्वयं ग्रहण कर लेता था तो उसकी सन्तान को 
उसे लौटाना पड़ता था। पुत्रों एवं पौत्ों द्वारा चुकाये जानेवाले प्रतिभू-उत्त रदायित्वों के विषय में हम आगे लिखेंगे। 
यदि प्रतिभू होनेवाले कई व्यबित हों, तो उन्हें अनुपात के अनुसार ही चुकाना पड़ता था। किन्तु यदि सभी प्रतिभू व्यक्तियों 
ने सम्मिलित रूप से जिम्मेदारी ली हो तो ऋणदाता किसी एक पर भी सम्पूर्ण घन का दावा कर सकता है (याज्ञ० 
२।५५ एवं नारद ४।१२०) । अन्य बातों के लिए देखिए कात्यायन (५३८-५३६), याज्ञ (२।५६), नारद (४१२१) 
एवं विष्णु» (६1४४) | 

ऋण चकाने के कई प्रकार थे। मनु ( ८।४७-४८) के मत से राजा किसी भी प्रकार से ऋणी हारा ऋणदाता 
को धन दिलाने की व्यवस्था कर सकता है । यदि ऋण लेने की बात अस्वीकार हो तो एकमात्र ढंग था न्याथालय में 
मुकदमा चला देना । किन्तु ऋण स्वीकार कर लेने पर मनु (८।४& = नारद ४।१२२ ) एवं बृहस्पति ने ऋण उयाहने 


के पाँच प्रकार बताये हैं--(१) धर्म (अनुरोध, अनुनय करना, समझाना-बुझाना), (२) व्यवहार (न्यायालय की _ ४ 2 न्‍ 
शरण जाना), (३) छल या उपधि (चालाकी), (४) आचरित (धरना, ऋणी के द्वार पर बैठ जाना) तथा (१) 


+ 


१४. अभये प्रत्यये दाने उपस्थाने प्रदशंने । पञ्चस्वेव प्रकारेषु ग्राह्यो हि प्रतिभूबृधेः ॥ हारीत (स्म 
चन्द्रिका २, १४८; व्यवहारप्रकाश २४८) | | 622 
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बल (बलवश काम कराना या बन्दी बनाना) । द्वार पर बैठ जाने की वात आपस्तम्बधमंसू्र (१।५।१६।१) 
में भी आयी है और ऐसे ऋणदाता को प्रत्युपविष्ट कहा गया है । मरवइ-शिलालेख (सन्‌ ११४१-४२ ई०) में 
(एपिग्रैफिया इण्डिका ११, पृ० ३७) इस कार्य को काय-ब्नत (यदि ब्राहमणः कायत्रतं कृत्वा fae) कहा गया 
है। व्यवहार को छोड़कर अन्य प्रकारों का वर्णेन बृहस्पति में आया है। ध्म प्रकार में मित्रों एवं सम्बन्धियो द्वारा 
संदेश भेजकर बार-बार समझाया-बुझाया जाता था या प्रार्थनाएँ की जाती थी । छल या उपधि में ऋणदाता 
द्वारा किसी बहाने किसी वस्तु (आभूषण आदि) को किसी उत्सव या विवाह-आदि में उपभोग के लिए लेकर न 
लौटाना या किसी को देने के लिए कोई वस्तु लेकर उसे न देना होता था। बल में ऋणी को ऋणदाता के यहाँ बुलाकर 
बन्द कराना या मारना-पीटना होता था । आचरित में ऋणदाता ऋणी के द्वार पर अपनी पत्नी या पुन्न या पशु को बाँध 
देता या वहीं बैठ कर उपवास करना आरम्भ कर देता था। किन्तु ये सभी विधियाँ सभी प्रकार के ऋणियों के साथ 
नहीं सम्भव थीं | कात्यायन(४७७-४८०) ने भी कुछ विधियाँ बतायीं हैं । यदि व्यवहार को छोड़कर अन्य विधियां 
ऋणदाता द्वारा अपनायी जाती थीं और ऋणी को कष्ट दिया जाता था तो वह ऋणी न्यायालय की शरण ले सकता था 
और जब सन्देह उत्पन्न हो जाता या मूल धन, ब्याज,पात्रता आदि के विषय में झगड़ा खड़ा हो जाता था और अन्त में ऋण- 
दाता हार जाता तो उसे दण्डित किया जाता था और उसे निर्धारित धन लेना पड़ताथा। किन्तु यदि ऋणी अपनी जिम्मे- 
दारी स्वीकार कर लेता और फिर भी ऋण नहीं देता तथा ऋणदाता व्यवहार को छोड़ अन्य विधियाँ अपनाता था जो 
ऋणी की जाति एवं वृत्ति के अनुरूप होती थीं और तब भी ऋणी ऋणदाता के विरुद्ध राजा के यहाँ आवेदन करता था 
तो राजा उसे दण्डित करता था और उसे ऋण-धन एवं अनावश्यक आवेदन करने का अर्थ-दण्ड देने के लिए उद्वेलित करता 
था (याज्ञ० २।४०; मनु ८।१७६; विष्णु ० ६।१४) । इस विषय में और देखिए कात्यायन (५८०-५८४) । मनु 
(८1१७७ ),याज्ञ ० (२1४३) एवं नारद(४।१३१) का कथन है कि यदि ऋणी ऋण लौटाने में असमर्थ हो तो ऋणदाता 
द्वारा उससे उसकी जाति के अनुरूप तब तक अपने घर में काम कराया जा सकता है जव तक ऋण पूरा न हो जाथ; किन्तु 
एसी स्थिति में ब्राहमण ऋणी से हल्की किश्त में ऋण उगाहा जा सकता है। कौटिल्य (312) का कथन है कि ऋणी 
कृषकों एवं राजकर्मंचारियों को फसल के समय नहीं पकड़ना चाहिए; उन स्त्रियों को, जो अपने पतियों का ऋण चुकाने 
के लिए प्रतिश्रुत नहीं हुई हों, बन्दी नहीं बनाना चाहिए; किन्तु उन चरवाहों की पत्नियों को, जिन्होंने आधे अनाज 
पर भूमि जोतने-बोने को ली हो, निर्धारित धन या अनाज न देने पर पकड़ा जा सकता है। यदि कई ऋणदाता हों 
तो पहले को पहले देना चाहिए, ब्राहमण ऋणदाता को क्षत्तियों को तुलना में ऋण का भुगतान पहले मिलना चाहिए 
(याज्ञ २।४१, कात्या० ५४१) । कौटिल्य (३।२) के मत से राजा एवं श्रोत्रियों को प्रमुखता मिलनी चाहिए । 
` किन्तु कात्यायन (५१३) के मत से यदि एक ही दिन कई प्रकार के समय (करार) किये गये हों तो सबको 
 बराबर-वराबर मिलना चाहिए । और देखिए भरद्वाज 1! * 

2227 यदि ऋणी पूरा ऋण एक बार चुकाने में असमर्थ हो तो वह जो कुछ समय-समय पर दे सके उसे ऋण के लेख्य 
। ` अमाण के पृष्ठभाग पर लिखित कर देना चाहिए । यदि ऋण दाता चाहे तो रसीद (उपगत या प्रवेशपत्र, मिताक्षरा) भी 


2 ee वणिकस्य धनाभावे देयोच्योर्थस्तु तत्कमात्‌ । धान्यं हिरण्यं लोहं वा गोमहिष्यादिक तथा ॥ वस्त्र 
भूदसिवर्गश्च बाहनावि यथाक्रमम्‌ । चनिकस्य तु विक्रीय प्रदेयमनुपुर्वेशः ॥ क्षेत्रामावे तथारामस्तस्याभावे गृहम: | it 
"जातीना गृहामावे कालहारो बिधीयते ॥ अरद्वाज (व्यवहारनिर्णय go २५४; पराशरमाधबीय ३, २१६३ व्य 
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दे सकता है (याज्ञ० २।६३; नारद ४११४; विष्णु ० ६।२६)। यदि ऋणदाता ऋणी की प्राथना पर रसीद न दे, तो 
वह अपने शेष ऋण से हाथ धो सकता है। नारद(४।११५ बृहस्पति) के मत से यदि ऋणदाता धर्म आदि प्रकारों से 
प्राप्त घन को प्रमाणपत्न पर या पृथक्‌ रूप से नहीं लिखित करता तो स्वयं ऋणी को ब्याज मिलने लगता है।ऋण चुक जाने 
पर प्रमाणपत्र फाड़ दिया जाता था या एक दूसरा प्रमाणपत्र लिख दिया जाता था कि ऋण समाप्त हो गया। साक्षियों 
के समक्ष दिया गया ऋण उनके ही समक्ष लौठाया जाता था (याज्ञ० २६४; विष्णु» ६1२४-२५; नारद ४११६) । 

अब यह देखना है कि ऋण चुकाने का उत्तरदायित्व किन लोगों पर पड़ता है । तीन स्थितियों पर ध्यान दिया 
जाता था--(१) धामिक, (२) न्याय्य एवं नैतिक तथा (३) व्यावहारिक (कानूनी) । धामिक सिद्धान्तों के 
अनुसार पुत्रों एवं Tal को पितृ-ऋण चुकाना पड़ता है (कौटिल्य ३1२; याज्ञ०२।५० ; चारंद ४।४; बृहस्पति; कात्या- 
यन ५६०; वृद्ध-हारीत ७।२५०-५१; विष्णु० ४।२७)। क्या यह उत्तरदायित्व प्रपोत्रों पर भी है ? वृहस्पति ने स्पष्ट 
लिखा है कि प्रपौत्रं को प्रपितामह का ऋण नहीं चुकाना पड़ता । यही बात विष्णु ० (६1२८) ने दूसरे ढंग से कही है। 
नारद (४।४), कात्यायन आदि के मत से चौथी पीढ़ी के उपरान्त ऋण देने का उत्तरदायित्व समाप्त हो जाता है। 
किन्तु “चौथी पीढ़ी' का तात्पपं क्या है? इसमें प्रथम ऋणी (मौलिक ऋणी) सम्मिलित है अथवा नहीं ? सम्भवतः 
चार पी ढ़ियों में मौलिक ऋणी सम्मिलित है, वयोंकि अधिकांश स्मृतियों में ‘sala’ स्पष्ट रूप से उल्लिखित नहीं है। 
मनु (६।१३७), बौधायन (२।६।६) एवं वसिष्ठ (१५।१६) के मत से युत्त, पौत् एवं प्रपौत्र अपने पुर्वेपुरुषो को सर्वो- 
त्तम आध्यात्मिक लाभ देते हैं, मनु (६।१८६) एवं नारद (४।६) के अनुसार श्राद्ध में तीन पी ढ़ियों के लोग पिण्डदान 
करते Fi गौतम (१२।३७), याज्ञ० (२।५१), नारद (४।२३) एवं बिष्णु» (१५।४० एवं ६।२६) के मत से जो 
वसीयत पाता हैवह पिण्डदान करता है और पितृ-ऋण चुकाता है। स्पष्ट है, सम्पत्ति-अधिकार के साथ पिण्डदान करना 
एवं ऋण चुकाना एक सामान्य नियम-सा रहा है। जो सन्तानया संतति वसीयत नहीं पाती उसका उत्तरदायित्व क्योंकर 
रहेगा ? इस विषय में देखिए याज्ञ०(२।५०) की टीका मिताक्षरा; स्मृतिचन्द्रिका २, To १७१; वीरमित्नोदय (व्यवहारः 
प्रकाश) आदि । स्मृतिथों में निम्नलिखित सिद्धान्त प्रकट होते हैं। (१) वंशानुक्रम से प्राप्त सम्पत्ति वाली तीन पीढ़ियों 
(पुन्न, पौत्र एवं प्रतौत्त ) को ऋण चुकाना चाहिए (मिताक्षरा, याज्ञ० २।५१; स्मृतिचन्द्रिका २, To १७१; व्यवहारः 
प्रकाश To २६४)। (२) यदि आगे की पीढ़ियों को वसीयत न मिली हो तो पुत्र को मूलधन तथा ब्याज चुकाना चाहिए, 
पौत को केवल मूलधन तथा प्रपौत्र को, यदि वह न देना चाहे, कुछ नहीं देना पड़ता (विष्णु० ६।२७-२८; बृहस्पति; 
कात्यायन ५५६)। वीरमित्रोदय में ये दोनों सिद्धान्त बड़ी सूक्ष्मता से दिय गये हैं।* * (३) तीसरा सिद्धान्त उपर्युक्त दोनों 
सिद्धान्तों का अपवाद है; पिता के अनैतिक एबं अवैधानिक ऋण को पुत्र भी नहीं दे सकता | इस सिद्धान्त के विषय में 
हम आगे कहेंगे । (४) चौथा सिद्धान्त यह है--पिता के रहते कुछ परिस्थितियों में पुत्र,पौत् एवं प्रपोत्न को पिता तथा वंशा- 
नुक्रम से आते हुए ऋण को चुकाना चाहिए। याज्ञ०(२।५०) का कथन है कि पुत्रों एवं पोतो को पिता के मरने या विदेश 
AW जाने या न अच्छे होनेवाळे रोग से पी डित होने पर ऋण चुकाना चाहिए । नारद (४।१४), विष्णु ० (६1२७), कात्या- 
यन (५४८-५५०) War कथन है कि यदि पास में रहता एवं जीवित पिता संन्यासी (विष्णु ० के मत से) हो जाय, रोग- 


१६. पुत्रेण रिवथग्नहणाग्रहणयों: सवृद्धिकमेव देयस्‌ पुत्राभावे पोत्रेण रिक्थग्रहणे सोदयं देयस्‌ । अग्नहणे . दु : 


मूलमेव । प्रपौन्नेण तु रिक्याग्रहणे मुलमपि न देयस्‌ । व्यवहारप्रकाश, Jo २६४। ee 
१७. घनग्राहिणि परते प्रव्नजिते द्विदशं समाः प्रवसिते वा तत्पुत्रपोन्नधन देयम्‌ विष्ण्‌० (६२७); विद्य- 
सानेपि रोगातें स्वदेशात्प्रोषितेपि वा । विशात्संवतसराद्देयम्‌णं पितृक्षत सुतैः ॥ व्याधितोन्सत्तवुद्धाना तथा दी्घप्रवा- 
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ग्रस्त हो, या आजन्म अन्धा हो, पाप के का रण जातिच्युत हो जाय, पागल हो जाय, क्षय या कोढ़ से ग्रस्त हो जाय, या देश 
छोड जाय, लम्दी TAT में चला जाय या अति वृद्ध (८० वषं) हो, तो पुत्र को (बाहर जाने के बीस वर्षो के उपरान्त) 
ऋण चुकाना चाहिए। विवादरत्नाकर (qo ५०) के अनुसार यदि पिता न अच्छ होने वाले रोग से पीडित हो या यदि 
यह निश्चित हो कि वह यात्रा से न लोटेगा, तो पुत को तत्काल ऋण चुकाना चाहिए; न कि बीस वर्षो तक प्रतीक्षा 
करनी चाहिए । और देखिए कात्यायन (५५२-५५३) US - 
सभी स्मृतियो में ऐसा आया है कि यदि न्यायालय द्वारा यह निर्णय हो जाय कि पिता ने अनैतिक कार्यों के लिए 
ऋण लिया है, तो वसीयत मिलने पर भी पुत्र पर ऋण का उत्तरदायित्व नहीं होता | गौतम (१२।३८), कौटिल्य 
(३॥१६) , मनु (८।१५६-१६०), वसिष्ठ (१६३१), याज्ञ (२।४७ एवं ५४), नारद (४1१०), बृहस्पति, कात्या- 
यन (५६४-५६५), उशना एवं व्यास का कथन है कि निग्नलिखित ऋणों के लिए पुत्र उत्तरदायी नहीं है+-प्रत्यय 
या उपस्थिति के लिए किया गया प्रतिभत्व (जमानत); आसव पीने या जुआ खेलने के लिए लिया गया ऋण ; 
भाट-चारणों, पहलवानों आदि को दिया गया दान; क्रोधावेश में या स्त्रियों से अनैतिक सम्बन्ध के कारण वचनबद्ध 
होकर लिया गया ऋण; अर्थं दण्ड या चुंगी का शेष तथा वे ऋण जो व्यावहारिक (कानूनी) नही हैं। कात्यायन 
(५३४) का कथन है कि यदि पिता प्रत्यय या उपस्थिति के लिए बन्धक (जामिन) हुआ हो, तो उसका पुत्र 
देनदार होता है | ६ पर 
याज्ञ ० (२५२) एवं कौटिल्य (३।२) के अनुसार पति-पत्नी, पिता-पुत्र तथा भाई जब तक एकत्र रहते हों. 
अर्थात जब तक उनकी सम्पत्ति अविभक्त हो, एक-दूसरे के लिए वन्धक नहीं हो सकते, एक-दूसरे के ऋणी या ऋणदाता 
नहीं हो सकते और न एक-दूसरे के लिए साक्षी हो सकते हैं । मिताक्षरा (याज्ञ ० २।५२)ने एक लम्बी टिप्पणी दी है, १° 
इससे स्पष्ट है कि यदि पति चाहे तो सम्पत्ति के मामले में पत्नी अलग हो सकती है और बंसी स्थिति में वे एक-दूसरे के 
ऋणी या ऋणदाता हो सकते हैं। मिताक्षरा ने आपस्तम्बघमं सूत्र (२।६।१४१६-१६) की व्याख्या यों की है- जोया 
एवं पति में विभाग (अलगाव) नहीं होता । पाणिग्रहण के उपरान्त वे दोनों धार्मिक कर्मो में, पुण्यफल प्राप्ति एवं 
घनोपलब्धि में एक-दूसरे के साथी होते हैं; इसी से पति के विप्रवास (विदेश जाने) में स्त्री नैमित्तिक दान या अवसर 
पड़ने पर जो कुछ सम्पत्ति व्यय करती है वह चोरी नहींकही जाती | मिताक्षरा का कथन है कि पति-पत्नी की अविभक्तता 
केवल घामिक Seal (श्रौत तथा स्मातं कृत्यों में तथा पुण्यफल प्राप्ति में होती है, न कि अन्य कृत्यों या सम्पत्ति के विषय 


सिनाम, । ऋणमेबविघं पुत्राम्‌ जीवतामपि दापयेत्‌ ॥ सानिध्येपि पितुः पुत्रैत्रट णं देयं विभावितम्‌ | जात्यर्धपतितो- 

'्मत्तक्षयश्‍्वित्रादिरोगिणः ॥ कात्यायन ५४८-५५०, अपराक Jo ६५०, विवादरत्नाकर Jo ५०-५१. पराशरमाध- 
'वीय ३, Jo २६४, स्मृतिचन्द्रिका २, Jo १६४, व्यवहारनिर्णय To २ ५५-५६। 

१८. नाप्राप्तब्यबहारेण पितर्युपरते बवंचित्‌ । काले तु विधिना देयं वसेयुर्नरकेन्यथा।। अप्नाप्तब्पवहारश्चेत्‌ 

_ ह्वतत्तरोपि हि नर्णमाक्‌ । स्वातरं हि स्मतं यष षयं गुणवयःझतस्‌ ॥ कात्यायन ५५२-५५३(स्सृतिचद्धिर/ 


कै ) a २, To १६४, व्यवहारप्रकाश To २६३ एवं नारद ४।३१) । . 


१६. गुहीत्वां बन्धक यत्र दर्शनस्य स्थितो भवेत्‌ । विना पित्रा धनं तस्माद्‌ दाप्यः स्यात्तदृणं सुतः ॥ कास्य 
_ ५३४ (भिताक्षरा द्वारा याज्ञ० २।५४ में उद्धत एवं अपराकं Jo ६५६) । ` 

` २०. सातृणामथ दम्पत्योः पितुः पुत्रस्य चैव हि । प्रातिमाव्यमूणं साक्ष्यमविभक्ते न तु समुत्‌ ! 
२५२; दस्पत्योंः पितापुन्रयोः मातृणां चाविभक्तानां परस्परकृतमुणमसाध्यम्‌ | कौटिल्य (३।२) । 
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ऋण शोधन का उत्तरदायित्व ज्षप्‌ 


में। अतः अन्य दान-कर्मों में जहाँ होमाग्नि 
न ils pals जण के लिए पिता देनदार नहीं होता, और न पत्नी के ऋण के लिए पति; उसी तरह पति 
हक के आम के न नाह नहीं होती। किन्तु यदि ऋण क्टुम्वार्थ लिया गया हो तो पुत्र, पति तथा पत्नी 
दिता जग हते हैं (याज्ञ० २।४७, नारद ४।१०-११ एवं कात्यायन ५४५ तथा ५७६) ।२१ किन्तु 
i Sol का ऋण चुकाने के लिए प्रतिश्रुत हो या उसकी स्वीकृति दे तो वह देनदार होता है । मनु (८1१६७ ),याज्ञ ० 
Ns (४1१२), वृहस्पति तथा कात्यायन (५४५) का कथन है कि यदि कुदुम्ब के लिए घर के मालिक की 
= में पुत्र, भाई, चाचा, पत्नी, माता, शिष्य, नौकर या दास द्वारा ऋण लिया जाय तो घर का मालिक उसका 

होता है। कौटिल्य (३।२) का कथन है कि यदि पति, पत्नी द्वारा लिये गये ऋण को जौटाने की व्यवस्था किये 
बिना a ee है तो उसे पकड़ लेना चाहिए (उससे काम छेना चाहिए )। 

याज्ञ ० २।४८), विष्णु० (६1३७) एवं नारद (४१४) के मत से यदि पतियों  गह- ry 
Se रहे तोपति ग्वालों, कलालों, अभिनेताओं, जा ef शिकारियों आदि हनि न के क 
होते हैं। यह एक अपवाद है, क्योंकि सामान्यतः पति पत्नी के ऋण का देनदार नहीं होता इसी प्रकार इस नियम के 
कि रा पति के ऋण की देनदार नहीं होती, अपवाद भी हैं; जहाँ वह प्रतिश्रुत हुई हो यथा--पति के मरते समय 
उसके विदश जात समय तथा जहाँ दोनों ने सम्मिलित रूप से ऋण लिया हो । 

व्यक्ति की मृत्यु के उपरान्त किन व्यक्तियों को किस क्रम से ऋण लौटाना पड़ता है, इसके विषय में याज्ञ० 

(२।५०), नारद (४२३), बृहस्पति, कात्यायन (५६२ एवं ५७७) एवं विष्णु० (६।२६-३०) की घोषणाएं F122 जो 
भी कोई (पुत्र या सपिण्ड उत्तराधिकारी) मृत व्यक्ति का घन पाता है उसे उसके ऋण चुकाने पड़ते हैं; किन्तु यदि 
बिना सम्पत्ति छोड़े ऋणी मर जाता है तो जो उसकी पत्नी को ग्रहण करे उसे ऋण चुकाने पड़ते हैं; किन्तु यदि सम्पत्ति 
न हो और न उसकी पत्नी को ग्रहण करने वाला कोई हो, तो उक्त ऋण का देनदार पुन्न को होना पडता है। यह सिद्धान्त 
ता पर आधारित है। यदि कई पुत्र हों और उनमें कोई जन्मान्ध हो तो उसके बिना अन्यों को देनदार होना पडता 
है। “मृत की पत्नी के ग्रहणकर्त्ता को ऋण चुकाना पड़ता है”, इस कथन से यह अथं नहीं निकालना चाहिए कि पुरातन 
ऋषि-महषि विधवा-विवाह्‌ के पक्षपाती थे । मनु (५।१६२) ने विधवा-विवाह की भत्संना की है। किन्तु मिताक्षरा 
[याञ्च० र ५१) में उल्लिखित है कि कुछ जातियों में विधवाबों का पुनग्रं हण परम्परा से प्रचलित है और विधवा रखंलों 
को रख लेने में किसी को मना नहीं किया जा सकता। पत्नी पति की अर्घा गिनी होती है अतः वह पति की सम्पत्ति है 


२१. प्रोषितस्यासतेनापि कृदुस्बार्थमुण कृतम्‌ । दासस्त्रोमात्‌शिष्ेर्वा दद्यात्युत्रेण वा भृगुः ॥ कात्यायत 
५४५ (अपराकं पू० ६४८, पराशरमाधवीय पु० २६८, विवादरत्नाकर ५६) । पितृव्यमातृपुत्नस्त्रीदासशिष्यानु- 
जीविभिः । यद्‌ गृहीतं कुटुम्बार्थे तद्‌ गृही दातुमहंति ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, To १७४) । | 
२२. धनस्त्नीहारिपुत्नाणामृणभाग्यो धनं हरेत्‌ । पुत्रोऽसतोः स्त्रीधनिनोः स्त्रीहारी धनिपुत्रयोः ॥ नार 
४/२२; पुर्व ददयाद्नगराहः पुत्रस्तस्मादनन्तरस्‌ । योषिद्प्राहः सुताभावे gat वात्यन्तनिर्धन: ॥ कात्यायन (५७७ . 
स्मृतिचन्द्रिका २, Fo १७२, व्यबहारभ्रकाश To २७१); रिक्यहर्त्रा ऋणं देयं तदभावे च योषिता। पुत्रेश्च त दसावेस्ये 
रिक्यभाग्सियंयाक्रसम्‌ ॥ कात्यायन (५६२, विश्वरूप--याज्० Rive); घनस्त्रोहारिपुत्राणां पुर्वासाबे यथोत्तर' 
Teed तदभावे क्रमशोन्येषाँ रिक्यमाजाम्‌--बुहस्पति (विश्वरूप, याज्ञ २४७)। | 
२७ ु 
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(नारद ४२२) और इसलिए उसको ग्रहण करनेवाले को ऋण का देनदार माना गया है । वेजयन्ती में विष्णुधर्म- 
सूत्र (६1३०) की व्याख्या के सिलसिले में याज्ञ० (२।५१) एवं नारद (४।२३) का विश्लेषण किया,गया है। इनके 
मत से ‘ga’ शब्द रिक्थग्राह (जिसे वसीयत मिली हो), योषिद्ग्राह (विवाहित) एवं अनन्याश्षितद्रव्य (बिना पत्नी 
एवं पुत्र वाला, तथा वह जिसे वसीयत न मिली हो, क्योंकि उसने या तो नहीं चाही या सम्पत्ति थी ही नही) नामक तीन 
विशेषणों से युक्त है ! Aa: Gal में जिसे रिक्थ (वसीयत) मिलता है, वह ऋण का देनदार होता है, ऐसे va के अभाव 
में विवाहित को ऋण देना पड़ता है तथा विवाहित के अभाव में जो पत्नीहीन या Gaga होता है या सम्पत्तिहीन 
होता है वह ऋण का देनदार होता है। : 
निक्षेप (घरोहर)--“निक्षेप',' उपनिधि' एवं 'त्यास' शब्द कभी-कभी पर्यायवाची माने जाते रहे हैं, जैसा कि 
अमरकोश में आया है ।२३ अन्य प्राचीन ग्रन्थों में इनके विभिन्न अर्थ दिये गये हैं। याज्ञ० (२।६५) के मत से किसी मंजूषा 
(बक्स) में कुछ रखकर तथा उसे वताकर जो किसी के पास रख दिया जाता है उसे उपनिधि कहा जाता है। याज्ञ० 
(२।६७) में न्यास एवं निक्षेप को उपनिधि से भिन्न माना गया है। नारद को उद्धृत करते हुए मिताक्षरा (याज्ञ० २६५) 
ने उपनिधि को ऐसी धरोहर माना है जो किसी मुह्रवन्द बरतन में बिना गिने किसी व्यक्ति की उपस्थिति में रखी जाती 
है और यह नहीं बताया जाता कि क्या रखा गया है; किन्तु उसने निक्षेप को उस रूप में वणित किया है जब कि वस्तु गिन 
कर व्यक्ति की उपस्थिति में रखी जाती है। मनु (८1९४६--वसिष्ठ १६१५), कौटिल्य (219%) में निक्षेप एवं उप- | 
निधि को पृथक्‌-पृथक्‌ घोषित किया है। क्षीरस्वामी ने न्यास को खुली धरोहर तथा निक्षेप को किसी शिल्पकार को बनाने 
के लिए दी गयी सामग्री ठहराया है । नारद (५।१ एवं ५) ने प्रत्यय (विश्वास) के रूप में रखी गयी सामग्रियों को 
निक्षेप कहा है तथा याज्ञ० (२।६५) के समान उपनिधि की व्याख्या की है। विश्वरूप (याज्ञ० २।६६ ) ने सुरक्षा के 
निमित्त दिये गये खुले सामान को न्यास कहा है और एक व्यक्ति द्वारा तीसरे को देने के लिए दूसरे को दिये गये सामान 
को निक्षेप की संज्ञा दी है। कात्यायन ने (१६२) उपनिधि को जमानत देने का एक सामान्य रूप माना है, तथा--हऋय 
को गयी वस्तु को विक्रेता के हाथ में रख छोड़ना, धरोहर रखना, प्रतिज्ञा-पत्र देना, एक के लिए दूसरे को जमानत दना 
अल्पकाल के उपयोग के लिए किसी वस्तु को उधार रूप में लेना, किसी प्रतिनिधि को बिक्री के लिए सामान देना । याज्ञ० 
(२।६७) में मिताक्षरा ने न्यास की परिभाषा घर के मालिक (गृहस्वामी) की अनुपस्थिति में घर के किसी अन्य सदस्य 
को उसे दे देने के लिए देने के रूप में की है और निक्षेप को निक्षेप करने वाले की उपस्थिति में रखी जानेवाली धरोहर के 
रूप में स्वीकार किया है। व्यवहारप्रकाश (qo २८०) ने निक्षेप, उपनिधि एवं न्यास का अन्तविभेद बताया है।* ` 
निक्षेप या उपनिधि प्रत्यय (विश्वास) के लिएजमानत मात्र है और आधि ऋण के लिए धरोहर या व्याज एकल 
करने के लिए प्रतिभूति है । प्रथम दोनों केवल सुरक्षा से रखे जाने का प्रत्यय मात हैं 1२४ बृहस्पति का कथन है कि इस 


Bi. २३. पुमानुपनिधिर्न्यासः प्रतिदानं तदर्पणम्‌ । अमरकोश; KATA त्वेषां भेदोस्ति | वासनस्थ....«- न्यस्य 
ओ। दर्पितम्‌ । द्रव्यमुपनिधिर्न्यासः प्रकाश्य स्थापित तु यत्‌ । निक्षेपः शिल्पिहस्ते तु भाण्डं संस्कत्‌ सपितम्‌ ॥ क्षीरस्वामी । 
२ ग्राहकस्य समक्षं गणयित्वा स्थापित निक्षेपः । गृहस्वामिनोऽसमक्षं गणितमगणितं वा तरि 

एतद्दातब्यमित्युक्त्वान्यस्य तत्पुत्नावेहेस्ते दत्तं न्यासः । मुद्रांकितं_समक्षमगणितं स्थापितमुपनिधि रिति | व्यवहार 
` २५ पुर्वेमुपचयापेक्षया परहस्ते बत्तमुणं तदनपेक्षया रक्षणार्थमेवान्यहस्ते द्रव्यमुपनिधिरिति मावा | 
तरतरमुपनिष्नेरवसरः। सरस्वतीविलास (To २६५) | ee 
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प्रकार की धरोहर किसी इसरे को तब दी जाती है जब कि कोई अपना घर छोड़कर कहीं गहा हैया राजा से 
या अपने सम्बन्धियों को वंचित करना चाहता है।२६ मनु (०१७४ है सहर कमर 
चरित्रवान्‌, धामिक सत्यवादी, ate क लि mb male 

र्‌, धाम, / द्षकृटुम्वी, धनी एवं ऋजु व्यक्ति के पास रखनी चाहिए । जो धरोहर को [| 
रखता है वह सामान्यतः कुछ पाता नहीं, अतः स्मतियों में उ ee गने र 

a | रपि में उसे पुण्यभागी माना गया: है और उसे सोने आदि धातुओं के 

दान का फल मिलता है। किन्तु जो व्यक्ति धरोहर का दुश्पयोग करता है या प्रमाद या अनवधानता के कारण उसे 
खो बैठता है वह पापी कहा गया है। धरोहर रखने वाले को अपनी सम्पत्ति के समान ही उसकी रक्षा करनी eet 
यदि वह देवसंयोग से, राजा के कारण या चोरी के कारण नष्ट हो जाय तो उसे रखने वाला देनदार नहीं होता (मनु ड 
१८६; याञ्च० २।६६; नारद ५।६ एवं १२; वृहस्पति एवं कात्यायन ५४३--स्मृतिचन्द्रिका २, go Fh एवं व्यवहारः < 
प्रकाश पू० २५३) । नारद (५।६) एवं वृहस्पति के मत से धरोहर (निक्षेप, उपनिधि या न्यास) साक्षियों के सम 
भी रखी जा सकती है, यद्यपि यह कोई नियम नहीं है, और उसे उसी दशा में लौटा दिया जाता है। किन्तु यदि कोई विवा 
उत्पन्न हो जाय तो साक्षियों के अंभाव में दिव्य ग्रहण किया जा सकता है।२० घरोहर सील (मुहर) या मुद्रांक के : 
ही लौटानी चाहिए (याज्न० २।६५) । और देखिए मनु, ६१५५), बहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २ qo १०१ पा 
माधवीय ३, To २८१) । यदि धरोहर देनेवाला मर जाय तो धरोहर रखनेवाले ( महाजन) को उसे उसके ॥ सम्ब- 
न्धियो को विना माँगे दे देना चाहिए (मनु 5।१८६=नारद ५१०) । कभी-कभी धरोहर रखनेवाला उसका दुरुप- ` 
योग या स्वयं उपयोग कर सकता है या प्रमाद या असावधानता के कारण उसे खो सकता है। ऐसी स्थिति में उसे पूरा- 
पूरा लौटाना पड़ता है। किन्तु कात्यायन (५६०) ने कुछ अन्तर बताया है; यदि उसका उपभोग हो जाय तो मूल तथा 
ब्याज के साथ लौटाना चाहिए, यदि असावधानी के कारण नष्ट हो जाय तो उसका मूल्य देना चाहिए ब्याज नहों, किन्तु 
यदि अज्ञान के कारण नष्ट हो जाय तो मूल्य से कुछ कम (एक चौथाई कम) देना चाहिए। देखिए नारद (१०) 
बृहस्पति (पराशरमाधवीय ३, To २०३) । यदि धरोहर देनेवाला जान-वूझकर किसी असावधान व्यक्ति को महा- 
जन चुनता है, तो धरोहर रखने वाला (महाजन) देनदार नहीं है (कात्यायन ५६६) । यदि धरोहर को तुरत माँगा 
जाय और महाजन उसे लोटा न सके, या वह किसी कारण नष्ट हो जाय तो उसे उसका मूल्य देना पड़ता है और ऐसा 
न करने पर उसे अर्थ-दण्ड भी देना पड़ सकता है (याञ्च० २।६६, नारद ५७) । और देखिए याज्ञ० (२।६७) एवं 
नारद (५।८) । 
कात्यायन (५०६) का कथन है कि यदि कोई धरोहर, ब्याजावशेष, क्रय-धन (क्रय कर लेने पर सामग्री का 
मूल्य), विक्रय-घन (बेच देने पर भी सामान न देना) माँगने पर न दे तो उस पर पाँच प्रतिशत ब्याज लगना आरम्भ 
हो जाता है , और देखिए इस विषय में मनु (८।१६१), नारद (५।१३) एवं कात्यायन (७०१) | 

याज्ञवल्क्य (२।६७), नारद (५।१४), बृहस्पति आदि ते निभ्ेप-सम्बत्धी इन नियमों को अन्य प्रकार की 
अमानतों के लिए भो लागू किया है यथा--याचितक (किसी उत्सव के अवसर पर माँगी गयी वस्तु, bs 


२६. स्थानत्यागाद्राजभयाद्‌ दायादानां च वञ्चनात्‌ । स्वद्रव्यमप्यंतेन्यस्य हस्ते निक्षेपमाह तस्‌ ॥ बृहस्पति. 
(स्मृतिचन्दब्रिका २, go १७८); राजचौरारातिभयाद्‌ दायादानां च वञ्चनात्‌ । स्थाप्यतेऽन्यगुहे द्रव्य न्यासः स परि- 
कोतितः ।। बृहस्पति (व्यवहारभ्रकाश पु० २७४) | Ee 

२७, रहो दत्त निधो यत्र विसंवादः प्रजायते । विभावक तत्र दिव्यभुमयोरपि च स्मृतम्‌ ॥ बृहस्पति (अपराक 
१० ६६४ एव व्यवहारप्रकाश Yo २८४) । सित: pg 
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आदि) , अन्वाहित (जो तीसरे को दी जाय, जब कि वह दूसरे की हो और प्रतिश्रुत हो चुकी हो), न्यास,उपनिधि,शिल्पि- 
त्यास (बनाने के लिए दिया गया सामान, तथा आभूषण बनाने के लिए सुनार को दिया गया सोना आदि), प्रतिन्योस 
(एक-दूसरे को दिया गया सामान) | इस विषय में देखिए कौटिल्य (३१२) । यदि देवसंयोग से राजा या चोरी के 
कारण याचितक या अवकृत (उधार दिया गया सामान) नष्ट हो जाय तो लेनेदाला उत्तरदायी नहीं होता । कात्यायन 
(६१०) के मत से यदि उधार ली हुई वस्तु मांगने पर न लौटायी जाय तो वह जोर-जवरदस्ती से ली जा सकती है, 
अपराधी को अर्थ-दण्ड देना पड़ता है याब्याज के साथ वस्तु का मूल्य देना पड़ता है। समय के भीतर माँगने पर मूल्य 
नही दिया जा सकता किन्तु समय के उपरान्त न देने पर मूल्य तथा नष्ट हो जाने पर ब्याज सहित मूल्य देना पड़ता है। 
आर देखिए कात्यायन (६०६) 1 

शिल्पिन्यास के विषय में भी विशिष्ट नियम है कात्यायन (६०३-६०४) का. कथन है कि यदि शिल्पकार 
समय के उपरान्त सामग्री रख लेता है और दवसंयोग से वह नष्ट हो जाती है तो वह मूल्य का देनदार होता है; यदि 
सामग्री दोषपूणं होने के कारण नष्ट हो जाय तो वह देनदार नही होता; किन्तु यदि सामग्री दोषरहित हो और शिल्प- 
कार द्वारा नष्ट हो जाय, उसकी चमक आदि भ्रष्ट हो जाय, तो वह मूल्य देने का उत्तरदायी होता है। 

अल्पवयस्क के धन के संरक्षक को भी सावधानी रखनी पड़ती है। ऐसा न करने पर वह धन का देनदार होता 
है। देखिए नारद. (५।१५) । २८ 


` २८. अतिगृह्वाति पोगण्ड यश्च सप्रधनं नरः । तस्याप्येष सवेद्धमंः षडेते विधयः समाः (| नारद (KIVA) । ` | 
गोगण्ड को सोलह वर्ष के भीतर का बालक माना है--बाल आ षोडशादर्षात्पोगण्ड इति शस्यते | री 
एव मनु (८।१४८) ने भी इस शब्द का प्रयोग किया है। 2g 
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अध्याय १७ 


अस्वामिविक्रय 


स्वामित्व की विविध विधियों के विषय में हमने इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग, अ० ६ में पढ़ लिया है और इस विषय 
में दायभाग के अन्तर्गत पुनः पढ़ेंगे। यहाँ हम संक्षेप में अस्वामिविक्रय का विवेचन उपस्थित करेंगे। नारद (७1१) 
एवं बृहस्पति के मतानुसार गुप्त रूप से निम्नलिखित को बिक्री अस्वामिविक्रय के अन्तर्गत आती है, यथा--खुला निक्षेप, 
मुद्रांकित निक्षेप (मुहरबन्द धरोहर), दूसरे को दी जानेवाली सामग्री, चोरी की वस्तु, किसी उत्सव के लिए ली गयी 
वस्तु, प्रतिभूति, किती की छूटी हुई वस्तु आदि।१ इस प्रकार की बिक्री करनेवाला व्यक्ति अधिकारी विक्रेता नहीं कहा 
जाता। यही बात व्यास ने भी लिखी है । इस प्रकार के विक्रय में दूसरे के धन को गुप्त रूप से दान रूप में देना या उस 
पर प्रतिश्रुत होना या उत्त रदायी (देनदार) होना भी सम्मिलित है । ऐसी बिक्री यदि खुले आम भी की जाय तब भी 
उसे अस्वामिविक्रय की ही संज्ञा मिलती है । कात्यायन (६१२) के मत से यदि अस्वामी विक्रय, दान आदि करता है 
तो उसे राजा अथवा न्यायाधीश द्वारा विनिवर्तन कराना (लौटवा देना) चाहिए। यही बात मनु (८1१४४ ), नारद (To 
च० २, Jo २१३, व्य० प्र० Fo २४१) में भी पायी जाती है। याज्ञ (२।१६८) एवं नारद (७।२) का कथन है 
कि अस्वामी द्वारा विक्रय की हुई वस्तु पर स्वामी का अधिकार हो सकता है। यदि खरीद करनेवाला व्यक्ति अस्वामी 
का माल चोरी से (गुप्त रूप से) खरीदता है तो वह दण्ड का भागी होत! है, यदि वह ऐसे लोगों से खरीद करता है जिनके 
पास सामान बचने के साधन न हों (यथा-नौकर से, जो बिना स्वामी की आज्ञा के बेचता है) या बहुत कम दाम में 
खरीदता है या अधं रात्ति में या एसे समय खरीद करता है जब कि लोग ऐसा नहीं करते, या दुश्चरित्न लोगों से खरीद 
करता है, तो उसे चोरी के दण्ड का भागी होना पड़ता है(याज्० २।१६८; विष्णु» ५।१६६; नारद ७।३; मनु ८।२०२ 
आदि) । इस प्रकार की बिक्री छद्य-व्यवहार या बेईमानी की संज्ञा पाती है। यदि कोई व्यक्ति अज्ञानवश प्रकाश में 
ऐसी खरीद करता है तो वह क्षम्य हो जाता है, किन्तु उसे सामान लोटाना पड़ता है(विष्णु० ५।१६४-१६६)। यदि खरीद 
- करनेवाला पूरा भेद खोल देता है तो वह बच जाता है। किन्तु ऐसा न करने पर उसे चोर का दण्ड भुगतना पड़ता है। 
(मनु ८।२०२, नारद ७।४) । बृहस्पति, मनु (51309) एवं याज्ञ (२।१७०) का कथन है कि यदिक्रता द्वारा 

विक्रेता उपस्थित कर दिया जाय तो बह कानून के पंजे से छूट जाता है और विक्रेता पर कारंवाई होने लगती है और जब 
उसके विपक्ष में फैसला होता है तो उसे क्रेता को वस्तु का मूल्य, राजा को अर्थ-दण्ड तथा वस्तु के स्वामी को उसकी वस्तु 


१. निक्षिप्तं वा परद्रव्यं नष्टं लब्ध्वापहत्य वा। बिक्रीयतेऽसमक्ष यद्‌ विज्ञेयोऽस्वामिविक्रयः॥ नारद (७1१) ; 


निकषेपान्वाहितन्यासहृतयाचितबन्धकस्‌ | उपांशु येन विक्वोतमस्वामो सोमिघोयते ॥ बृहस्पति (स्मृतिचल्रिका ._ डे 


२, पृ० २१३, व्यवहारप्रकाश yo २६०); याचितान्बाहितन्यासं हृत्या चान्यस्य यद्धनम्‌ । विकोयते स्वास्यमावे 
स जञेयोऽस्वाभिविक्रयः 11 व्यास (व्यवहारमयूख To १६५, व्यवहारप्रकाश Yo २६०) | 


ed 
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लौटानी पड़ती है।* यदि विक्रेता विदेश चला गया हो तो उसे उपस्थित करने के लिए क्रेता को पर्याप्त समय देना चाहिए 
(कात्यायन ६१५) । अपने अपराध से वरी होने के लिए क्रेता को चाहिए कि वह विक्रेता को उपस्थित करे, ऐसा न 

करने पर उसे यह सिद्ध करना चाहिए कि उसने खुले बाजार में खरीद की थी (मनु ८।२० २, बृहस्पति, कात्यायन ६१४, 

६१८-६१४) । यदि वह्‌ ऐसा नही कर पाता तो उसे वस्तु के स्वामी को मूल्य तथा राजा को अर्थ-दण्ड देना पड़ता है। 

मनु (८1१६८) ने लिखा है कि विक्रेता स्वामी के कुटुम्ब का हो किन्तु वस्तु का स्वामी न हो तो उस पर ६०० पणों का 

दण्ड लगता है, किन्तु यदि विक्रेता वस्तु के स्वामी से सम्बन्धित न हो तो उसे चोर समझा जाता है। यही बात उस 

विक्रेता के साथ भी लागू होती है जो अज्ञानवश या गलती से किसी की वस्तु बेचता है और जो पूरी जानकारी के साथ 

ऐसा करता है । जो व्यक्ति अपनी अस्थावर सम्पत्ति खो देता है और पानेवाले से माँगता है, तो उसे नाष्टिक कहा 

जाता है । नाष्टिक शब्द नष्ट (जो खो गया हो) से बना है (कौटिल्य ३।१६ मनु 51२०२; कात्यायन ६१४) | 

बात यह है कि जब कोई बहुत से व्यक्तियों के समक्ष चोरी का सामान खरोदता है और पता चलने पर लौटा दता है तो 

उस पर अपराध नहीं लगता। जिसकी वस्तु इस प्रकार नष्ट हो जाती है उसे प्रमाण के साथ सिद्ध करना पड़ता है कि 

उसने उसे कभी बेचा नहीं; इमी प्रकार क्रेता को भी सिद्ध करना पड़ता है कि उसने अमुक व्यक्ति से उचित मूल्य देकर 

वह वस्तु खरीदी थी (कात्यायन ६१३ एव याज्ञ० २।१७०) । ऐसा करने पर क्रेता अपराध से बरी हो जाता है 

और उसे क्रीत वस्तु वास्तविक स्वामी को लौटानी पड़ती है। 

कात्यायन (६१६) का कथन है कि अस्वामिविक्रय में साक्षियों एवं सम्बन्धियों के प्रमाणों के अतिरिक्त किसी 

अन्य मानुष य। देविक प्रमाण की आवश्यकता नही है।3 व्यवहारप्रकाश (१० २०३) के मत से अस्वामिविक्रय में अन्य 

प्रमाण, यहाँ तक कि दिव्य (आडियल) भी उपयुक्त हो सकता है। किन्तु स्मृतिचन्द्रिका (२, Jo २१६) एवं मदनरत्न 

ने कात्यायन की बात को ही मान्यता दी है । यदि स्वामी अपने नष्ट सामान के अधिकार को सिद्ध नही कर पाता तो 

उस पर अर्थ-दण्ड लगता है, जो वस्तु के मूल्य के पांचवें भाग तक जा सकता है। कात्यायन (६२०) एवं कौटिल्य 
(३।१६) ने ऐसे व्यक्तियों को चोर कहा है, जिससे अन्य लोग इस प्रकार के असत्य व्यवहार से दुर Wl कौटित्य 

(३1१६) एवं याज्ञ ० (IRS) के मत से यदि स्वामी अपनी वस्तु किसी अन्य के पास देखे तो उसे राजकमंचारियों 
(मिताक्षरा के अनुसार चौरोद्धरणिक) के पास ले जाय, किन्तु यदि वह समझता है कि ऐसा करने में अधिक समय 

लगेगा या उसे बहुत दूर जाना पड़ेगा तो वह उसे न्यायालय में स्वयं पकड़कर ला सकता है। ऐसी स्थिति में क्रेता को 

_ चाहिए कि वह विक्रेता को उपस्थित करे, किन्तु यदि विक्रेता मर गया हो या विदेश चला गया हो तो वास्तविक स्वामी 
ओ। कु वह वस्तु लौटा दे यदि क्रय व्यापारियों, राजकमंचारियों के समक्ष किया गया हो, किन्तु विक्रेता अजनवी व्यक्ति, 
हो, या मर गया हो, तो वास्तविक स्वामी अपनी वस्तु आधा मूल्य देकर प्राप्त कर सकता है, क्योंकि अजनवी व्यक्ति 
_ सेसामान खरीदना तथा अपनी सम्पत्ति की रक्षा न करना दोनों दोषपूर्ण आचरण हैं ।४ यही बात मरीचि (अपराक 


ie oak मुले समाहृते क्रेता नासियोज्यः कथंचन | मुलेन सह वादस्तु नाष्टिकस्य विधोयते। बृहस्पति (मिताक्षरा 
Mo २१७०, पराशरमाघवोय ३, Jo २६५, स्मृतिचन्द्रिका २, Jo २१५) । विक्रेता दशितो यत्र 

हारतः। RA रात्ने मुल्यदण्डौ प्रदद्यात्स्वामिने भनम्‌ ॥ बृहस्पति (वही) : 

| प्रकाशं च क्रयं क॒र्यात्साधुमिज्ञातिमिः स्वके:। न तत्रान्यो क्रिया प्रोक्ता दैविकी न च मानुषी Ul कात्यायतं 

दे लए अपराकं (Fo ७१७), पराशरमाधवीय (To १०४) एवं विवादरत्ताकर (To goa)! ॥: 

ग्वीयीपरिगत विज्ञातं राजपुरुषेः । अविज्ञाताअयात्‌ क्तं विक्रेता यत्र वा मृतः ॥ स्वामी द्वण 
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चोरी की खरीद-बिक्रो ७४१ 


Jo ७७५ एवं स्मृतिचन्द्रिका २, To २१७) में भी लिखित 21 वहस्पति का कथन है कि यदि मुकदमे में प्रमाण न हों 
तो राजा वादियों एवं प्रतिवादियों के कथनों के अधिक, सम या न्यून रूपों पर विचार करके निर्णय देता है।* राजकर्म- 


कभी द्वारा नष्ट एवं प्राप्त वस्तुओं के विषय में पहले लिखा जा चका है (देखिए इस भाग के अध्याय ५ के अन्तिम 
पृष्ठ) । 


मुल्य तु प्रगृह्हीत स्वकं धनम्‌ । अर्घ द्वयोरपढ्दत॑ तत्र स्याद्‌ व्यवहारतः ॥ अविश्ञातक्रयो दोषस्तथा चापरिपालनस्‌ । 
एतद्‌ इयं समाख्यातं द्रव्यहानिकरं बुशैः॥। बृहस्पति (अपराक Fo ७७५; कुल्ल्‌क, सनु २०२; कात्यायन, स्मृति 
चन्द्रिका २, Fo २१६-२१७; पराशरमाधबीय ३, Fo २४७ एवं ३००; व्यवहारप्रकाश To २६५-२६६) 1 
“कानून जागरूक को सहायता करता है। । 
५. प्रमाणहीनवादे तु पुरुषापेक्षया न्‌पः । समन्यूनाशिकत्वेन स्वय कर्याहिनिर्णयम ॥ बृहस्पति (स्मृति- 
, चन्द्रिका २, yo २१६ एवं विवादरत्नाकर Jo १०८) । 
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अध्याय १८ 
सम्मुय-समुत्थान' (साझेदारी, सहकारिता) 


जब अनेक व्यापारी अथवा अन्य लोग (यथ अभिनेता, संगीतज्ञ या शिल्पकार आदि) परस्पर मिलकर कोई 

ब्यापार करते हैं तो वह कार्य या व्यवसाय सहकारिता, सम्भूयकारिता या सम्भूयसमुत्थान की संज्ञा पाता है (नारद 

६।१ एवं कात्यायन ६२४) ।* बृहस्पति का कथन है कि कुलीन, दक्ष, अनलस, प्राज्ञ, नाणकवेदी (सित्रकों की जानकारी 

रखने वाछे),अआय-व्ययञ्ञ, शुचि (ईमानदार), शूर (साहसी होकर व्यापार करनेवाले) व्यक्तियों के साथ साझा करना 

चाहिए, न कि इनके विपरीत लोगों के साथ।३ भले ही ये समस्त गुण सब में विद्यमान न हों किन्तु कुछ गुणों का होना 
सम्भूय-समृत्यान के लिए आवश्यक है । आय, व्यय, हानि, लाभ, परिश्रम के आधार पर ही जिसने सोना, अन्न 
या पेय पदार्थ दिया हो उसके आधार पर बंटवारा होना चाहिए (बुहस्पति--स्मृतिचन्द्रिका २, Fo १२५; व्यवहार- 
प्रकाश TO २०८; अपराकं Fo ८३२) । प्रत्येक साझंदार का यह्‌ कतव्य है कि वह अन्य साझेदारों के साथ चाहे वे 
उपस्थित हों या अनुपस्थित, खरीद-फरोउत (क्रय-विक्रय) में ईमानदारी बरते ।४ बृहस्पति का कथन है कि अन्य लोगों 
द्वारा मधिकृत होने पर एक साझेदार जो कुछ सम्पत्ति बेचता है या परिवर्तित करता है या जो कुछ प्रमाण या लेख-पत्र 
लेन-देन के रूप में कार्यान्वित करता है वह सभी साझेदारों द्वारा किया हुआ माचा जाता है; किसी संदिग्ध परिस्थिति 
में स्वयं साझेदार ही आपस में निर्णय करते हैं और धोखाधड़ी या कपटाचरण में निपटारा करते हैं ।* जब यह सन्देह 


१. 'सम्भय' शब्द ‘an’ के साथ ‘a’ से बना है, जिसका तात्पयं है “एक साथ होना”! 'समुत्थान' का तात्पय 
है “व्यवसाय या व्यापार या कसे” । अतः दोनों का सम्मिलित अर्थ हुआ वह कार्य या व्यापार या व्यवसाय जिसमें 
साझा (परिश्रम, धन या दोनों) हो । 

१. समवेतास्तु ये केचिच्छिल्पिनो वणिजोऽपि वा । अविमज्य पृथग्भतः प्राप्तं तत्र फलं समम्‌ ।। कात्यायन 

oa (६२४, अपराक Fo ८३२ एवं पराशरमाधवीय ३, Yo ३०४) | 
ee - ३. कुलीनदक्षानलसँ: प्राज्ञै्नाणकवेदिमिः । आयव्ययज्ञैः शुचितिः qe: कुर्यात्सहक्रियामू । अशक्तालस" 
._ रोगातमन्दभाग्यनिराथयं: । वाणिज्याद्या सहैतैस्तु न कतंव्या ga: क्रिया ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, Jo १०४, 
 अपराकं To ८३१-८३२) । 
४. समक्षमसमक्षं वाऽ्वञ्चयन्तः परस्परम्‌ । नानापण्यानुसारात्ते श्रकुयूं: क्रयविक्रयौ ॥ व्यास (स्मृति 
चन्द्रिका २, पृ० १८५, अपराकं qo ८३२) | 
sos बहूनां संमतो यस्तु दद्यादेको धनं नरः। करणं कारयेद्वापि सर्वेरपि कृतं भवेत ॥ परीक्षकाः साक्षिणस्तु 
एवोक्ताः परस्परम्‌। सन्दिग्धेथे वञ्चनायां न चेद्विदेषसयुताः ।। यः करिचिद्वञ्चकस्तेषां विज्ञातः क्रयविक्रये । शपथे 
प शोष्य; स्यात्‌ सवंवादेष्वयं fafa: ॥ बृहस्पति (व्यवहारमगुख Yo २००, विवादरत्नाकर go ११३, व्यवहार” 
० २४४) । इसका तात्पर्य यह है कि जब कोई साझेदार कोई बिरोध उपस्थित करतां है तब वह बहुमत x i 


मानो अपने व्यापार में सभो साझेदार न्यायाधीश हैं । 
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सहकारिता या साझेदारी के नियम * : ७४३ 


उत्पन्न होता है कि किसी ने वञ्चना या कपटाचरण किया है तो उसे किसी विशिष्ट शपथ या दिव्य की शरण Bat 
पड़ती है। याज्ञ ० (२1२६०), नारद (६।५) एवं बृहस्पति का कथन है कि जब कोई अनधिकृत रूप से या बिना किसी 
सलाह-मशविरे के अज्ञानवश कोई ऐसा कार्यं कर बैठता है जिससे हानि होती है, तो उसे हरजाना देना पड़ता है। यदि 
कोई साझदार दुदव, राजा या चोरों आदि से साझे के सामान की रक्षा करता है, तो उसे विशेष पुरस्कार उसके विशिष्ट 
अंश के रूप में दिया जाता है, जो बचायी गयी सम्पत्ति के दसवें भाग के रूप में होता है (याज्ञ० २।२६०; कात्यायन 
६३१; नारद ६।६)।६ यदि कोई साझेदार दुष्टता करे या छल-प्रपंच करे तो विना लाभांश दिये उसे ara से पृथक्‌ किया 
जा सकता है। यदि कोई साझेदार स्वयं कार्य न कर सके तो वह तीसरे द्वारा साझे में कार्य करा सकता है (याज्ञ 
२।२६५)। याज्ञ०(२।२६४) एवं नारद (६।७ एवं १७-१८) के मत से यदि कोई साझेदार विदेश चला जाता है 
और मर जाता है तो उसका भाग उसके उत्तराधिकारियों (पुन्न आदि) या सम्बन्धियों या सजातियों को दिया जा 
सकता है। यंदि कोई उत्तराधिकारी अधिकार न जताये तो दस वर्षो तक प्रतीक्षा करने के उपरान्त उसका भाग स्वय 
साझेदार ले सकते हैं और उनके ऐसा न करने पर स्वयं राजा उसे प्राप्त कर सकता है। 

कात्यायन (६३२) का कथन है कि शिल्पयों के साझे में जो नयी विधियों के नियामक होते हैं उन्हें चार 
भाग, जो दक्ष या कुशल होते हैं उन्हें तीन भाग, जो आचार्यं होते हैं उन्हें दो भाग तथा जो शिष्य होते हैं उन्हें एक भाग 
मिलता 21° बृहस्पति के मत से नतंकों, संगीतज्ञों, गायकों में संगीतज्ञों को बराबर भाग मिलता है, केवल लय मिलाकर 
वाजा वजाने वालों को आधा भाग मिलता है। इसी प्रकार किसी भवन या मन्दिर के निर्माण में राजा को दो भाग 
मिलते हैं। शिल्पी उनको कहते हैं जो सोना, चाँदी, सूत, लकड़ी, पत्थर, खाल आदि से सामान बनाते हैं या ६४ 
शिल्प-कलाओ में किसी एक के आचार्य हैं ।7 यदि राजा ने अपने प्रजाजनों में कुछ लोगों के दल को शत्तु-देश में 
जाकर लूटपाट करने की आज्ञा दी हो तो राजा को लूट के धन का छठा भाग (बृहस्पति), शेष के चार भाग 
नेताओं को, वीरों को तीन भाग, अधिक योग्य लोगों को दो भाग तथा अन्यों को एक भाग मिलता है । यदि कोई 
पकड़ा जाय तो उरे छुड़ाने में जो व्यय होता है उसे सबको वहन करना पड़ता है (विवादरत्नाकर पृ० १२४, 
कात्यायन ६३३-६३५) । यदि व्यापारियों, कृषकों, चोरों एवं शिल्पियों में पहले से कोई समझौता न हुआ हो तो 

वे परस्पर निर्णय कर सकते हैं । ; 

यह एक मनोरंजक बात है कि गौतम, आपस्तम्ब एवं बौधायन आदि प्राचीन सूत्रकारों ने सम्भूयसमुत्यान 
के विषय में कुछ नहीं लिखा है। मनु (८२०६-२११) ने पुरोहितों की दक्षिणा के विभाजन के विषय में निय | 
बनाये हैं और लिखा है कि अन्य साझे के कार्यों में भी ये ही नियम लागू होते हैं, यथा--प्रत्येक को उसकी महत्ता एवं eee 
कार्य-परिमाण के अनुसार मिलना चाहिए | पुरोहितो की दक्षिणा के विषय में मनु ने विस्तार के साथ नियम दिये ह 
जिन्हें हम यहाँ नहीं लिख रहे हैं। नारद (६1१०) एवं बृहस्पति (विवादरत्नाकर To १२०) ने पुरोहितों के तीन | Be 


६. चोरतः सलिलादम्नेद्रेव्यं यस्तु समाहरेत्‌ । तस्यांशो दशमो देयः सर्वेत्रव्येष्वयं विधि:॥। कात्यायन ६३ 
(पराशरमाधवीय ३, 20% एवं विवादरत्नाकर Jo ११४) | fee 7 

७. शिष्यकाभिज्ञकुशला अचार्याश्चेति शिल्पिनः। एकहित्रिचतुर्भागान्‌ हरेयुस्ते थोत्तरम्‌ ॥ कात्यायन 
व्यवहारमयूख Yo २०१, अपराकं Yo ८३८, ae १२४)। . कर Me 

८. हिरण्यरूप्यसुत्राणां काष्ठपाषाणचमं णाम्‌ । संस्कर्ता च कलासिज्ञः शिल्पी चोक्तं भिः ॥ age 
(दिवादरत्नाकर Yo १२३, व्यवहारप्रकाश Yo ३०४) । sn 
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प्रकार किये हैं--(१) वह जो पुश्तैनी हो और यज्ञ करनेवाले के पूर्वेजो द्वारा पूजित हो, (२) वह जो यज्ञ करनेवाले 
द्वारा नियुक्त हो तथा (३) वह जो मित्रतावश अपने से ही धामिक कृत्य कर दे । यदि पुरोहित दोषरहित यजमान 
को छोड़ देता है या! यजमान दोषरहित पुरोहित का परित्याग करता है तो दोनों को दण्ड मिलता है, किन्तु तीसरे 
प्रकार के पुरोहितों के साथ यह नियम नहीं लागू होता | इस विषय में और देखिए शंख-लिखित (विवादरत्नाकर 
ge ११७ एवं १२०-१२१), स्मृतिचन्द्रिका (२, Jo १८८) एवं व्यवहारनिणंय (Fo २८४-२८५) । कौटिल्य 
(३।१४) ने भी नियम दिये हैं। 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट होता है कि प्राचीन कल्पसूत्रों के काल में लौकिक कार्यों के साक्षियों की महत्ता कम 
थी । यही बात मनुस्मृति के काल तक भी पायी जाती है, जहाँ मनु ने यज्ञों की दक्षिणा के विभाजन को लौकिक समवेत 
कार्यो तक विस्तारित किया है। याज्ञवल्क्य (२।२६५) ने व्यापारियों के सामान्य नियमों को पुरोहितों, कृषकों, शिल्प- 
कारों (बढ्यो, नतंकों आदि) तक बढ़ाया है। स्पष्ट है कि याज्ञवल्क्य के समय में जटिल यज्ञ बहुत कम होते थे और 
तब व्यापारियों एवं शिल्पियों के सम्भूयसमुत्थान बहुत महत्व रखने लग गये थे।८ 


३. ज्योतिष्टोम जेते पुत यज्ञों में चार प्रमुख पुरोहित होते थे (होता, अध्वमूं जाता दा 

‘SAM प्रत्येक के तीन सहायक पुरोहित होते थे। यदि १०० गौएँ दक्षिणा में मिली हों तो प्रत्येक चार TS 

ऐं को १२-१२ गोएं मिलती थीं । प्रथम चार सहायकों को, जिन्हें 'अधिनः कहा जाता है मा 
ता, ब्राह्मणाच्छंसी एवं प्रस्तोता) , ४८ की आधी अर्थात्‌ २४ (प्रत्येक को ६) गोएँ मिलती थीं। बाद त थे, 

[ को, जिन्हें 'तृतीयिनः' कहा जाता है, १६ अर्थात्‌ प्रत्येक को चार गोएँ मिलती थीं और ये चार पुरोहित थे, 

ह नचा आण्य एवं प्रतिहर्ता । अन्तिम चार पुरोहितों को जिन्हें “पादिनः' कहा जाता है (ग्रावस्तुत्‌! . ee 

grea), १२ गौएँ (अत्येक को तीन) मिलती थीं। और देखिए मिताक्षरा (याज्ञ० २२६५ 9 
१०), बिबादरुनाकर (प० ११४) एवं व्यवहारप्रकाश (Io ३०१) | रे 
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अध्याय १६ 
दत्तानपाकमं 


' इस अध्याय के शीर्षक को दत्ताप्रदानिक भी कहा जाता है । नारद (७१) ने इसकी यह परिभाषा दी है कि 
जव कोई व्यक्ति कुछ देने के उपरान्त उसे पुनः लौटा लेना चाहता है, क्योंकि उसने एसा करके नियम का अतिक्रमण 
किया था (अर्थात्‌ वह कार्य च्यायानुकूल न होने के कारण अनुचित था) तो इसे दत्तानपाकमं कहा जाता है।१ नारद 
(७।२) ने इसे चार भागों में बाँटा है--(१) जो न fear जा सङ्गे, (२) जो दिया जा सके, (३) जो देना न्यायान्‌-. 
कूल हो तथा (४) जो देना न्यायानुकूल न हो। नारद ( ७।३-५) एवं वृहस्पति के मत से निम्न आठ वस्तुएं नहीं दी 
जा सकतीं (अदेय)--अन्वाहित, धरोहर, याचितक, निक्षेप, साझ की सम्पत्ति, पुत्र एवं स्त्री, सन्तान वालों की सम्पूर्ण 
सम्पत्ति तथा प्रतिश्रुत वस्तु । अधिक विस्तार के लिए देखिए कौटिल्य (३१६), थाज्ञ० (२।१७५) एवं कात्यायन 
(६३८) । ये वस्तुएँ नहीं दी जा सकतीं, क्योंकि इन पर सम्पूर्ण अधिकार नहीं रहता और इनका दान ऋषियों द्वारा 
वर्जित है।२ पुत्र एवं पत्नी नहीं दी जा सकती, क्योंकि स्मृतियों ने यह व जित किया है। जो देय है उसके विषय में सामान्य | 
नियम याज्ञ० (२।१७५), नारद ( ७।६), बृहस्पति एवं कात्यायन (६४२) ने दिये हैं--जो सम्पत्ति अपनी है, कुटुम्ब. 
के भरण-पोषण का अंश छोड़कर, उसको दिया जा सकता है।३ मनु (६।६-१०), नारद (७।६), वृहस्पति ने उन 
लोगों की भत्संना की है जो अन्य लोगों के प्रति दयाशील होने के लिए अपने कुटुस्ब या नौकरों को निर्धन बना देते हैं। 


१. सेघातिथि (मनु 5२१४) ने लिखा है--'अपत्रिया क्रियापायः तस्य तत्राप्रतिषेधः। दानमेव न चलितं 
भवति । एषेव दाने स्थितिरिति यावत्‌ । कथं प्रतिभुत्यादीयमाने धर्मो न नइयतीति नैषा शंका कर्तव्या । एष एवात्र 
मों यज्ञ दीयते दत्तं च प्रत्यादीयते।' अतः इसके अनुसार द्तस्यानपाकमं का तात्पर्य है--जो कुछ दिया गया हैं या 
दिये जाने के लिए प्रतिथुत-सा है उसका उचित आदान या अपहरण ` मिताक्षरा (ata २१७५) ने दत्ताप्रदानिक 
तथा दत्तानपाकमं को भी व्याख्या को है--'दत्तस्प अप्रदानं पुनर्हरणं यस्मिम्दाताख्पे तद्‌ दत्ताप्रदानिक नाम व्यवहार- 
पदम्‌ ।......दत्तस्य अनपाकमं अपुनरादानं यत्र दानाखये विवादपदे तद्दत्तानपाकमं ।' इसके अनुसार दत्तानपाकमं का 
तात्पर्य यह है-वह जिसमें जो दिया गया है पुनः नहीं लौटाया जा सकता, क्योंकि दान न्यायानुकल है (इसका विपरीत 
अर्भ तष्ट है) । 105 

२. सबंस्व पुत्रदारमात्मानं प्रदायानुशयिनः प्रयच्छेत । अर्थशास्त्र (३३१६) । सामान्यपुच्रदाराधिसबंस्क 
न्यासयाचितम्‌ । प्रतिशुत तथान्यस्यत्यदेय त्वष्टघा स्मृतम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १८६, व्यबहार- 
प्रकाश Fo ३०६), नारद (७।४-५) एवं दक्ष (३1१६-२०) । Bes: 

३. सर्वस्व गृहवजं तु कुदुम्बसरणाधिकम्‌ । यव्‌ द्रव्य तत्स्वकं देयमदेयं स्यादतोन्यथा ॥ कात्यायन ६४ 
(पराशरमाधवीय २१४, To ३, विवादरत्नाकर qo १२४, सरस्वतोबिलास To २०३) । कात्यायन ने उस 


को, जिसके पास एक ही घर हो, घर बेचने से सना किया है। 
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जो ऐसा करते हैं वे पापी होते हैं। और देखिए मनु (६।७= नारद wis), वसिष्ठ (८1१०), याज्ञ० (११२४), 
विष्णु० (५६।८) | 
नारद (७1८) के मत से दत्त दान सात प्रकार के हैं। दत्त वे हैं जिन्हें लौटाया नहीं जा सकता तथा जिन पर 
देनेवाले का पूर्ण अधिकार है और जो देय माने गये हैं। ये हैं क्रीत वस्तुओं का मूल्य, पारिश्रमिक, आनन्दोत्सव (नृत्य, 
संगीत, मल्लयुद्ध) के लिए जो दिया जाय, स्नेह-दान, श्रद्धा-दान, वधू के सम्बन्धियों को दिया गया धन, आध्यात्मिकता 
या दानशीलता के उपयोग का धन । बृहस्पति के अनुसार दत्त धन आठ प्रकार के हैं।* 
नारद (018-99) ने अदत्त (जो न्यायानुकूल न हो) दान के १६ प्रकार fad हैं, जिनके विषय में हमने इस 
ग्रन्थ के दूसरे भाग में पढ़ लिया है। और देखिए कात्यायन (६४७) । अदेय एवं अदत्त में अन्तर यह है कि प्रथम प्रकार 
में वाजित होने के कारणे दान हैं जो पूण रूपेण अवैध हैं, दूसरे प्रकार (अदत्त) में वे दान हैं जो परित्यक्तव्य हैं और दाता 
के आवेदन पर न्यायालय द्वारा निषिद्ध ठहराये जा सकते हैं, क्योंकि वे दाता की अयोग्यता के परिणाम मात्र हैं; 
यथा--उन्मत्ततः, पागलपन, वृद्धता, अल्पवयस्कता, लुटि आदि के कारण। कात्यायन (६४६) एवं कौटिल्य {३।१३) 
का कथन है कि यदि प्राण-संशय में कोई व्यक्ति अपने रक्षक को सम्पूर्ण सम्पत्ति दान कर देता है तो वह आगे चलकर 
दक्ष लोगों की सम्मति से केवल पुरस्कार माद्र देकर अपने पूर्व प्रण को तोड़ सकता है। 
कात्यायन (६५०-६५१) ने उत्कोच (घूस) को निम्न रूप से व्यक्त किया है; किसी व्यक्ति को चोर या 
` आाततायी कहकर प्रत्यृत्तर देने के द्वारा, या किसी को व्यभिचारी कहकर, या बदमाशों की ओर संकेत कर या किसी के 
विषय में श्रामक अफवाह उड़ाकर जो धन लिया जाय वह उत्कोच है। कात्यायन ने आगे कहा है कि घूस लेनेवाले को 
दण्डित नहीं करना चाहिए, बल्कि मध्यस्थ को दण्डित करना चाहिए। यदि घूस सेनेवाला राजा का कर्मचारी हो तो 
उसे घूस लौटानी पड़ती है और उसका ग्यारह गुना अर्थ-दण्ड देना पड़ता है। यदि कोई राजकर्मचारी न होते हुए घूस 
(उत्कोच) लेता है तो उरे दण्डित नहीं किया जाता, क्योंकि उसे जो कुछ मिलता है वह पुरस्कार या SAAT काशन | 
के रूप में मिलता है। 
हारीत का कथन है कि प्रतिश्रुत होने पर यदि दान नहीं दिया जाता तो नरक में गिरना होता है और इस लोक 
एवं परलोक में ऋणी बनकर रहना प्रड़ता है । अतः राजा को चाहिए कि वह प्रण-कर्ता को प्रतिश्रुत दान देने को उद्देलित 
करे और ऐसा न करने पर उसे दण्डित करे।* कात्यायन (६४२) का कथन है कि यदि कोई ब्राहमण को दान देने का वचन 
` देकर उसे पूरा न करे तो वह दान ऋण रूप में देना पड़ता है, और यदि कोई किसी धामिक कायं के लिए निरोग या रुग्ण 
अवस्था में दान करने का वचन देता है, किन्तु उसे पूरा करने के पहले ही मर जाता है तो उसके पुत्र. या उत्तराधिकारी 
 कोवहुदेना पड़ना है (५६६) ।* स्पष्ट है, प्राचीन न्यायालयों द्वारा ब्राह्मणों एवं घामिक कृत्यों के लिए किये गये दान 


ARM तुष्ट्या पण्यमूल्यं स्त्रोशुल्कमुपकारिणे। थद्धानुग्रहण प्रीत्या दत्तमष्टविधं Ferg: ॥ बृहस्पति (स्मृति- 
२, Fo १६३) । 0 
५ प्रतिशुतार्थादानेन दत्तस्याच्छेदनेन च । विविधान्नरकान्‌ याति तिर्यग्योनौ च जायते ॥| वाचैव यत्प्रति- 
पादितम्‌ | ऋण तद्वमं संयुक्तमिहलोके परत्र च ॥ हारीत (व्यवहारप्रकाश १० ३१०, विवादचन्द् 
स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १६२) 1 
यः प्रतभुत्य बराह्मणाय प्रतिग्रहम्‌ । न दद्यादृणवद्दाप्यः प्राप्नुयात्युर्वसाहसम्‌ ॥ RTT 
सरस्वतीविलास Yo २८५, व्यवहारप्रकाश To ३१०) ; स्वस्थेनातन वा देयं धाक्तिं | 
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देने और न देने योग्य का विचार 


दिलाये जाते थे । गौतम (५२१) का कथन है कि यदि दानय 
Ta अधामिक हो तो दाता 
भी दिया जा सकता, अर्थात्‌ उसके उत्तराधिकारी उसे नहीं भी हग मात हा] 


दै सकते। ना रद (७।१२) एवं बृहस्पति का कथन है कि 
जो अदत्त दान ग्रहण करते हैं अथवा जो वर्जित दान करते हैं, दोनों को राजा द्वारा qe होना पड़ता है 1° 


दान का तात्पयं है Set) का उसके प्रति अस्वामित्व तथा लेनेवाले का उस दान के प्रति स्वामित्व हो जाना 
(जब वह दान को स्वीकार कर छे) । स्वीकार मानसिक, शाब्दिक एवं शारीरिक रूप से होता है । इस विषय में 
जीमूतवाहन जैसे लेखको के विचार अवलोकनीय हैं (दायभाग 11२१-२४, TO १३-१५) । 


ESO) 


भमकारणात्‌ । अदत्त्वा तु मृते दाप्यस्तत्सुतो नात्र संशयः ॥ कात्यायन (विवादचिन्तासणि Yo १६, व्यवहारप्रकाश 
१० ३१३, सरस्वतीविलास go २८७, विवादचन्द्र Jo ३७) ; प्रतिथुत्याप्रदातार सुवर्ण दण्डयेन्नृपः । सत्स्यपुराण 
(२२७८, व्यवहारप्रकाश Fo ३१०) । i 

७. प्रतिश्नत्याप्यमंस युक्ताय न दद्यात्‌ । गोतम (५२१) | अदत्तमोक्ता. दण्ड्यः स्यात्तथादेयप्रदायकः | 
बृहस्पति (सरस्वतीबिलास Yo २२८) । ; 
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अध्याय २० 


वेतनस्यानपाकसं, अभ्युपेत्याशुभूषा एवं स्वासिपालविवाद 


इस अध्याय में वेतन पर रखे गये भृत्यों (नौकरों) का पारिश्रमिक देने या न देने के विषय में चर्चा होगी। 
बृहस्पति ने इस विषय में अभ्युपेत्याशुशरूषा, वेतनस्यानपाकर्म एवं स्वासिपालविवाद के प्रश्नों को उठाया है।१ मनु 
एवं कौटिल्य ने इनमें प्रथम की चर्चा नहीं की है । यहाँ वेतनस्यानपाकर्म की चर्चा सबसे पहले की जायगी और बाद 
को अन्य दो की पृथक्‌-पृथक्‌ चर्चा होगी। ये तीनों स्वामियों एवं नौकरों या नियोजकों एवं नियुक्तो से सम्बन्ध रखते 
हैं। नोकरी की अवधियों एवं पारिश्रमिकों तथा उनसे सम्बन्धित कार्यों के विषय में विभिन्न नियम बने हुए हैं। ये 
नियम ईसापुतं छठी शताब्दी से लेकर ईसा के उपरान्त पांचवीं शताब्दी तक की कालावधि में frat पड़े हैं (अर्थात्‌ - 
गौतम एवं आपस्तम्ब से लेकर बृहस्पति एवं कात्यायन तक) | इन नियमों में स्वाभियों एवं नौकरों के उत्तरदायित्वों 
का वर्णन है। 

नारद (६1२) के मत से पहले से निश्चित पारिश्रमिक कार्य करने के आरम्भ में, मध्य में या अन्त में दिया जा 
सकता है। किन्तु यदि पहले से कुछ तय न पाया हो तो नारद (६1३), याज्ञ०(२।१४४) एवं कौटिल्य (३।१३) के 
अनुसार व्यापारी के प्रतिनिधि, ग्वाला एवं कर्षक को क्रम से लाभ, दूध एवं अन्न का दशांश मिलना चाहिए। स्मृति- 
चन्द्रिका (२,२०१) के मत से यह नियम तभी लागू होता है जब कि अन्न सरलता से उत्पन्न हो जाता है । किन्तु बृह- 
स्पति का कथन है कि यदि नियोजक नौकर को भोजन-वस्त्र देता है तो पारिश्रमिक निश्चित न रहने पर कर्षक नौकर को 
अन्न का पाँचवाँ भाग तथा जिसे भोजन-वस्त नहीं मिलता उसे तिहाई भाग मिलता है।* यदि वेतन या पारिश्रमिक 
पूर्व से निश्चित न हो तो वृद्ध-मन्‌ के मत से कुशल व्यापारियों (यदि विवाद व्यापार से सम्बन्धित है) की सम्मति से 
काल, स्थान एवं उद्देश्य के अनुसार उसे तय करना चाहिए। यदि पारिश्रमिक या वेतन पूर्व से निश्चित भी हो तो कुछ 
बातों में कुछ कम या अधिक दिया जा सकता है, यथा--यदि भृत्य काल एवं स्थान से सम्बन्धित नियमों का उल्लंघन 
करे जिससे घाटा हो जाय तो कम तथा यदि अधिक लाभ हो जाय तो अधिक दिया जा सकता है (याज्ञ० २।१४५) | 

यदि दो या इससे अधिक भृत्य रोग या किसी अन्य कारण से काम करें तो मध्यस्थ द्वारा तय करके कार्य 
के अनुरूप वेतन दिया जाना चाहिए, और यदि सम्पूर्ण कार्य समाप्त हो जाय तो सम्मिलित रूप से दिया जाना चाहिए 
(याज्ञ २।१६६) । काम करने के बरतन, औजार आदि की रक्षा अपने बरतनों के समान ही करनी चाहिए, एंसा च 


Sy १. अदेयादिकमालयातं भृतानामुच्यते विधिः । अशुश्रूषास्युपेत्येतत्पदमादों निगद्यते ॥ वेतनस्यानपा्कण 
तदनु स्वामिपालयोः । क्रमशः कथ्यते बादो भृतभेदत्रयं त्विदस ॥ बृहस्पति (विवादरत्नाकर Jo १३३, विवाद 
_ चिन्तामणि qo ४१) 1 


| (स्मृतिचन्ब्रिका २, .पु० २०२, व्यवहारप्रकाश To २३४ एवं सरस्वतीबिलांस Jo २४८) | 
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२. अक्ताच्छादभृतः सौराद्‌ भागं गृहणीत पञ्चमम्‌ । जातसस्यात्‌ तिभागं.तु प्रगृहणीयादयाभूतः। बृहस्पति a 
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वेतन, सजदूरी, भाड़े का निर्णय; संराधन ७३४ 


करने पर पारिश्रमिक में कटौती हो सकती है (नारद६।४)। यदि नोकर पारिश्रमिक छे लेने के उपरान्त कार्य करने के 
योग्य होने पर भी कार्य न करे तो उसे वह लौटाना पड़ता है और उसका दूना दण्ड देना पड़ता है। इसी प्रकार यदि पारि- 
श्रमिक न भी मिला हो किन्तु भृत्य बिना किसी कारण के कार्य न करेतो उसे पारिश्रमिक के अनुरूप दण्ड देना पड़ता | 
है (याज्ष० २।१६३, नारद ६1५ एवं बृहस्पति) । कौटिल्य (३।१४) के मत से काम करने का प्रण करके तथा वेतन 
पाकर यदि भृतक उसे सम्पादित न करे तो उसे १२ पण का दण्ड देना पड़ता है और कार्य करना पड़ता है ।३ और देखिए 
नारद (६1५), कात्याथन (६५७), वृद्ध-हारीत, मन्‌ (८-२१५, २१७), वृहस्पति, मत्स्यपुराण (२२७।६) आदि 
जहाँ अर्थ-दण्ड के विभिन्न नियम दिये गये हैं। यदि भृतक बीमार हो या संकटग्रस्त होतो उसको छूटदीजा जो 
है अथवा वह अपना प्रतिनिधि दे सकता है(कौटिल्य ३१४) । आपस्तम्वधमंसू्र (२।११।२८।२-४) के मत से यदि 
नौकर, कर्षक या ग्वाला काम न करे तो उसे शरीर-दण्ड देना चाहिए और पशु आदि छीन लेना चाहिए । किन्तु 
इस नियम का आगे चलकर वहिष्कार हुआ। कौटिल्य (३११३) का कथन है कि यदि स्वामी या नियोजक वेतन न दे 
तो उस पर छः पण का, या उचित पारिश्रमिक के दसवें भाग का या पुवं निश्चित वेतन का अर्थ-दण्ड लगता है। यदि भतक 
वेतन छे लेने पर न पाने का अभियोग लगाये तो उस पर १२ पण का या वेतन के पांचवें भाग का अर्थ-दण्ड लगता 
है ।४ कौटिल्य (३।१४) का कथन है कि समझौता हो जाने पर अवधि के भीतर स्वामी को न तो दूसरा नौकर रखना 
चाहिए और न नौकर को दूसरा स्वामी । 

याज्ञ० (२।१६७), नारद (६1६), कात्यायन (६५६), विष्णु० (५।१५५-१५६) के मत से यदि ढोनेवाले 
की असावधानीः से (दैवसंयोग या राजा के कारण नहीं) सामान नष्ट हो जाय या खराव हो जाय तो उसे हरजाना देना 
पड़ता है।* वृद्ध-मनु का कथन है कि यदि असावधानी के कारण नौकर से सामान नष्ट हो जाय तो सामान का मूल्य देना 
पड़ता है,किन्तु यदि द्रोह से नष्ट हो जाय तो दूना मूल्य देना पड़ता है। अन्य समझौतों के लिए देखिए याज्ञ० (२1१६७), 
नारद (६1८), कात्यायन (६५५), वृद्ध-मनु (विवादरत्नाकर पृ० १६३) | 

यदि किसी अवधि के भीतर कार्य समाप्त करने के समझौते के आधार पंर एक बार ही वेतन लेना निश्चित 
करके भृतक पहले ही काम छोड़ देता है तो ag वेतन से हाथ धो बैठता है, किन्तु यदि स्वामी की झिड़कियों के फलस्वरूप 


. (अपना दोष न रहने पर) वह काये करना छोड़ देता है तो उसे जितना कायं हो गया है उसके अनुरूप वेतन मिल जाता 


३. गृहीतवेतनः कमं न क्ररोति यदा yas | समथंइचेद्‌ दमं दाप्यो द्विगुणं तच्च वेतनम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिः 
BERET २, Jo २०२, विवादरत्नाकर Go ११४) ; कर्मारम्भं तु यः कृत्वा सिद्धं नेब तु कारयेत्‌ । बलात्कारयितव्यो- 
ऽसावकुवंन्‌ दण्डडमहंति ॥ कात्यायन ६५७ (स्मुतिचन्द्रिका २, Yo २०३, विवादरत्नाकर Yo ११०) ; गहीत्वा वेतनं 
कर्माकुवंतो भृतकस्य द्वादशपणो दण्डः | संरोघश्चाकारणात्‌ | अर्थशास्त्र (२१४) | 
Gay) ४. वेतनादाने दशबन्धो दण्डः षट्पणो वा। अपव्ययमाने द्वादशपणो दण्डः पञ्चबन्धो वा । अर्थशास्त्र, 

1९३) । 

५. भाण्डं व्यसनमागच्छद्यदि वाहकदोषतः । स दाप्यो यत्प्रणष्टं स्याद्देवराजक्कतादुते ॥ नारद (Sls) ; न तु 

दाप्यो हूत चौरेदंग्घमुढं जलेन वा। कात्यायन (६५७, स्मृतिचन्द्रिका २, To २०३, अपराकं To ७५४, सरस्वतीविलास . 


पृ०,३००)। प्रमावान्नाशितं दाप्यः सम' दिव्रोहनाशितस्‌ । वृद्ध-मनु (स्मृतिचन्द्रिका २, Yo २०३, विवादरत्नाकर go ea i 


` १६२) ; तद्दोषेण यद्विनश्येत्‌ तत्स्वामिने । अन्यत्र दैवोपघातात्‌ । विष्णुघमंून्न (५।१५५-१५६) ; विघ्नयन्‌ वाहको . 


राप्यः पस्थाने द्विगुणं दमम । कात्यायन (६५८, स्मृतिचन्द्रिका २, १० २०३, पराशरमाधवीय ३, qo ३२७) | 
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है (नारद, विवादरत्नाकर To १६१, कात्यायन ६६०, अपराकं To soo एवं विवादरत्नाकर To ६६५ )। विष्ण७ 
(५।१५३-१५४एवं १५७-१५८) के मत से उपर्यूंबत परिस्थितियों में भृतक को १०० पण तथा स्वामी को वेतन तथा 
१०० पण दण्ड रूप में देने पड़ते हैं। कात्यायन (६६०) के मत.से यदि स्वामी नौकर को यात्रा में बीमार पड़ जाने या 
थक जाने के कारण छोड़कर आगे बढ़ जाता है तो उसे ग्राम में तीनदिन तक प्रतीक्षान करने के कारण अर्थ-दण्ड देना पड़ता 
है। नारद (Elo) के मत से यदि व्यापारी किसी गाड़ी या भारवाही पशु को लेने के लिए समझौता करके उन्हें नियक्त 
नहीं करता तो उसे निश्चित किराये का चौथाई देना पड़ता है और यदि वह उन्हें नियुक्त कर यात्रा के कुछ भाग में ही ; 
छोड देता है, तो उसे पूरा किराया देना पड़ता है। यदि व्यापार का सामान राजकमंचारी द्वारा पकड़ लिया जायया 
चोरी चला जाय तो उसे ढोनेवाले नौकर को पूर्वनिश्चित पारिश्रमिक का (यात्रा के अनुपात से) कुछ भाग मिल जाता 
है (कात्यायन ६६१) । वृहस्पति के अनुसार यदि स्वामी काम लेकर भृतक को वेतन न दे तो उसे राजा द्वारा दण्डित 
होना पड़ता है और निश्चित वेतन देना पड़ता है । यदि कोई व्यक्ति हाथी, घोड़ा, बैल, गदहा एवं ऊँट-किराये पर लेकर 
और काम कराकर उन्हें नहीं लौट।ता है तो उसे किराये के साथ लौटाना पड़ता है।६ ये नियम किराये के घर तथा 
जलाशय या हाट के विषय में भी लागू हैं (कात्यायन ६६२) । नारद (६1२०-२१) का कथन है कि यदि कोई स्तोम 
(किराया) तय कर किसी की भूमि पर गृह-निर्माण करता है तो वह रुपये देकर तथा ईंट, लकड़ियाँ आदि लेकर उसे छोड़ 
सकता है, किन्तु यदि बिना किराया दिये और स्वामी की इच्छा के प्रतिकूल कोई इस प्रकार गृ ह-निर्माण करता है तो 
उसे उस गृह को छोड़ते समय सारा सामान भी छोड़ना पड़ता है। बृहस्पति का कथन है कि यदि किसी का नौकर किसी 
दूसरे के साथ अनुचित व्यवहार (चोरी) करता है तो स्वामी को हरजाना देना पड़ता है। मत्स्यपुराण (२२७।६) 
का कथन है कि यदि गुरु किसी को कोई शिल्प आदि सिखाने के लिए धन लेता है किन्तु सिखाता नहीं तो उसे पूरा घन 
दण्ड रूप में देना पड़ता है ।९ ६ 
उपर्युक्त बातों से स्पष्ट होता है कि स्मृतियो में नौकरी से सम्बन्धित करार तथा किराये पर वस्तुओं के 
लेन-देन आदि के नियम एक-साथ ही दिये हुए हैं। । 

' कौटिल्य (319%) के मत से भूतको के संघों के सदस्यों को वेतन संघ ही देते थे। जैसा पूर्व निश्चित रहता 
था उसी के अनुसार सारी कमाई वरावर-बराबर बाँट दी जाती थी । याज्ञ ० (२1२६५) का भी कथन है कि साझेदारी 
के नियम कर्षको एवं शिल्पिको के लिए भी यथावत्‌ प्रयुक्त होते हैं। 

नारद (६1१५), याज्ञ० (२।२६१) एवं मत्स्यपुराण (२२७।१४४-१४६) में वेश्याओं एवं वेश्यागामियों 
, के धन-सम्बन्धी उत्तरदायित्वों का वर्णन है। मत्स्यपुराण (२२७।१४४-१४६) में आया है कि ब्राहमण वेश्यागामियों 


- ६. हस्त्यश्वगाखरोष्ट्रादीन्‌ गृहीत्वा भाटकेन यः। नापं येत्कृतकृत्यार्थः स तु दाप्यः सभाटकम्‌ ॥ गृहवार्या 
> पणादीनि गृहीत्वा भाटकेन यः। स्वामिने ATE येद्यावत्तावद्दाप्यः समाटकस्‌॥ कात्यायन (६६२-६६२, स्मृतिचद्तिका 
२, पू० २०५; विवादरत्नाकर To १६८-१६४; पराशरमाधवीय ३, Fo ३३०--३३१) । “माटको शब्द भूत. 
. का हो प्राकृत रूपान्तर है जो स्वयं संस्कृत हो गया है । संस्कृत में वेतन और वृत्ति शब्द पारिश्रमिक के लिए प्रयुक्त 
होते हैं तथा भाटक या स्तोम गृह या भूमि आदि के किराये के रूप में । | ae 
। ७. प्रनुणा विनियुक्तः सन्‌ भृतको विदधाति यत्‌ | तदर्थ मशुभं कमं स्वामी तत्रापराष्तुयात्‌॥ बृहस्पति " 
२, पु० २०४, विवादरत्नाकर Yo १६२) । मूल्यमादाय यो विद्यां शिल्पं वा न प्रयच्छति । बण्ड्य 
धर्मज्ञेन महीभृता ॥। मत्स्यपुराण (२२७।६, विवावरत्ताकर Jo १६३) | ae 
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पर.वेश्याओं को दिये धन के बराबर अर्थ-दण्ड लगता है और यदि कोई वेश्या शुल्क लेने के उपरान्त किसी अन्य 
आगन्तुक से सम्बन्ध रखती है या कहीं और चली जाती है तो उसे अपने शल्क का दुना पहले से निश्चित व्यक्ति 
को और उतना ही राजा को देना पड़ता है। इसी प्रकार यदि कोई व्यक्ति किसी वेश्या को किसी व्यक्ति के यहाँ 
ले hee निश्चय करके किसी अन्य व्यक्ति के यहाँ छे जाता है तो उस पर एक स्वर्ण-माषक का अर्थ-दण्ड 
लगता है। 
मत्स्यपुराण (२२७।१४७) के मत से यदि वेश्यागामी किसी वेश्या के साथ रमण करने के उपरान्त उसे निश्चित 
शुल्क नहीं देता है तो उसे उसा दूना वेश्या को तथा राजा को देना पड़ता है। नारद का कथन है कि मुख्य वेश्याओं 
एवं उनकी अन्य भोग-निरत सहयोगिनियों को वेश्या-सम्बन्धी लेन-देन के विवाद सुलझाने चाहिए (स्मृतिचन्द्रिका २, 
To २०६; विवादरत्वाकर To १६७ एवं व्यवहारप्रकाश पू० ३३०) । और देखिये नारद (२२७।१४७) । 
अभ्युपेत्या शुश्रूषा 
F सेवा करने का करार कर लेने के उपरान्त वेसा न करने को अम्युपेत्याश श्रूषा कहते हैँ। प्राचीन THAT में 
सेवकों के दो प्रकार बताये गये हैं; खेती के नौकर तथा पशुपालक (आपस्तम्ब० २।२।२८।२-३ एवं गौतम १२।१६- 
१७) । नारद (८।२ एवं ३) के मत से सेवा करने वालों के पाँच प्रकार हैं--चार कर्मकर, यथा शिष्य, अन्तेवासी, 
भृतक एवं अधिकमंकृत्‌ (भृतकों के अधीक्षक या मेट) तथा १४ प्रकार के दास। इन पाँच प्रकार के सेवकों को अपनी 
इच्छा से कुछ करने का अधिकार नहीं है, किन्तु उनकी जाति, विशेषताओं एवं उनके रहन-सहन के अनुसार उनमें 
अन्तर पाया जाता है (नारद ०४) । शिष्य वह है जो अपने गुरु से वैदिक शिक्षा की आकांक्षा करता है; अन्तेवासी 
वह है जो सुनारी या किसी अन्य शिल्प में, यथा नृत्य आदि में शिक्षा ग्रहण करता है; भृतक वह है जो पारिश्चमिक 
पर रखा गया नौकर है तथा अधिकर्मकृत्‌ भूतको का अधीक्षक है। कार्य (कम) के दो प्रकार हैं; शुभ (स्वच्छ, 
कर्म जो चार प्रकार के कंकर करते हैं) एवं अशुभ (गंदे), जिन्हें दास करते हैं। 
अशुभ कर्म ये हैं--गृह-दवार बुहारना, सड़क, WA स्थल आदि स्वच्छ करना, स्वामी के अंगों को रगड़ना या 
मलचा-दवाना, उच्छिष्ट भोजन, जूठन कणों को एकत्र कर फेंकना, मल-मूत्र फेंकना, हाथ आदि से स्वामी के गुप्तांग 
स्वच्छ करना | इसके अतिरिक्त अन्य कायं शुभ हैं। 
` शुभ कर्मकर वैदिक विद्या या विज्ञान (कला या शिल्प) के लिए कार्य करते हैं। वैदिक शिष्यं के कतंव्य ये 
हैं--गुरु, गुरु-पत्नी, गुरुपुत्र की सेवा करना, भिक्षाटन करना, भूमि पर सोना,गुरु की आज्ञा पालना, वेदाध्ययन, विद्याः 
ध्ययनोपरान्त गुरु-दक्षिणा देना (नारद ८।८-१५) | शिष्यों के कतंव्यों से अन्तेवासियों के कर्तव्य एवं उनकी जी विका- 
विधियां भिन्न हैं। याज्ञ ० (२१८४), नारद (८।१६-२१), बृहस्पति एवं कात्यायन (७१३) के अनुसार अन्तेवासी 
सुनारी, गाना, नृत्य, गूह-निर्माण आदि सीखने की इच्छा से अपने शिल्पी गुरु के साथ रहता है और कुछ अवधि के लिए 
उसके साथ कायं करता है। शिल्पी उसे अपने पास रखकर सिखाता है, भोजन देता है और कोई अन्य काये नहीं कराता। 
यदि शिल्पी उसे सिखाना चाहता है किन्तु वह उसे छोड़कर चला जाना चाहता है तो शिल्पी उसे कोड़े मार सकता है 
और वन्दी करके रख सकता है। भले ही शिष्य दक्ष हो गमा हो किन्तु उसे अवधि तक रहना पड़ता है और शिल्पी उसके 


८. आज्ञाकरण FATT तामङ्गी कृत्य पश्चाद्यो न सम्पादयति तद्विबादपदसस्मुपेत्याशुभषास्यम्‌ । सिताक्षरा र 
(याज्ञ० २।१८२) । ou 
२४ 
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किये हुए कार्य का प्रतिफल भोगता है । यदि अन्तेवासी को सिखाने वाला उसे सिखाता नहीं तथा अन्य कार्यं कराता 
है तो उसे दण्डित होना पड़ता है और अन्तेवासी उसे छोड़ सकता है ।६ 

कर्म, वेतन एवं अवघि के अनुरूप भूतको की कई श्रेणियाँ होती Ft वे इन्हीं के अनुसार अन्तेवासियों से 
भिन्न होते हैं, अन्यथा जाति एवं जीविका के रूप में उनमें कोई विशिष्ट अन्तर नहीं होता है। नारद (८1२२-२३) एवं 
बृहस्पति के अनुसार भृतक के तीन प्रकार हैं और उनके वेतन उनके कार्यों एवं योग्यताओं के अनुसार विभिन्न होते हैं। 
वे प्रकार हैं--उत्तम (सैनिक आदि), मध्यम (खेती करने वाले) एवं हीन (areata आदि) 1१० एक भृतक एक 
दिच, एक पक्ष, एक मास या अधिक समय तक के लिए रखा जा सकता है और उसे तय किया हुआ कार्य करके 
पुर्व॑ निश्चित वेतन ग्रहण करना होता है । उसे सिक्कों के रूप में या अन्न के रूप में या दुग्ध के रूप में (यदि पशु पालन 
करता हो) वेतन मिलता है। 

नारद (८।२४) के मत से वह व्यक्ति जो अन्य नौकरों की अधीक्षकता के लिए रखा जाता है या जो घर के आय- 
व्यय-निरीक्षण के लिए नियुक्त किया जाता है, अधिकमं कृत्‌ कहलाता है। ये चार प्रकार के कर्मकर (शिष्य, अन्तेवासी; 
भृतक एवं अधिकमंकृत्‌) शुभ (पवित्न) कार्यं करते हैं, किन्तु पन्द्रह प्रकार के दास हीन एवं गन्दे-से-गन्दा कार्यं करते हैं 
(नारद ५1२५) । कमेकरों एवं दासों में अन्तर यह है कि प्रथम प्रकार के सेवक कुछ स्वतन्त्रता रखते हैं किन्तु दास पूर्णरूपेण 
अपनी स्वतन्त्रता खो बैठते हैं। ब्राह्मण को दास नहीं बनाया जा सकता था । अति प्राचीन काल में सेवकों के कार्यों 
का उत्तरदायित्व स्वामी पर नहीं होता था । गौतम (१२।१७) ने लिखा है कि यदि पशुपालक द्वारा किसी के खेत की 
हानि हो जाय तो उसका उत्तरदायित्व स्वामी पर नहीं होता । किन्तु मनु (51२४३ ), याज्ञ०(२।१६१), नारद (१४।- 
२६) एवं बृहस्पति का कथन है कि ऐसी स्थिति में स्वामी का उत्तरदायित्व होता है और उसे हरजाना देना पड़ता है। 

हमने दासों एवं दास-प्रथा के विषय में बहुत पहले, feo भाग अ० ५ में लिख दिया है। कुछ बातें यहाँ भी दी जा 
रही हैं। राइस डेविड्स ने अपनी पुस्तक “बुद्धिस्ट इण्डिया? (qo ५६) में लिखा है कि यूनान के समान भारत में दासों 
की अवस्था अत्यन्त शोचनीय नहीं थी। राजतरंगिणी (४।३६) में आया है कि राजा वज्ञादित्य ने ( sai शताब्दी) 
बहुत-से व्यक्तियों को दास रूप में म्लेच्छों को बेंच दिया । आधुनिक काल में अंग्रेज सरकार ने भारत के आसाम, बंगाल 
तथा अन्य प्रान्तों के चाय-करमेकरों के लिए बड़े कठिन कानून बनाये थे, जिनके फलस्वरूप उन्हें बहुत कम वेतन पर 
अस्वास्थ्यकर स्थानों एवं परिस्थितियों में काम करना पड़ता था। यह एक काला दाग है जिसे उक्त शासकों ने अपने 
माथे पर लगाया था (आसाम लेवर एण्ड एमिग्रेशन एक्ट ६, सन्‌ १६०१, सेक्शन १६८-१६६) | 


$ ४. अनेकधा तेऽभिहिता जातिकर्मानुरूपतः । विद्याविज्ञानकामार्थनिमित्तेन चतुविधाः । एककः पुनरेतेषां 
_ क्रियाभेदात्मपद्यते ॥ विद्या त्रयौ समाख्याता ऋग्यजुःसामलक्षणा । तथ गुरुझुभूषां प्रकुर्याच्छास्त्रदेशितास्‌ ॥ बिज्ञान" 


) मुच्यते शिल्पं हेमक्प्यादिसंस्कृतिः । नृत्यादिकं च तच्छिक्षन्‌ कुर्यात्‌ कमं गुरोगृ हे ॥ बृहस्पति (विवादरत्नाकर ४” 
१४०-१४१); स्मृतिचन्द्रिका २, Yo १३४; व्यवहारप्रकाश To ३१४; व्यवहारसार Jo १५४) । यस्तु न हग 


च्छिल्प कर्माण्यस्यानि कारयेत्‌ । प्रप्नुयात्साहसं पूर्व तस्माच्छिष्यो निवर्तते ॥ कात्यायन (अपराकं Jo ७४०४ परा" 


 शरमांधवीय ३, ३३८; विवादरत्नाकर पु० १४१) । 


दि Ls = १० बहुवार्थभुतः प्रोक्‍्तस्तथामागभृतोब्परः। होनमध्योरामत्वं च स्वेषामेव चोदितम्‌ ॥ लल 
सत्रिमासाब्दभृतस्तथा । कमं क््यात्पतिज्ञातं लमते पारिमाषितम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मुतिचन्द्रिका २ १० १६४ 
पराशरमाधवीय ३, Yo ३३६-४० | 
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कात्यायन (७२५) का कथन है कि यदि कोई स्त्ती किसी दास से विवाह करती है तो वह अपने पति के स्वामी 
की दासी हो जाती है 117 यदि कोई व्यक्ति किसी ब्राह्मण नारी को वेचता है या खरीदता है तो उस लेन-देन में सभी 
लोगों को राजा द्वारा दण्ड मिलता है और वह व्यापार या कार्य कानून द्वारा तोड़ दिया जाता है। यही नियम उस 
कुलीन कुटुम्ब की नारी के विषय में भी है जो किसी के यहाँ आश्रय ग्रहण करती है और आश्रयदाता उसे दासी बना 
लेता है या किसी दूसरे को उसे दासी रूप में दे देता है (कात्यायन ७२६-७२७) । उस व्यक्ति पर दण्ड लगता है जो 
अपने बच्चे की दाई के साथ सम्भोग करता है या किसी अन्य नारी से जो दासी नहीं है, या अपने नौकर की पत्नी से 
(मानों वह उसकी दासी है) ऐसा करता है। जो व्यक्ति कष्ट में न रहने पर और प्रचुर सम्पत्ति के रहते हुए अपनी 
विश्वासपात्न रोती हुईं दासी (क्योंकि वह उसे छोड़ना नहीं चाहती) को बेच देना चाहता है, उस पर २०० पण का दण्ड 
लगता है (कात्यायन, अपराकं To ७८७; विवादरत्नाकर Te १५४-१५४; व्यवहारप्रकाश To ३२३) 192 नारद 
(०४०) के मत से कोई दास अपने स्वामी को छोड़कर किसी अन्य का दास नहीं बन सकता । उशना का कथन है 
कि कोई गुरुजन (वृ ८ ब्यक्ति), सपिण्ड, ब्राह्मण, चाण्डाल या किसी हीन जाति का व्यक्ति दास नहीं बनाया जा सकता 
और न किसी उच्च जाति के विद्वान व्यक्ति को उससे हीन जाति का व्यक्ति अपना दास बना सकता है। ३ 


११. दासेनोढात्वदासी या सापि दासीत्वमप्नुयात्‌ । यस्माद्‌ भर्ता प्रभुस्तस्याः स्वास्यघीनः प्रभुयतः ॥ 
कात्यायन (स्मृतिच र्द्रिका २, Fo २०१, व्यवहारभ्रकाश Jo ३२२, सरस्वतीविलास Jo २४४) । 

१२. आदद्यात्‌ ब्राह्मणीं यस्तु विक्रोणीत तथैव च, राज्ञा तदकृतं कार्य दण्ड्याः स्युः सर्व एव ते ॥ कामात 
सं भितां यस्तु दासं कर्यात्कुलस्त्रयम्‌ | संक्रामयेत वात्पत्र दण्ड्यस्तच्चाङृतं भवेत्‌ ॥ बालधात्रीसदासी च दासीसिव 
भुनक्ति a: । परिचारकपत्नी वा प्राप्नुयात्पूर्वसाहसम्‌ ॥ विक्रोशमानां यो भक्तां दासी विक्तुमिच्छति | अनापदिस्थः 
शक्तः सन्‌ प्राप्तुयाद्‌ द्विशतं दमम्‌॥ कात्यायन (अपराकं To ७८६, विवादरत्नाकर Jo १५४-१५५, व्य वहारप्रकाश 
Jo ३२२) । 

१३. न गुरुने सविण्डश्च नः विप्रो नास्त्ययोतयः। दासमावं न तेऽहन्ति नच 


विद्याधिको faa: ॥ उशना 
(सरस्वतीविलास Jo २६६) | eat 
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अध्याय २१ 
संविद्‌-व्यतिक्रम एवं अन्य व्यवहार-पद 


इस अध्याय में हम समयों (संविदम्यूपगमों, समझौतों) अथवा नियमपत्नों तथा अन्य परम्पराओं के व्यतिक्रम 
के विषय में लिखेंगे। नारद (१३।१)ने इसके लिए समयस्यानपाकर्म का प्रयोग किया है, मनु (०५) ने प्रथम शब्द 
का प्रयोग किया है। किन्तु मनु (51२१८-२१६) में दोनों नामों की ओर संकेत मिलता है, यथा-“अब मै उन नियमों 
की व्यवस्था दूंगा जो समयों (परम्पराओं या रूढ़ियों) के व्यतिक्रम-कर्ताओ के लिए प्रयुक्त होते हैं। जो किसी ग्राम के 
या जिले के निवासियों या व्यापारियों के किसी दल या किसी अन्य प्रकार के लोगों के साथ शपथ लेकर संदिद में आता 
है और (आगे चलकर) इसका लोभवश अतिक्रमण करता है, वह राजा द्वारा देश-निष्कासन का दण्ड पाता हैँ ।” 
आपस्तम्बधमंसूत्र (91919120 एवं २।४।८।१३) में 'समय' शब्द रूढ़ि या अंगीकृत सिद्धान्त के अथं में आया है 
(न्यायवित्समय)।१ यह शब्द समझौते (एग्रीमेन्ट) के अर्थ में भी लिया गया है (याज्ञ० १६१), यथा 'गान्घवंः 
* समयान्सियः ।' जेसी कि मेंघातिथि (मनु ८।२१६) ने व्याख्या की है, इसका अथं है “बहुत से लोगो द्वारा किसी विशिष्ट 
नियम या रूढि या परम्परा का अंगीकार करना ।” इससे संकेत मिलता है कि वह नियम किसी दल (सघ या गण ) 
द्वारा अंगीकृत स्थानीय या जातीय प्रचलन से सम्बन्धित होना चाहिए जो दल के सभी सदस्यों को मान्य हो या उन्हें एक 
सूत्र में बांध रखता हों । अमरकोश ने आचार एवं संविद्‌ को समय के पर्यायों में गिना है (समया: शपथाचारकालसिद्धान्त- 
सविदः)। मेधातिथि (मनु ५।२१६-२२०)ने लिखा है कि यदि किसी ग्राम के वासी यह निर्णय करें कि यदि पड़ोसी 
ग्राम के लोग उनके खेतों या चरागाहों में अपने पशु लायें या नहरों को अपनी ओर घुमा लें तो वे उनको रोकेंगे तथा 
ऐसा करने पर यदि मारपीट हो जाय या राजा के यहाँ मुकदमा चलना आरम्भ हो जाय तो सभी एकमत रहेंगे तथा 
` उस व्यक्ति को दण्ड देंगे जो दुसरे ग्राम के मुखिया की ओर मिल जाय तथा विपक्षी की सहायता करे । 
नारद (9319) के मत से नास्तिकों, नैगमों आदि द्वारा निश्चित नियम (परम्पराएँ) समय के उदाहरण हैं। 
याज्ञ०(२।१६२),नारद(१३।२) का कथन है कि राजा द्वारा पुरों एवं जनपदों के संघों, नैगमों, नास्तिकों, श्रेणियों, 
पूर्यों, गणों के नियमों (परम्पराओं या रूढ़ियों) की रक्षा होनी चाहिए और उन्हें कार्यान्वित करना चाहिए। 
इस भाग के पाँचवें अध्याय ५ में हमने संघों आदि के विषय में कुछ संकेत किया है । हमने दूसरे भाग के दूसरे अध्याय 
में श्रेणी, पुग, गण आदि के अर्थ भी बताये हैं। कुछ अन्य बातें यहाँ दी जा रही हैं। 
“ संघों की मान्यताएं (समय-क्रिया ) 
| स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २२३) ने विभिन्न समूहों के समयों पर मनोरंजक प्रकाश डाला है जिसे व्यवहार 


| १. घर्मेज्ञसमयः प्रमाण वेदाश्व। आपत्तम्बधसंसूत्र (9191912) । अज्ञानां तु प्रधानैरव्यपदेश इति स्मार्यः | 
बित्समयः ॥ आपस्तस्बधम सूत्र (२।४।८।१३) । 
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बगा या संघों के आन्तरिक समय (करार) Hoy 


काश (To ३३२-३३ ३) ने ज्यों-का-त्यों ले लिया हैं।* उसका कहना है कि नास्तिक ( पाषण्डी) लोग भी अपने 
मठों के लिए नियम बनाते हैं । नैगमो में एक नियम ऐसा है कि जो लोग किसी विशिष्ट वस्त्र से युक्त नौकरों के संदेश 


हैं। कात्यायन ने ब्रात को विभिन्न प्रकार के हथियारों से लेस व्यक्तियों का समूह कहा है। महाभाष्य (पाणिनि ५।२। 
२१ 'ब्रातेन जीवति') ने इसे उन लोगों का दल माना है जो विभिन्न जातियों एवं वृत्तियों के होते हैं और अपने शक्ति- 
शाली (बलिष्ठ) शरीर पर आश्रित होते हैं। मिताक्षरा के अनुसार वे लोग वोद्ों के समान हैं जो वेद को प्रमाण 
नहीं मानते | मिताक्षरा के अनुसार गण का तात्प उन लोगों से है (अर्थात्‌ उनके दल या समूह से है) जो किसी एक 
वृत्ति से अपनी जीविका चलाते हैं। कात्यायन (६८०)ने गण को ब्राह्मणों का संघ माना है | राजतरंगिणी (२।१३२) 
में मंदिरों एवं तीर्थो के पुरो हितों के संघ की ओर संकेत आया है । स्मृतिचन्द्रिका के मत से पुगों एवं ब्रातों में एक ऐसी 
परम्परा या नियम या समय है कि उन्हें एक साथ समर में जाना चाहिए पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं । गणों में एक ऐसी परम्परा 
है कि बच्चों के कान पाँचवे दिन या पाँच वर्षों के उपरान्त छेदे जाने चाहिए। ब्राह्मणों की एक पुरी (वस्ती) के महा- 
जनों में एक ऐसा नियम (परम्परा या समय) है कि यदि कोई ब्राह्मण बैदिक शिक्षा के उपरान्त गुरु-दक्षिणा का धन 
एकत्र करने के लिए उनके यहाँ जाय तो उसका सम्मान करना चाहिए (अर्थात्‌ उसे चन्दा देना चाहिए)। कुछ जनपदों 
में ऐसा समय (प्रचलन) है कि क्रेता या विक्रेता अपने हाथ में मूल्य का दशांश रखछेता है (सम्भवतः यह जानने के 
लिए कि वस्तु उपयोगी है या नहीं और अनुपयोगी सिद्ध होने पर वह वस्तु को लौटा देता है)। दुर्गो या राजधानियों 
में एक समय ऐसा है कि वाहर जाते समय यदि कोई साथ में अन्न ले जाय तो उसे बेचे नहीं । ग्रामों में ऐसा समय है 
कि चरागाह न खोदे जाये। आभीरों के ग्रामों में ऐसा समय है कि स्त्री या पुरुष के व्यभिचार के लिए दण्ड न लगे | 

धमंशास्त्रकार इतने उदार थे कि उन्होंने पाषण्डियों के समयों के पालन के लिए भी राजा को उद्देलित किया 
था । केवल इस वात का ध्यान रखा गया था कि समयों का पालन राज्य या राजधानी के विरोध में न जाय और कांति 
न उत्पन्न होने पाये और न अनैतिकता प्रदर्शित हो सके (नारद १३।४-५ एवं ७, मेधातिथि, मनु (८1२२० )। याज्ञ ० 
(२।१८८-१६२)ने नियम दिये हैं--संघों, श्रेणियों आदि के व्यापार-कार्य को देखने के लिए कोई सभा (बृहस्पति के 
अनुसार दो, तीन या पाँच व्यक्तियों की) होनी चाहिए । इन सभाओं के सदस्य धामिक, पवित्न, अलोभी होते थे और 
जो कुछ तय पाता था उसके अनुसार कार्य करते थे । इन्हें कार्यचिन्तक की संज्ञा मिली है । याज्ञवल्क्य ने लिखा है कि 
यदि कार्यं चिन्तक लोग संघ के किसी कायं को लेकर राजा के पास जायें तो उनको उपहार देकर सम्मानितकरना चाहिए। 
बज कोई व्यक्ति व्यापार के लिए बाहर जायतो उसे जो कुछ प्राप्ति हो उसे गणों केमुखियों को समपित कर देना चाहिए। 


२. पूगव्राते चान्योन्यमुत्सुज्य समरे न गन्तव्यमित्यादयः सन्ति समयाः । गणे तु पञ्चमेक्ति CoRR वाब्दे . 
WHAT: कतंव्य इत्येवमादिरस्ति समयः । गणादिष्वत्रादिशब्देन बह्मपुरीमहाजनः परिगृहीतः । तत्र गुरुदक्षिणाद्यथ 
सागतो माननीय इत्यादिसमयोस्ति । बे तु घान्यादिक गृहीत्वा अन्यत्र यास्यता न तह्िक्रेयमित्यस्ति सुमयः। जनपदेतु | 
क्वचिद्विक्रतुहस्ते दशबन्धग्रहण कायं क्वचित्क्रेत हस्ते इत्यादिकोस्त्यनेकविंघः समयः । जनपदे तथेत्यन्न तथाशब्दो 
प्रामघोषपुरादीनां प्रदशेनाथंः। तत्र गोप्रचारणस्थाने न खातव्यमित्यादिकोस्ति ग्रामे समयः | आसोरस्त्रीपु sata 
चारे न दण्ड इत्याविकोस्ति घोषे समयः । स्मृतिचन्द्रिका २, Fo २२३ (नारद १२२ 'पाषणिडनेगसक्षेणोपूगत्रात 
गणादिषु । संरक्षेत्‌ समयं राजा ढुर्गे जनपदे तथा ॥) 1 ; ek 
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यदि वह ऐसा न करे तो उसको उस प्राप्ति का ग्यारह गुना दण्ड रूप में देना पड़ता है।३ स्मृतिचन्द्रिका (२,प०२२४) 
का कथन है कि गण के लाभ में संगे हुए मुख्यों के विरोध में जो जाता है उसे गण द्वारा दंडित होना पड़ता है। कात्या- 
यन (६७७) ने व्यवस्था दी है कि गण के लिए सभा. या सलाहकारों द्वारा जो ऋण लिया जाय, प्राप्त किया जाय, रक्षित 
किया जाय, राज प्रसादस्वरूप जो कुछप्राप्त किया जाय, वह सब बरावर-बराबर सभी सदस्यों में de जाना चाहिए। 
कात्यायन (६४४-६४५) का कथन है कि गण के लिए सभा के लोग जो कुछ ऋण लें और उसका दुरुपयोग कर दें या 
अपने कामों में लगा दें, तो वह सब उन्हें लौटाना पड़ता है; और जो लोग आगे चलकर गण में सम्मिलित होते हैं उन्हें 
गण के सभी पुराने हानि-लाभों में हाथ.बेटाना पड़ता है । मनु (०२२०) ओर बृहस्पति ने संघ के साथ कपट 
करने वाले पर चार सुवर्णों के छः निष्कों (या छः निष्कों तथा चार सुवर्णो) का दण्ड बतलाया है। कात्यायन (६७१) 
का कथन है कि उस व्यक्ति (सदस्य) को, जो उचित बातों का बिरोधकरता है, जो बोलने वाले को बार-वार टोकता है 
या जो व्यर्थ में बक-बक करता है, अर्थ-दण्ड देना पड़ता है। याज्ञ०(२।१८७) के अनुसार गणको सम्पत्ति के दुरुपयोगी 
तथा नियमों को तोडने वाळे की सम्पत्ति छीनकर देश-निष्कासन का दण्ड देना चाहिए । मिताक्षरा के अनुसार इस 
प्रकार से तथा अन्य दण्ड अपराधी के अपराध एवं योग्यता पर निर्भर रहने चाहिए।४ 


क्रयविक्रयानुशय (क्रय-विक्रय के उपरान्त पछतावा या पश्चात्ताप). 


मनु (८1२२२) एवं कौटिल्य (३। १५) ने इसे व्यवहार का एक पद या शीर्षक (पूर्वोक्त १८ पदों के अन्तरगत) 

माना है । किन्तु नारद (११ एवं १२) ने इसे दो शीषंकों में विभक्त कर दिया है; विक्रीयासमादान (बेच देने के 

उपरान्त सामान न देना) एवं क्रीत्वानुशय (क्रय करने के उपरान्त पश्चात्ताप ) । मन्‌ का कथन है कि जब क्रय 

या विक्रय करने के उपरान्त पछतावा होने लगे तो दस दिनों के भीतर सामान लौटाया जा सकता है। नारद (११।२) 

के मत से सम्पत्ति दो प्रकार की है; चल एवं अचल । सभी सम्पत्ति पण्य (बिक्री करने योग्य) मानी गमी है । याञ्ञ० 

(२२५४), नारद(११।४-५) एवं विष्ण (५।१२७) के मत से यदि कोई व्यक्ति सम्पत्ति बेचकर उसे क्रेता को नहीं 

देता, तो उसे उतने समय (बेचने और देने के बीच की अवधि ) तक के हरजाने के साथ उसे देना पड़ता है; यदि वह 

ः सम्पत्ति जंगम (चल) हो तो लाभका मूल्य भी देना पड़ता है।* विष्णु० (६1१२८) ने ऐसे विक्रेता पर १०० पणा का 

दण्ड भी लगाया है 1 कौटिल्य (२।१५) ने लिखा है कि यदि बिक्री करने के उपरान्त विक्रेता सामान न दे या क्रता क्रय 

“क उपरान्त उसे न ले जाय तो दोनों को १२-१२ पणों का दण्ड देना चाहिए, किन्तु यदि वस्तु दोषपूर्ण हो या राजा, 

` चोरी, अग्नि या जल द्वारा नष्ट हो जाय, या लेन-देन कम में हुआ हो या कष्ट की स्थिति में क्रय-विक्रय हुआ होतो 
| दण्ड नहीं लगता | 


 ३.यततःप्राप्तं रक्षितं वा गणायें वा ऋणं कृतम्‌ । राजप्रसादलब्धं च सर्वेषामेव तत्समम्‌ ॥ गणमु द्देश्य 
. यत्किञ्चित्कृत्वर्ण भक्षितं भवेत्‌ | आत्मार्थं विनियुक्तं वा देयं तेरेव तद्‌ भवेत्‌ ॥ गणानां श्रेणिवर्गाणां गताः स्युय तु 
\ राम्‌ । प्राक्तनस्य घनर्णस्य समांशाः सर्व एव ते॥ कात्यायन (सरस्वतीविलास, T° ३३०-३३१; बिवावरत्ताकर 
१६७; स्मूतिचन्द्रिका २, Jo २२७; व्यवहारप्रकाश, Yo ३३८) | न 
सनुप्रतिपादितदण्डानां निर्वासनचतुःसुवर्ण निष्कशतमानानामन्यतमो जातिशकत्याद्यपेक्षया कल्पनायः 
मिताक्षरा (atte २।१५७) 1 oe Ay 
छ्न. बिक्रोय पष्य मूल्येन ऋतुयों न प्रयच्छति । स्थावरस्योदयं दाप्यो जंगमस्य क्रियाफलम्‌॥ नारद (४/ 
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ee ess की हुई वस्तु क्रेता माँगे और विक्रेता न दे तथा वह नष्ट हो जाय, अग्नि में जल जाय, चोरी चली जाय | 
SS हानि उठानी पड़ती है (नारद ११६, विष्णु ५।१२७ यज्ञ, २/२४६) । ये नियम तभी लागू 
: ता को बचने का पश्चात्ताप न हो, किन्तु यदि पश्चात्ताप हो तो मनु (८२२२) के नियम से दस 
दिनों के भीतर वह वेची हुई वस्तु लौटा छे सकता है। यही बात कात्यायन (६०४) में भी पाई जाती है।६ दस दिनों | 
के उपरान्त rat एवं विक्रेता क्रमसे लौटा नहीं सकता एवं माँग नहीं सकता, ऐसा करने पर उन्हें ६०० पण अर्थ-दण्ड | 
के रूप में देने पड़ेंगे | सनु ने इन नियमों को सभी प्रकार के लेन-देन तेक विस्तारित किया है (०२२०) । किन्तु 
कात्यायन (६८५) ने दस दिनों की छूट केवल भूमि के विक्रय एव क्रय के विषय में दी है; सपिण्डों मेंइस प्रकार के ' 
क्रय-विक्रय के लिए १२ दिनों की छूट है, किन्तु अन्य वस्तुओं के क्रय-विक्रय में अवधि छोटी होती है।० याज्ञ (रा. 
२५७), नारद (११।७-८) एवं बृहस्पति के मत से यदि कोई विक्रेता मूल्य छेकर किसी को कुछ बच देता हैया किसी | 
सदोष वस्तु को दोषरहित कहकर बेच देता है तो उसे दूना मूल्य देकर वस्तु पुनः ले लेनी पड़ती है और मूल्य के बराबर : 
राजा को अरथं-दण्ड देना पड़ता है। यह नियम तभी लागू होता है जब कि मूल्य ले लिया गया हो, किन्तु यदि अभी 
समझौता मात्र हुआ है, मूल्य नहीं दिया गया है तो क्रेता एवं विक्रेता दोषमुक्त माने जायेगे, अन्यथा नहीं (नारद ११। 
१०) । यदि विङ्गी के पूर्व क्रेता कुछ घन अग्निम (सत्यंकार रूप में, बयाना) दिये रहता है और विक्रेता के दोष 
से सामान बिक जाता है, तो उसे क्रेता को सत्यंकार धन का हूना लौटाना पड़ता है, किन्तु यदि क्रेता उस सामान को आगे 
चलकर नहीं खरीदता है तो वह सामान तथा सत्यंकार (बयाना) दोनों खो बैठता है।८ नारद (9219) का कथन ४ 
है कि यदि क्रेता मूल्य दे देने से उपरान्त क्रय का पश्चात्ताप करता है तो इसे 'क्रय का निरसन' शीर्षक कहा जाता et 
नारद (१२।२) ने व्यवस्था दी है कि उसी दिन उसी रूप में क्रीत वस्तु लौटायी जा सकती है,किन्तु यदि दूसरे या तीसरे 
दिन लौटायी जाय तो क्रम से मूल्य का तीसवाँ या पचासवाँ भाग कट जाता है, और तीसरे दिन के उपरान्त तो द्रव्य ' 
(वस्तु) लौटाया ही नहीं जा सकता (नारद १२।३) । किन्तु याज्ञ० (१७७) एवं नारद (१२।१-६) ने द्रव्य-परीक्षण : 
के लिए निम्नलिखित अवधियाँ दी हैं--लोहे (एवं वस्त्र), दुधारू पशु, भारवाही पशू, | रत्न (बहुमूल्य प्रस्तर, मोती - 
एवं मूंगा) , सभी प्रकार के अन्त, दास एवं दासी के लिए क्रम से १, ३, ५, ७, १० दिन, आधा मास एवं एक मास। ये | 
उल्लेख मन्‌ (८।२२२) द्वारा प्रतिपादित सामान्य नियम के अपवाद हैं। कौटिल्य (३।१५) ने व्यापारियों, कर्षकों, 
चरवाहों एवं वणसंकरों तथा उच्चवर्णों को वस्तु लोटाने के लिए क्रम से एक, तीन,पांच,एवं सात रात्तियों की छठ दी है। . ` 
नारद (१२।४) एवं बृहस्पति ने लिखा है कि क्रेता को चाहिए कि वह क्रय की जानेवाली वस्तु का स्वयं निरीक्षण कर 
ले और अन्य लोगों को दिखाकर उसके गुण-दोषों की परख कर ळे, क्योंकि अत्यन्त परीक्षण के उपरान्त क्रीत बस्तु 


६. एवं धर्सो दशाहात्तु परतोष्नुशयो न तु। कात्यायन ६८४ (स्मृतिचर्द्रिका २, To २१८; विवादरत्नाकर 
१० १९२; पराशरमाघबोय ३, Yo ३६७) । | (४1. SOR 1 UTR ey ee 

७. भूमेदंशाहे विक्र तुरायस्तत्क्रतुरेव च । द्वादशाहः सपिण्डातासपि :चाल्पसतः परम्‌ ॥ कात्यायन (६८५४३ | 
रस रसाघवोय Rite AGE)! आह लत कै) ae am 

८- सत्यंकारङृतं द्रव्यं विगुण प्रतिदापयेत्‌ । याज्ञ० (2189) ; और देखिये इस पर मिताक्षरा । सत्यकार च. 
यो दत्त्वा यथाकालं न दृश्यते । पण्यं भवेन्निसृष्टं तद्दीयमानमगुह्वतः )। व्यास (स्स्‌ तिचन्द्रिका २, पु० २२०;पराशरः - 
साधवीय ३, To ३७०) । क्लीबे सत्यापन सत्यंकारः सत्याक्कतिः स्त्रियाम्‌ | अमरकोश, जिस पर क्षोरस्वामो त ने कहा 
है--'अवश्यं मयेतद्‌ विक्रेयमिति सत्यस्य करण सत्यापनम' (दे० पाणिनि ६३७०) |  . | : 


कः 
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लोटायी नहीं जा सकती । व्यास का कथन है कि चर्म, काष्ठ, इटे, सूत, अन्न, आसव, रस, सोना, कम मूल्य की घातुएँ 
(राँगा आदि) एवं अन्य सामान जब अति परीक्षण के उपरान्त क्रीत कर लिये जाते हैं तो आगे चलकर उनमें दोष 
रहने पर भी वे लौटाये नहीं जा सकते । नारद के उपर्युक्त (१२।५-६) वचन इस नियम के अपवाद Fl नारद 
(१२७७) का कहना है कि यदि कोई सदोष वस्तु जान-बूझकर निरीक्षण के उपरान्त खरीदी जाय तो वह 
लौटायी नहीं जा सकती । यदि क्रीत वस्तु दुकान से न उठायी जाय तो विक्रेता उसे पुनः बेच सकता है और यदि 
क्रीत वस्तु देवसंयोग या राजा के कारण नष्ट हो जाय तो क्रेता को हानि उठानी पड़ती है (याज्ञ० WRAY एवं नारद 
११।४) । कात्यायन (६६२) के अनुसार यदि कोई वस्तु मत्त, उन्मत्त, अस्वतन्त्र, मुग्ध लोगों से खरीदी जाय तो 
उसे लौटाना पड़ता है और वह विक्रेता की ही मानी जाती है । उचित एवं अनुचित मूल्य के विषय में कात्यायन 
(७०५-७०६) ने एक विचित्र नियम दिया है--जो एकत्र हुए पड़ोसियों द्वारा निश्चित एवं निर्णीत हो (भूमि एवं 
उसका मूल्य ) और जो पापभीरु लोगों द्वारा निर्णीत भूमि, वाटिका, घर, पक्षी एवं चौपाये का मूल्य हो वह उचित 
मूल्य कहलाता है, जो मूल्य उसके आठवें भाग के बराबर कम या अधिक हो ag अनुचित कहलाता है। जो वस्तु अनु- 
चित मूल्य पर बेची जाय वह सौ वर्षो के उपरान्त भी लौटायी या लौटा ली जा सकती है। कात्यायन (७०४) का कथन 
है कि यदि भूमिका स्वामी कर-प्रतिभू (कर देने लिए जामिन) के साथ भाग जाता है तो न्यायाधीश कर-प्राप्ति के 
लिए भूमि को बिक्री पर चढ़ा सकता है, किन्तु यह बिक्री दस वर्षों के भीतर रदद की जा सकती है और तीन पीढ़ियों तक 
मध्यस्थावलम्बन नियम द्वारा आदान-प्रदान किया जा सकता है । भारद्वाज का कथन है कि यदि करदाता एवं प्रतिभू 
द्वारा कर न दिया जाय तो राजा उस भूमि से या उसकी विक्री से कर वसूल कर सकता ete | 
उक्तलाम--यह वह बिक्री है जो समय (करार) युक्त या सोपाधिक कही जाती है । जब कोई व्यक्ति 
किसी भूमि को मूल्य का केवल एक अंश देकर उधार लेता है और प्रतिज्ञा करता है कि बाकी मूल्य किसी निश्चित 
तिथि को लौटा देगा। वह आगे चलकर यदि ऐसा नहीं कर पाता, तब उसका उस भूमि पर स्वामित्व समाप्त हो 
जाता 2199 कात्यायन (७११) के मत से उबतलाम के प्रकार की बिक्री तभी नियमानुकूल है जब कि भूमि के उचित 
मूल्य का आधा दिया जाय और दस वर्षों का समय किया.गया हो । 
अवक्रय--तीन पी ढ़ियों के भोग के उपरान्त अवक्रय नियमानुकूल हो जाता है और परस्पर समझौते के अनुसार 
किया गया रुचिक्रय तुरन्त नियमबद्ध हो जाता है।' *अवकय शब्द कई प्रकार से समझाया गया है। मिताक्षरा (याज्ञ०२।- 


&. चर्मकाष्ठेष्टकासूत्रधात्यासवरसस्य तु । वसुकप्यहिरण्यानाँ सद्य एव परीक्षणम्‌ ॥ व्यास (स्मृतिचन्व्रिका 
२, पृ० २२०; विवादरत्नाकर Yo १६५; व्यवहारप्रकाश Jo ३३४) । 

. ` १०. पलायिते तु करदे करप्रतिभुवा सह। करार्थ करदक्षेत्र विक्री णीयुः समासदः ॥ सम्धिश्वपरिंवृत्तिश्च विषमा 
था त्रिमोगतः। आज्ञयापि ऋयश्चापि दशाब्दं विनिवतंयेत्‌ ॥ कात्यायन एवं वृद्ध कात्यायन (सरस्वतीविलास प° 
३२४, व्यवहारनिणय Yo ३४८) ; आज्ञाधिस्तत्कयदचैव करे दण्डो विधीयते। उसावन्यत्र न स्यातामिति ध्ंविदो 
॥ भरद्वाज (सरस्वतोविलास, To ३२४) । 

579 आ ` ११. किञ्चिच्च दव्यमादाय काले दास्यामि ते क्वचित्‌ । नो चेन्मूलमिदं त्यक्तं केदारस्यति यः क्रयः,। स ` 

` उक्तलाम इत्युक्त उक्तकालेऽप्यन्यणात्‌ ॥ भारद्वाज (व्यवहारनिर्णय Jo ३५१; सरस्वतोविलास Jo ३२४) | 

FR, अर्धाधिके ऋयः सिष्येदुक्तलामो दशाब्दिकः। अवक्रषस्त्रिमोगेन सद्ध एव रचिक्रयः ॥ कात्यायन (७११ 
व्यवहारनिर्णय Jo ३४३; सरस्वसीविलास Jo ३२६) | 
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२३८) के मत से अवक्रय वह है जिसमें एक अमानतदार अपनी अमानत की वस्तु 
as ड i किसी दूसरे को किराये पर दे देता है। 
sr ( SR क का भयोग दुसरे अर्थ में किया है; किसी वाजार आदि से राजा द्वारा लिया जानेवाला ES 1 
गौतम (१२।३६) के 'अवक्रीत' शब्द को हरदत्त ने यों समझाया है-“जो खरीदा गया हो, किन्तु मूल्य न दिया गया हो 
aan केवल कुछ अंश ही दिया गया हो । सम्भवतः कात्यायन ने इसी अर्थ की ओर संकेत किया है । सुमन्तु (सरस्वती- 
a ae a १) ने अवक्रय को यों समझाया है--'थदि क्रय के उपरान्त केवल आधा मूल्य दिया गया हो तो अवधि 
भीतर न देने से अवक्रय रद्‌ हो जाता है ।' कात्यायन (७१२) के मत से यदि अवधि निश्चित न हो तो मांगने पर 
विक्री के न दिये हुए धन पर चक्रवृद्धि ब्याज जग जाता है । किन्तु निश्चित अवधि पर समय के भीतर केवल शेष 
धन दिया जाता है । बृहस्पति के अनुसार विक्री में कूप, वृक्ष, अन्न, फल, जलाशय आदि लिखित होने चाहिए, अन्यया 
य वस्तुएँ विक्रेता की हो जायेंगी । हारीत के अनुसार ये नियम आदान-प्रदान (विनिमय) के विषय में भी जः होने 
ह र Rt (६1४१) में आया है कि जव अधिकृत लिपिक ने १००० दीनार घूस लेकर गृह के क्रय-लेख 
क्प भ॑ लत कर दिया तो उसे राजा द्वारा देश- 6 

a द्वारा देश-निष्कासन का दण्ड मिला और उसकी सम्पत्ति छीनकर 
व्यवहारनिणंय ने वृहस्पति एवं व्यास के उद्धरण देते हुए बिक्री, खरीद, आदान-प्रदान (विक्रय, क्रय, विनि- 
मय) आदि के विषय में सुन्दर विवेचन उपस्थित किया है-सोना जैसी वस्तुएं मुल्य के रूप में ली या दी जाती हैं और 
भूमि, गृह जेसी वस्तुएँ पण्य (क्रय-विक्रय के योग्य) कही जाती हैं। कय का तात्पयं है किसी वस्तु की उसके मूल्य 
(दिये गये अथवा देने के लिए केवल प्रतिश्ुत होने पर) देने के पूव की स्वीकृति । विक्रय का तात्पर्यं है किसी मूल्य की 
पण्य देने के पूर्व की स्वीकृति। परिवृत्ति या परिवतंना (अदल-बदल) का तात्पर्यं है एक ही प्रकार (सजातीय) की 
वस्तुओं के अदले-बदले की स्वीकृति । जब दो वस्तुओं के परिवतंन के मूल्य में अन्तर हो तो उसे अवक्रय कहा जाता है। 
जब प्रकार की (विजातीय) वस्तुओं का (मूल्य समान होने पर) परिवर्तन हो तो उसे विनिमय कहा 

जाता है।१४ | Te 
कर न देने पर राजा की आज्ञा से भूमि को बिक्री सम्भव है। प्रजापति का उद्धरण देकर व्यवहारनिणंय (qo 


१३. विक्रयेषु च सवषु कूपवृक्षादि लेखयेत्‌ । जलमार्गादि यत्किञ्चिदन्यच्चैव बृहस्पतिः ॥ क्षेत्राद्युपेत परिपक्व- 
सस्यं वृक्ष फलं वाप्युपभोगयोग्यम्‌ | कूपं तटाकं गृहमुन्नत च क्रीतेपि विक्रेतुरिदं वदन्ति ॥ बृहस्पति (व्यवहारनिर्णय 
Go ३४६; सरस्वतीविलास Yo ३२६) | मत्तमुढानमिज्ञातमीतैविनिसयः कृतः । यच्चानुचितमुल्य स्यात्सर्वं तद्‌ 
. विनिवतंते ॥ हारीत (सरस्वतीविलास Yo ३२६) । 

१४. स (बृहस्पतिः) एवाह--आत्मीयस्य विजातीयं द्रव्यमादाय चान्यतः | कऋयोत्यस्य (क्योथंस्य ? )परित्याग: | 
साम्ये तु परिवतेना॥ इति। व्यास । आत्मीयस्य विजातीयं द्रव्यमादाय चान्यतः । क्रयो सूल्यस्य संत्यागः स्वत्वहेतुः 
परस्परम्‌ ॥। परिवुत्तिः सजातीयद्गव्ये विनिमयः स्मृतः। वंषम्ये विक्रयः प्रोक्तो मिभ विनिमयः स्मृतः॥। इति । स्वत्वहेतु- sate 
फलजनका एते क्रयविक्र्यपरिवर्तेनविनिमया इति। तत्र लोके जिहासित सुवर्णादि मूल्यमुच्यते। उपादित्सित क्षेत्रगहादि | 
पण्यसित्युच्यते । तत्र मुल्यत्यागपुवंकपण्यस्वीकारः क्रयः । पण्यत्यागपूर्वको भूल्ये स्वत्वजनको मूल्यस्वोकारों विक्रप:॥। 
सजातीयत्यागपूर्वकः सजातीयस्य स्वीकारः परिवतंना। ATEN सति परिंवतं नेवावक्तयशब्देनोच्यते न विजातोयसजातीयः | 
सिश्रपरिवर्तनायां विजातीयाधिक्येऽबक्रयो भवति, सजातीयाधिक्ये परिवतंना भवति। सजातोयविजातीययोः साम्पे 
विनिमयो wafer । व्यवहारनिर्णय, पू० ३४७-३४८। क्रय को यह परिभाषा बिल्कुल आधुनिकसो लगती है। 
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३५०) ने बताया है कि ऐसी भूमि-का जाधा या एक-चौथाई मूल्य देकर उसे कोई क्रय कर सकता है, किन्तु वास्तबिक . 
स्वामी पूरा मूल्य तीन पीढ़ियों तक देकर उस भूमि को पुनः प्राप्त कर सकता है । इससे स्पष्ट होता है कि भूमि पर 
प्रजा का अधिकार था और राजा को केवल कर प्राप्त होता था। इस विषय में हमने इस ग्रंथ के द्वितीय भाग में विस्तार 
के साथ पढ़ लिया है। पुवंमी मांसा, व्यवहारमयूख तथा कात्यायन के कथनों से प्रकट होता है कि सामान्य रूप से भूमि 
पर राज्य का ही अधिकार था, किन्तु जहां व्यक्ति या व्यक्तियों के दल भूमि को जोतते थे और वहुत काल से उसका 
उपभोग करते थे वहां राज्य का स्वामित्व सीमित या नियत था और वह केवल कर-प्राप्ति या अन्न-प्रहण तक मर्यादित . 
था एवं कर्षण करने वालों को ही भूमि का स्वामित्व प्राप्त था; राज्य को कर देना पड़ता था किन्तु कर न देने पर उस 
भूमि को राज्य बेच सकता था। व्यवहारनिर्ण य ने बृहस्पति आदि का हवाला देकर लिखा है कि शूद्र, पतित, चाण्डाल, 
एवं आततायी को ब्राह्मण की भूमि खरीदने का अधिकार नहीं था, वे न तो उसे प्राप्त कर सकते थे और न पारिश्रमिक 
(वेतन) के रूप में ग्रहण कर सकते थे । व्यवहारनिणेय ने पुनः व्यास, बृहस्पति एवं भारद्वाज का उद्धरण देकर कहा 
है कि जव भूमि बेंच दी जाती थी तो भाइयों, सपिण्डों, समानोदकों, सगोत्रं, पड़ोसियों, ऋणदाताओं एवं ग्रामवासियों 
को क्रम से उसका पूर्वे क्रयाधिकार (हकसफा) प्राप्त था, अर्थात्‌ वे उसे प्राप्त कर सकते थे।1* 
अति प्राचीन काल में भचल सम्पत्ति का दान अच्छा नहीं माना जाता था, किन्तु उपनिषदों के काल में भी 
ऐसा होता पाया गया है। किन्तु पितृसत्तात्मक एवं संयुक्त कुटुम्ब की स्थिति के कारण भूमि-विक्रय बहुत ही कम 
सम्भव था । मिताक्षरा (याज्ञ ० २११४) ने स्थावर सम्पत्ति के विक्रय को वर्जित माना है," * किन्तु बहुत से ताम्र- 
पत्रों में भूमि-विक्रय का उल्लेख मिलता है (देखिये एपिग्रेफिया इण्डिका २०, पृ० ५६; १७, To ३४५; १५, पृ० ११३; 
इण्डियन ऐण्टिक्वेरी ३६, To १६३; एपिग्रैफिया इण्डिका १४, ७४--जहां पर क्रम से पहाड़पुर, दामोदरपुर, फरीद- 
पुर आदि के अभिछेखों में भूमि-दान का वर्णन है) । पांचवीं एवं छठी शताब्दियों के अभिलेखों से प्रकट होता है कि भूमि 
पर व्यक्तियों या संयुक्त परिवारों या ग्राम-संघों या राजा का स्वामित्व थाऔर उसे बेचने की एक विशिष्ट विधि थी । 
कयकर्ता पहले जनपद के राजपुरुषो के यहां पहुंचता था और पुस्तपालों (जो भूमि का लेखा-जोखा रखते थे) एवं 
गराम-मुख्यों से पूछ-ताछ करता था जो क्रय की भूमि पर चिल्ल लगा देते थे। ऐसा लगता है कि स्मृतियों ने दान के रूप 
में ही क्रय को बांध रखा है, क्योंकि उन दिनों क्रय की अपेक्षा दान ही अति प्रचलित था । मिताक्षरा (याज्ञ० २११४) 
ने एक स्मृति का हवाला देकर कहा हैकि ग्रामवासियों, सजातियों (अपने सम्बन्धियों) , पड़ोसियों एवं दायादों की सम्मति 
से ही सोना एवं जल के अर्पण के साथ भूमि दी जाती थी।१५मिताक्षरा का कथन है किं ये बातें बहुत आवश्यक नहीं हैं 
केवल सहूलियत एवं सुरक्षा की दृष्टि से ही ये दे दी गयी हैं, क्योंकि ग्रामवासियों आदि की स्वीकृति से आगे के सीमा- 


१४. व्यासः-न्ञातिसामम्तधनिकाः कमेण ऋयहेतवः । तत्रासन्नतराः पूर्व पिण्डाइच क्ये मताः ॥ बृहस्पति । 
Stace सपिण्डाश्च सोदकाश्च सगोत्रिणः । सामन्ता धनिका ग्राम्याः सप्तैते भूकये मताः ॥ व्यवहारनिर्णय (५० 
३५५-५६) । 

१६. स्थावरे विक्रयो नास्ति कर्यादाधिमनुज्ञया | मिताक्षरा (याज्ञ० २११४) द्वारा उद्धृत । 
१७. यदपि_स्वग्रामज्ञातिसामन्तदायादानुमतेन च। हिरण्योदकदानेन षडसिर्गच्छति सेदिती u इति तत्रापि 
 आामानुमति:“प्रतिप्रह: रकाशः स्यात्‌ स्यावराय (स्थावरस्य ? ) विशेषतः 'इति स्मरणाद्‌ व्यवहारप्रकाशनारथ सेवापेक्यते 

न पुनगरामानुमस्मा बिना व्यवहारासिद्धि: । ` बिक्रमेपि कतंव्ये सहिरण्यमुदकं दत्त्वा दानरूपेण स्थावरविक्रय कुर्यादि 


` येः । सिताक्षरा (याज्ञ० २।११४ एवं २१७६) । 
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भूमि का क्रय-विक्रय; पशुचारकों के विवाद ८११ 


विवाद आदि अन्य झगड़े नहीं उत्पन्न होंगे। बिना इनके भी भ-क्रय ॥ - 
< NS -क्रय उचित सोना इस- 
लिए दिये जाते हैं कि क्रय को दान की घामिकता भीप्राप्त हो जाय। सन माता जाता है मलार पाता 


स्वामि-पाल विवाद 


स्वामि-पालविवाद का मतलब है पशुओं के स्वामी एवं उनके रक्षक नौकरों के बीच के झगड़े । कृषिप्रधान देश 
भारत के अंदर आदि काल में स्वामि-पालविवाद. वहुधा हुआ करता था । नारद ने इसको संभवतः वेतनस्यानपाकमे 
नामक शीर्षक के अन्तर्गत रखा है। याज्ञ० (२।१६४) एवं नारद (६।११) ने व्यवस्था दी है कि पशुपाल को प्रातः 
काल ग्राप्त पशुओं को चराकर तथा उन्हें पानी पिलाकर सायंकाल लौटा देना चाहिए। मनु (८1२३०) के मत से पशुओं 
की सु रक्षा का उत्तरदायित्व दिन में पशुपाल पर तथा रात्रि में स्वामी पर रहता है। (यदि पशु रात्तिमें स्वामी के यहाँ 
बाँधे जाते हों)। यदि वेतन पूर्व से निश्चित न हो तो पशुपाल सौ गायों पर प्रति आठवें दिन सब दुध तथा प्रति वर्षे एक 
बछड़ा (दो वर्ष का) पाता है और दो सौ गायों पर एक दुधारू गाय (qos के साथ) पाता है (नारद ६1१० एवं बह- 
स्पति) । मनु (51२३१) ने कुछ और ही कहा है--यदि वेतन न तय हो तो पशुपाल दस गायों में एक सर्वोत्तम माय 
का दृधस्वामी की आज्ञा से दुह सकता है। पशुपाल को पशुओं की सुरक्षा का ध्यान रखना पड़ता था और उन्हें आपत्तियों 
एवं दु्धंटनाओं से वचाने के लिए अपनी ओर से सब कुछ करना पड़ता था और असमर्थ होने पर स्वामी को तुरंत सूचना 
देनी पड़ती थी, यथा--कीड़ों (सपं आदि), चोरों, व्या धरों, Teal, कन्दराओं से भली भाँति बचाना होता था (नारद 
51१२, वृहस्पति) 1१ ्यदि वह एसा नहीं करता था तो उसे चष्ट हुए पशु का हरजाना तथा अथं-दण्ड (राजा द्वारा व्यव- 
स्थित) देना पड़ता था (नारद ६1१३) । और देखिये मन्‌, (८1२३२ एवं २३५), याज्ञ० (२।१६४-१६४), विष्णु ० 
(५।१३७-१३८), नारद (६।१४-१ ५)। आवस्तम्बधमंसूत्र (२।२।२५।६) ने भी इसी प्रकार की दण्ड-व्यवस्था दी है।* ८ 
उपयुक्त निथमों के कुछ अपवाद भी हैं, यदि चोरों का आक्रमण हो और पशु उठा लिये जाये या भेड़ियों के आक्रमण से 
कुछ पशु मृत हो जायें और पशुपाल समय एवं स्थान के अनुसार सूचना दे दे तो उसे दण्डित नहीं होना पड़ता (मनु 
51२३३-२२६, नारद ६1१६ एवं व्यास) । कुछ स्थितियों में पशुपाल को विपत्ति-ग्रस्त दशाओं के चिल्ले प्रदर्शित करने 
पड़ते थे, यथा--उसे मृत पशु के बाल, सींग,अस्थि-पंजर, कान, पूंछ आदि लाकर स्वामी को दिखाने पड़ते थे, तभी उसे 
दण्ड से छुटकारा मिलना संभव था (मनु ८1२३४, नारद 81१ ७) व्यास का कयन है कि वेतन छे छेने पर यदि पशुपाल 
पशुओं को निर्जेन वन में अरक्षित छोड़कर ग्राम में घूमता पाया जाय तो उसे राजा द्वारा दण्डित होना पड़ता है।२० 

याज्ञ (२।१६६) के मत से ग्रामवासियों एव राजा को चाहिए कि वे अपनी इच्छा के अनुकूल चरागाह 


१८. कुमिचोरव्या घ्रमयाद्दरीइवश्राच्च पालयेत्‌। व्यायच्छेच्छक्तितः ऋशेत्स्वामिने वा निवेदयेत्‌ ॥ बृहस्पति 
(विवादरत्नाकर पु० १७२, व्यवहारप्रकाश To ३४७; स्मृ तिचान्द्रिका २, Yo २०८) । 
१३, दिवा पशूनां वृकाद्ुपघाते पाले त्वनायति पालदोषः | विनष्ठपशुमूल्यं च स्वामिने दद्यात्‌ । विष्णुधमंसूत्र 


- (५।१३७-१३८) ; अवरुध्य पशुन्‌ मारणे नाशने वा स्वामिम्योध्वसुजेत्‌ । आपस्तम्बघमं सुत्न (२।२।२५।६) । 


२०. पालग्नाहे ग्रामघाते तथा राष्ट्रस्य विश्लमे । यस्परणष्टं हृतं वा स्यान्न पालस्तत्र किल्विषी ॥ व्यास (स्मृति ` 
चन्द्रिका २, पू ० २०७,विवादरत्नाकर पु ०१७२ एवं अपराकंपु० ७७२) ; मृतेषु चविशुद्धिः स्याद्‌ बालश्य गादिदशनात्‌। _ 
नारद (51१७) ; गृहीतस्‌ स्यो गोपालस्तास््यक्त्वा निर्जने वने । ग्रामचारी नुपेर्बाध्यः शलाको च वनेचरः ॥ व्यास 
(व्यबहारप्रकाश qo ३४७), यहाँ 'शलाकी' का तात्पर्य है नाई (नापित) । | ie rl 
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८१२ धमं शास्त्र का इतिहास 


छोड़ें जिसमें पशु आदि चर सकें। मनु (SIRI) एवं याज्ञ (२।१६७) ने व्यवस्था दी है कि गाँव, खर्वट एवं नगर कै 
चारों ओर HA से १००, २०० एवं ४०० घनुओं के विस्तार में बिना जोती हुई भूमि चरागाह के लिए छोड़ दी जाय।२१ 
कात्यायन (६६६) ने लिखा है कि जंगल के पास की भूमि के स्वामी को खेतों को बाड़ से घेर देना चाहिए, अन्यथा हरिण 
आदि पशु एक बार सुस्वादु अन्न खाकर परच सकते हैऔर तब खेतों की रक्षा कठिनाई से होगी । २१ गाँव या सड़क के 
पास की भूमि (जहाँ खेती हो) को इतनी ऊँची खाई या इतने ऊचे वाड़ों से घेर देनी चाहिए कि ऊंट ऊपर से, घोड़े कूद 
कर, कृत्ते या सुअर Sal से उसकी उपज को नष्ट न कर सक (मनु० ८।२३० = मत्स्यपुराण २२७।२५; नारद १४। 
४१) । यदि ऐसा नहीं किया जाय तो गोपाल (चरवाहा या गोरखिया) का कोई दोष नहीं समझा जाय (मनु cI 
२३८ = मत्स्यपुराण २२७।२६; याज्ञ० २।१६२ एवं नारद १४४०) यदि बाड़ के रहते हुए पशु खेतों में प्रविष्ट 
होकर उसकी उपज नष्ट कर दें तो गोरखिये को दण्डित होना पड़ता है: (आपस्तम्ब० २।२।२८।५; मनु ८1२४०; नारद 
१४।२८ एवं कात्यायन ६६४-६६५)। एसो स्थिति में पशुओं को मारकर खदेड़ा जा सकता है। और गोपाल (चरवाहे) 
को १०० पण दण्ड देना पड़ता है। विशेष अध्ययन के लिए देखिये aro (२।१५६-१६१) AT (८२४१), नारद 
(१४।२८-२६) , कात्यायन (६६७) । गौतम (१२।१४-२२) एवं कोटिल्य (३।१०) ने भी इस पर व्यवस्था दी 
है। जो लोग जान-त्झकर खेतों को चरा लेते थे उन्हें चोरों का दण्ड मिलता था (नारद १४।३४) । 
प्राचीन भारत में कुछ पशुओं के प्रति कुछ परिस्थितियों में बड़ी सुकुमार भावनाएं थीं । नारद (१४।३०), 
याज्ञ० (२।१६३), मनु (८।२४२), कौटिल्य (३।१०) उशना आदि ने व्यवस्था दी है कि बच्चा देने के दस दिनों के 
भीतर की गायों, बैलों,अश्वों, हाथियों, देवों एवं पू्वपुरुषों के सम्मान में छोड़ गये पशुओं खू टा से तुड़ाये हुए घरेलू पशुओं 
अथवा अरक्षित तथाघायल पशुओंको खेतसे हाँक देना चाहिए और उनके स्वामियोंको दण्डित नहीं करनाचाहिए। उशना 
का कथन है कि अश्वों एवं हाथियों के प्रति मधुर भाव इसलिए रखना चाहिए कि वे प्रजापाल कहे जाते हैं ।*३ अपराकं 
(qo ७७१) का कथन है कि यह छूट केवल राजाओं के घोड़ों एवं हाथियों कें लिए है। उशना के अनुसार उत्सवों 
एवं Aral के समय में हानि करने वाली गायों के स्वामियों को दण्डित नहीं करना चाहिए। उन्होंने पुनः कहा है कि 
जो लोग खेती नष्ट करने वाली गायों के स्वामियों से हरजाना मांगते हैं उनके पितरों एवं देवों को उनके द्वारा दी गयी 
आहुतियाँ नहीं प्राप्त होतीं । *४पराशरमाधवीय ( ३,प्‌ ०३८१) की व्याख्या से प्रकट होता है कि यहां पर ऐसे चरे गये खेतों 
- की ओर संकेत है जो ग्राम के पास होते हैं और मदनरऱ्न ने श्राद्ध के समय चरे गये खेतों की ओर संकेत किया है। 
बृहस्पति, याज्ञ० (२1१६१) एवं नारद (१४३८) ने ऐसी स्थिति में पड़ोसियों द्वारा निर्णीत बात को मान्य ठहराया है। 


२१. एक घनु बराबर होता है चार हाथ या ६ Fel के । 
२२. अजातेष्वेव सस्येषु कूर्यादावरणं महत्‌ | दुःखे Ae निवार्यन्ते लब्धस्वादुरसा मुगाः।। कात्यायन (६६६, 
 मपराकं Yo ७७०; स्मृतिचन्ब्रिका, २ Jo २०४) । 
_ २३ ग्रामदेवबुषा वा अनिदंशाहा वा धेनुरक्षाणो गोवुषाश्चादण्ड्याः। अर्थशास्त्र ( ३।१०)। अदण्ड्या हस्तितो 
स्परवाः प्रजापाला हिते स्मृताः । अदष्ड्यौ काणकुब्जौ च ये शश्वत्कृतलक्षणाः ॥ अदण्ड्यागन्तुकी गोश्च सूतिका वासिः 
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अध्याय २२ 
सीमाविवाद 


नारद(१४।१)चे ऐसे झगड़ों को, जिनमें सेतु या बाँध, खेतों की सीमा, उवर एवं अनुवंर खेत के झगड़े सम्मि- 
लित हों, क्षेत्रजविवाद की संज्ञा दी है।१ नारद ने सम्भवतः मनु के सीमाविवाद शब्द को सभी प्रकार के खेत-सम्बन्धी 
झगडों के अथं में लिया है। कात्यायन (७३२) ने भूमि-सम्बन्धी विवादों के कारणों के छः प्रकार दिये है अधिक 
भूमि माँगना, दूसरे को कम भूमि देने का अधिकार जताना, अंश (भाग) का अधिकार जताना, दूसरे के अंश या भाग 
को न मानना, न भोगी हुई भूमि पर भोग जताना तथा सीमा ।२ इन सभी कारणों में 'सोमा' के झगड़े परोक्षया प्रत्यक्ष 
ढंग से आ जाते हैं, अतः इनको 'सीमाविवाद' शीर्षक के अन्तरगत रखा जाना उपयुक्त ही है, सीमाविवाद का सम्बन्ध 
जनपद (जिला), ग्राम, खेत या गृह की सीमाओं से है। नारद के अनुसार सीमाएँ पाँच प्रकार की होती हैं--ध्वजिनो 
(डण्डों के समान वृक्षों वाली), मत्स्यिनी (मछलियों वालो अर्थात्‌ तालाबों तथा जलाशयों के घेरे वाली) , नेघानी 
(गुप्त चिन्हो वाली यथा--भूसा, इंटों, हड्डियों आदि से पूर्ण मृद्भाण्डों वाली), भयवर्जिता (जो दलों द्वारा निर्णीत 
हो), राजशांसननीता (राजा द्वारा निर्णीत) मनु (५।२४६-२४७) ने लिखा है कि अश्वत्थो सेमलों, झालों, ताडों, 
उदुम्बरों, बाँसों, झाड़ियों आदि से सीमाएँ व्यक्त होती हैं । नदियों के प्रवाहो, जिनमें मछलियाँ, कछुए आदि 
होते हैं, तालाबों एवं जलाशयों से प्राकृतिक सीमाएँ बनती हैं (मनु 5२४८) । मिट्टी के बरतनों में, भूसा, कोयला, 
ईंट, पत्थर, हड्डियाँ आदि रखकर, उन्हें भूमि में गाड दिया जाता है जिससे पानी से कटकर भूमि नदी-नालों के रूप 
में परिवर्तित हो जाय । इन वस्तुओं से भूमि-सीमा भी बन जाती है और इसी से ऐसी सीमा को नेघाती या उपच्छन्न 
(मनु 1२५०-२५१) कहा जाता है, क्योंकि ये वस्तुएँ पृथिवी में गड़ी रहती हैं और सीमा निर्धारण भी करती हैं। बृह- 
स्पति का कथन है कि ग्राम-स्थापना के समय प्रकाश (सुस्पष्ट एवं लक्षित) एवं उपांशु या उपच्छन्न (गुप्त या छिपे हुए) 
लक्षणों से युक्त सीमाएँ निर्धारित होनी चाहिए और स्मृतिचन्द्रका के अनुसार प्रस्तरों को पंक्तियों से सीमाए बनानी ३ 


१. सेतुकेदारमर्यादाविङष्टाङ्ष्टनिशचये । क्षेत्राधिकारो यस्तु स्याद्विवादः क्षेत्रजस्तु सः ॥ नारद (१४।१) 1: र 

(पू? २०१) ने 'सेतुकेदार' को एक शब्द माना है, किन्तु व्यवहारप्रकाश (qo ३५३) ने 'केदार' एवं हक 
मर्यादा को अलग-अलग माना है। विक्कष्टो लांगलप्रहतो देशः, अक्कष्टस्तब्रहितः । व्यवहारप्रकाश (Fo ३५३) । i ie 

२. आधिक्यं न्यूनता चांशे अस्तिनास्तित्वमेव च । अभोगभुक्तिः सीमा च षड्‌ भूवादस्य हेतवः ॥ कात्यायन | 

(७३२, मिताक्षरा, याज्ञ० २।१५०; विवादरत्नाकर पु २०१ ; अपराक पु० ७१६; व्यवहार प्रकाश To ३५३) | 

३. निवेशकाले कतंव्यः सीमाबन्धविनिइचयः । प्रकाशोपांशुचिह्वं इच लक्षितः संशयावहुः ॥ बृहस्पति (स्मृतिः 

चन्दका २, Fo २२७--प्रामादिप्रवेशकाले तत्सीमानियामकस्यूलगूडकः भ्रकाशगुप्तालिगोपेतः सोमासन्धौ यापनीय 
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८१४ धमंशास्त्र का इतिहास 


चाहिए बृहस्पति का कथन है कि गुरुजनो को चाहिएकि वे सीमाओं के संकेतों, लक्षणों (प्रकाश एवं गुप्त) आदि 
को अन्य बच्चों को दिखला दें और वे बच्चे भी आगे चलकर अपनी संततियों को दिखला दें । इस प्रकार सीमा-ज्ञान 
की परम्परा वँधती जायगी। और देखिये मनु (८।२५०-२५३,२५५)+ याज्ञ० (२१५१), नारद (१४४-६) । 
वसिष्ठ (१६1१३ ), कौटिल्य (3S), मनु (5२५८, २६०)। नारद (१४२-३) के मत से साक्षियों के अभाव में 
सामन्तों (पड़ोसियों), Tal, गोपालों, खेतिहरों (जो विवादी खेत के पास भूमि जोतते हैं), शिकारियों, व्याधों, मछली 
मारने वालों,मदारियों एवं जंगल में रहने वालों द्वारा राजा के समक्ष सीमा-विवाद का निपटारा होना चाहिए।* मिता- 
क्षरा (ato २१५३) ने कात्यायन (७४३-७४५, ७५३) को उद्धृत किया है--साक्षी क्रमशः उच्चता अथवा 
वरिष्ठता में यों विभाजित हैं; सामन्त, मोल, वृद्ध एवं उद्धृत । मिताक्षरा में आया है कि पड़ोसियों को साक्षी के 
रूप में कमल-दलों के स्तर के रूप में स्थापित करना चाहिए, यथा--संसक्तक (बहुत पास वाले) को वरीयता 
देनी चाहिए, यदि इनमें दोष हो तो उनके वाद वालों को जो बहुत दूरके न हों वरीयता देनी चाहिए और इनके 
बाद अन्य दूर के दलों से जाँच करानी चाहिए । शंख लिखित एवं व्यास (१६।१३-१४) ने . व्यवस्था दी 
है कि सीमाविवाद में साक्षियों में भेद पड़ने पर पड़ोरियों पर ही निर्णय निर्भर रहता है और उसके बाद पुर, 
ग्राम एबं संघों के वृद्ध जनों पर ।* याज्ञ० (२१५२) एवं मनु (८।२५८) के मत से सीमानिर्धारण के लिए 
भरसक उसी गाँव के चार, आठ या दस (सम-संख्यक) पड़ोसी होने चाहिए। वृहस्पति का कथन है कि साक्षियों को 
भमि के आगम (स्वत्वप्राप्ति) का मूल, भूमि-परिमाण, भोगकाल (कब से उस पर कब्जा या स्वामित्व रहा है), 
भोगकर्ता के नाम तथा उस भूमि का भूगोल आदि लक्षण ज्ञात रहेने चाहिए।* नारद (१४।६) के कथन से सीमाविवाद 
जैसे महत्वपूर्ण एवं कठिन विवाद में एक साक्षी पर्याप्त नहीं है, कई साक्षियों का सहारा लेना चाहिए । किन्तु इस सामान्य 


४. विवादरत्नाकर (90299) ने 'सुकृतेः शापिताः का यह अर्थ लिखा है-धर्भा अस्माक क्षोणा मवत्ति 
यदि मिथ्या वदामः इति वादिताः । अर्थशास्त्र (३।४) में आया है--सीमाविवाद प्रामयोरुमयोः सामस्ताः पंचग्रामी 
दशग्रामी वा सेतुमिः स्थावरेः इत्निमेर्वा कुर्यात्‌ । करषंकगोपालवुद्धकाः पुवंभुङ्तिका वा अबाह्याः सेतूनामभिज्ञा बहुन 
एको वां निर्दिश्य सोमासे तुन्‌ विपरीतवेषाः सीमानं नयेय्‌.; । क्षेत्रविवादं सामन्तग्रामवृद्धाः कंयुः । | 
५. समन्ताद्‌ भवाः सामन्ताः, चतसुषु दिकष्वनन्तरग्रामादयस्ते च प्रतिसीमं व्यवस्थिताः; ग्रामो ग्रासस्स 
सामन्तः क्षेत्र कषेत्रस्य कोतितम्‌ । गृहं गृहस्य निष्टं समन्तात्‌ परिरम्य हि ॥ इति कात्यायनवचनात्‌ | ्रामादिशब्देन 
त्स्याः पुरुषा लक्ष्यन्ते । मिताक्षरा (याज्ञ० २१५१) । हे 

: ६. तेषाममावे सामन्तसौलवद्धोद्धृतादयः | स्थावरे षट्प्रकारेपि कार्या नात्र विचारणा ॥ ae be 
_ सिताक्षरा-याज्ञ० २।१५२, .विवादरत्नाकर पु० २०६); गृहक्षेत्र विरोधे सामन्तप्रत्ययः । सामः i 
ओ- प्रत्ययः। प्रत्यमिलेखविरोधे ग्रामनगरवद्धश्रेणीप्रत्ययः ॥ बसिष्ठ० १६।१३-१५ गुहक्षेत्रयोविरोधे साम ae 
) सामन्तविरोधे अभिलेख्यप्रत्ययः । अभिलेख्यविरोये ग्रामनगरवृद्धभेणिप्रत्ययः । ग्रासनगरवृद्धभेणिविरोध ब १ 

भुक्तमन्यत्र राजविप्रस्वात्‌ । शंख लिखित (विवादरत्नाकर Yo २०८) । स्वार्थसिदी प्रडु्टु 
गौरवात्‌ | तत्संसक्तेस्तु कर्तव्य उद्धारो नात्र संशयः 1) संसक्तसक्तदोष तु तत्संसक्ताः प्रकी तिता: । कर्तव्या न प्रदुष्ठास्तु 
ज्ञा धमं विजानता ॥ कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ० २१५२) | आ 
| ७. आगन च प्रमाणं च भोगकाल च नाम च। भूमागलक्षणंचंव ये विदुस्तेचत्र साक्षिणः ॥ बृहस्पति be 3 
१५२; पराशरमाधवीय ३, To ३४२; व्यवहारप्रकाश Fo ३५५) | a 
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सीमा-विवाद के निर्णायक ५१५ 


नियम के विरोध में मिताक्षरा (याज्ञ० २१५२) का कहना है कि यदि दोनों दल किसी एक साक्षी पर विश्वास करें तो 
वह मान्य हो सकता है । नारद (१४।१०) एवं बृहस्पति के अनुसार यदि दोनों दलों ने किसी एक ही व्यक्ति को चना 
है (अन्य साक्षियों, प्रमाणयुक्त लक्षणों -तथा प्रकाश या गुप्त प्रमाणों के अभाव में) तो उसे उपवास कर, अपने 
सिर पर मिट्टी रख,लाल वस्त्रं धारण कर तथा लाल फूलों को माला पहनकर साक्ष्य देना चाहिए । “यदि साक्ष्य देनेवाला 
शूद्र हो तो विश्वरूप (याज्ञ ० २।१ ५६)ने वृहस्पति को उद्धृत करते हुए लिखा है कि उसे लाल वस्त्र धारण करना 
चाहिए, उसके मुख पर श्मशान की राख लगी रहनी चाहिए, उसकी छाती पर बकरे के रक्त वाली पाँच अंगुलियों : 
की छाप रहनी चाहिए, यज्ञ के काम में लाये गये बकरे की लावी (अंतड़ियाँ) गळे में बंधी रही चाहिए और 
उसके दाहिने हाथ में मिट्टी रहनी चाहिए। इन सब बातों से निष्पक्षता एवं कार्य-गुरुता की ओर संकेत मिलता ZI 
यदि कोई जानकार साक्षी न मिले तो राजा गाँवों के बीच की सीमा स्वयं निर्धारित करता है (याज्ञ० ० २१५३, नारद 
१४११, मनु 5२६५) । यदि झगड़े की सीमा किसी एक गाँव के लिए अपेक्षाकृत अधिक महत्वपूर्ण हो तो राजा पूरी 
भूमि उसे दे सकता है। राजा नवीन fast से नयी सी माएँ खींच सकता है, या आधी-आधी भूमि दे सकता है। मनु (=I 
२४५) का कथन है कि यह कार्य ज्येष्ठ भास में जब कि चिह्न स्पष्ट रहते हैं राजा द्वारा किया जाना चाहिए । यदि 
दैवयोग या राजा द्वारा उपस्थित कोई आपत्ति या विपत्ति न आये तो साक्षियों या पड़ोसियों द्वारा निर्धारित सीमा तीन 
सप्ताहों के उपरान्त सुनिश्चित (अन्तिम) रूप ले लेती है (कात्यायन ७५१) । मनु (5२६१) के अनुसार साक्षियों 
द्वारा निर्धारित सीमा राजा द्वारा या लेख्य द्वारा (जिसमें साक्षियों के नाम अंकित हों) प्रमाणित हो जानी चाहिए । 
सीमा-निर्धारण सम्बन्धी शिलालेखों के लिए देखिये फ्लीट का “गुप्त इंस्क्रिप्शंस' (सं० २४, Jo ११०) एवं एपिग्रै- 
फिया इण्डिका (२४, प्‌ ० ३२-३४) जहाँ ध्म शास्त्र-ग्रन्थों में वागत बातों का यथावत्‌ पालन किया गया है। पड़ोसियों 
हारा भ्रामक साक्ष्य देने पर दण्ड की व्यवस्था दी गयी है (मनु ८1२६३; याज्ञ० २।१५३; नारद १४।७ एवं पुनः 
अनु 51२५७ एवं नारद १४।८) । यदि मित्रतावश, लोभ या भय से कोई सच्ची बात कहने के लिए नहीं आता तो 
उसे सबसे बड़ा दण्ड मिलता था (कात्यायन ७६०) । 

बृहस्पति का कथन है कि यदि दो गाँवों के बीच में कोई नदी बहती हो और संयोगवश बाढ़में एक गाँव की कुछ 
भूमि दूसरे गाँव में चली जाय तो पहला गाँव उससे हाथ घो बैठ ता है, किन्तु ऐसा तभी होता है जब कि भूमि में अनाज 
न उग रहा हो। जब अन्न बोयी हुई भूमि इस प्रकार बाढ़ में कटकर दूसरे गाँव में चली जाय तो पहले गाँव को अन्न 


प्राप्त होता है और भूमि दूसरे की हो जाती है 17° 


८. ज्ञातृचिह्नं बिना साधुरेकोप्युसयसंमतः | रक्तमाल्याम्बरघरो मृदमादाय मूर्घनि । सत्यव्रतः सोपवासः 
सोमानं दर्शयेस्नरः ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका ३, Jo २२१; पराशरमाधवीय ३, To ३४३; व्यवहारप्रकाश Yo ३५६) 

४. शूद्राणां तु यथाह बृहस्पति:। यदि शूद्रो नेता स्यात्तं क्लेब्येनालंकारेगालंकृत्य शवसस्मना मुखे विलिप्यारने- 
यस्य पशोः शोणितेनोरसि ` पञ्चांगुलानि कृत्वा प्रोवायासान्त्राणि प्रतिमुच्य सब्येन पाणिना सौसालोप्ड मुध्नि 
घारयेदिति । रक्तकपंटवसनादिः क्लैब्योलेकारः | विश्वरूप । 


१०. ग्रामयोरुमयोयंत्र मर्यादा कल्पिता नदी | कुर्ते दानहरणं भाग्याभाग्यवशात्नू TT । एकत्र कलपातं तु | 2 


भूमेरन्यत्र संस्थितिम्‌ । नदी तीरे प्रकुरुते तस्य तां न विचालयेत्‌ ॥ क्षेत्र सशस्यधुल्लध्य भूमिश्छिन्ना यदा सवेत्‌। | 
नदोस्रोतःप्रवाहेण पुरवस्वामी लभेत ताम्‌॥। बृहस्पति (स्पृतिचखिका २, पु ०२३४; पराशरमाघवोय ३, To ३४८; . . 
विवादरत्ताकर २१७; व्यवहारप्रकाश Yo ३६२) । व्यवहारभ्रकाश का कथन हैतस्य . नदोवशात्प्ाप्तमिकस्य | 
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मनु (५।२६२), याज्ञ० (२।१५४), नारद (१४१२) एवं कात्यायन (७४६) का कथन है कि भमियों 
कूपों, जलाशयों, BH, वाटिकाओं, महलों, गृहों,कुटी रौं (पर्णशालाओं ) ,मन्दिरों एवं जल की निकासी के लिए नालियों 
की सीमाओं के विवादों को साक्षियों ( सामन्तों = पड़ोसियों आदि) से तय कराना चाहिए । 
नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन ने जल-प्रणालियों एवं मलमूंज्ञ-विसर्जन-प्रणालियों (मोरियों) की सोमाओं के 
विषय में विस्तृत नियम दिये हैं। 

बृहस्पति ने व्यवस्था दी है कि ग्राम एवं गृह की स्थापना (बुनियाद) के काल से चले आते हुए Tel (द्वारों, 
वातायनों, अगवाड़ों, चहारदीवारियों आदि) के भोग एवं जल तथा आपणों (हाटों) के भोग के विषय में किसी प्रकार 
का विरोध नहीं होना चाहिए । यदि इन बातों में नयी व्यवस्थाएँ होने लगें तो विरोध उपस्थित हो सकता है (स्मति- 
चन्द्रिका २,पू० २३४ एवं व्यवहारप्रकाश Fo २६३) 1° बृहस्पति का यह भी कथन है कि प्राचीन वातायनों, जल- 
निकासों, घोरियों (ओरी को थामने के लिए बने लम्बे-लम्वे काठ या बाँस के डण्डे जो भीत में गड़े होते हैं,जिनका आकार 
घोड़ों की भाँति होता है, कहों-कहीं ये पक्के मकानों में पत्थर के भी होते हैं), सड़कों के किनारे बने उच्चस्थल, घरों 
या कुटीरो के आँगन से वर्षा-जल को निकालने वाली नालियों (मोरियों) को जो बहुत दिनों से ज्यों के त्यों चले आये 
हों, नहीं हटाना चाहिए, भले ही उनसे पड़ोस के मकानों को कठिनाई होती हो यही बात कात्यायन (७५२-७५३) ने 
भी कही है। पुनः इनका निर्माण नहीं होना चाहिए, क्योंकि इनसे अन्य गृहों को दिक्कत हो सकती है। किसी दुसरे 
के घर में अपनी खिड़की नहीं खोलनी चाहिए और न इसी प्रकार दूसरे के घर को बिगाड़ने या उसके स्वामी के विरोध 
में कोई नाली बनानी चाहिए। किसी के घर की दीवार से लगभग दो हाथ हटकर ही घूरा (जहाँ गलीच या गोबर, 
मल, मूत्र, कतवार आदि फेंके जाते हैं और जिनसे खाद बनती है) बनाना चाहिए, इतना ही नहीं, घूरे को अपने घर से 

भी दूर रखना चाहिए । 
जिस स्थान या सडक या मागं से मनुष्य एवं पशु इधर-उधर बिना किसी रुकावट के आ-जा सकें उसे संसरण)२ 
कहा जाता है । कात्यायन (७५५) ने इसे चतुष्पथ कहा है और उसे राजमार्ग कहा है जहाँ से लोग किसी निश्चित 


प्राप्ता भूमि न विचालयेत्‌ नान्यथा कूर्यात्‌ पुर्वस्वामी नापच्छि्द्यादित्यर्थः । एतदनुप्तशस्यतीरविषयस्‌ | उप्ततीरविषये 
पुनः स एव्‌-क्षेत्रम्‌०। तां सशस्यां भूमिम्‌ । उप्तशस्यफललामपर्यन्तमेतत्‌ । तत्फललामानम्तरं तु न पुर्वस्वामी ता 
भमि लभेत इत्यवगन्तव्यम्‌ | विवादरत्नाकर का मत भिन्न है- यत्र तु नदी क्षेत्रादिकं समुल्लङ ष्य याति तत्र 
पुवंग्रामस्यंब सा भूमिरिति । = 
११. निवेशकालादारस्य गृहवार्यापणादिकम्‌ । येन यावद्यथा भुक्तं तस्य तन्न विचालयेत्‌ ॥ वातायनं प्रणालीं च 
तथा नि्यूहुबेदिकाः (निर्व्युह ? ) । चतुःशालस्यन्दनिकाः sre निविष्ठा न चालयेत्‌ ॥ बृहस्पति (अपराकं पृ० ७९४ 
` स्मृतिचन्द्रिका २, go २३५; व्यवहारभ्रकाश go ३६३) । एवं निवेशनकाले कल्पित गवाक्षादिकं प्रातिवेश्यः 
'तिष्टकार्यपि न केनचिच्चालनीयमित्याह स एव ।' स्मृतिचर्द्रिका (२, पु० २३५) ) निव्यू हो बर 


विशेष इति इत्यकल्पतरो | निर्यूहो गृहकोण (गृहघोणा ? )इति स्मृतिचन्द्रिका । वेदिका .रथ्याविप्रदेशसंस्क 


RG: । व्यवहारप्रकाश (go ३६३)। ये शब्द सदनरत्न से लिये गये हैं । 

_ 1२. यान्त्यायान्ति जना येन पशवश्चानिवारितः | तदुच्यते संसरणं न रोद्धव्यं तु केनचित्‌ ॥ बृहस्पति (अपरा्क | 
पु० ७६४५; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २३४; सर्वे जनाः सदा येत प्रयान्ति स चतुष्पथः | अतिविद्धा ययाकालं राजमा 
स उच्यते ॥ कात्यायन (७५५, स्मृतिचन्द्रिका २, Yo २३५; विवादरत्नाकर qo २२१) | | 


३" 
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समय मे (सदा नहीं) आजा सकें । कौटिल्य आदि ने जनमार्गो एवं गृहों के पास मल-मूत्र त्याग के विषय में दण्ड 
ae a apa (७५६) का कथन है कि गाड़ियों आदि से जनमार्ग का अवरोध नहीं करना चाहिए 
हों लगाना चाहिए । जो लोग ऐसा करते हैं अर्थात्‌ गड्ढा खोदते हैं या पेड़ लगाते हैं और जान- 
बूझकर वहाँ मल-मूत्र त्याग करते हैं उन पर एक साषक का अर्थ-दण्ड लगता है और जो लोग मार्ग पर अपने गुरु, वृद्ध 
जनया राजा को सबसे पहले नहीं जाने देते उन पर भी अर्थ-दण्डः लगता है। मनु (८२८२) ने जनमागे पर बिना किसी 
रोग से ग्रस्त होने पर मल-मूत त्यागने के दोषी पर दो कार्षापण का दण्ड लगाया है और उसे स्वच्छ करने को कहा 
है, किन्तु उन लोगों के लिए इसे अपवाद माना है (मनु० 5।२८३) जो बीमारी के कारण वृद्धता या गर्भधारण के 
कारण एसा करते हैं या बच्चे हैं, उन पर अर्थे-दण्ड नहों लगता, केवल शिड़की ही उनके लिए पर्याप्त है (देखिए मत्स्य- 
(पुराण २२७।१७५-१७६) । कौटिल्य (३।३६) ने गाड़ियों के मार्ग पर धूलि फेंकने पर १८ पण, मिट्टी से अवरोध 
उपस्थित करने पर १/४ पण तथा यही कार्य राजमार्ग पर करने पर दूना दण्ड लगाया है, और पूत स्थलों या जल- 
स्थानों या मन्दिरों या राजप्रासादों के पास मल-मूत्र करने पर क्रम FR, ३ या ४पणों का दण्ड निर्धारित किया है तथा 
मनु धारा लिखित लोगों को छूट दी है। कात्यायन (७५८-७५६) का कहना है कि तालाब, वाटिका और घाटों को जो 
गन्दी वस्तुओं से अपवित्र करता है उसे दण्डित होना पड़ता है और स्वच्छ करना पड़ता है । यही बात पवित्न स्थानों 
पर Wee कपड़े धोने पर भी कही गयी है। 
याज्ञवल्क्य (VARA) ने (दो या अधिक खेतों के) सीमा-व्यतिक्रम, अपने खेत की सीमा से आगे बढ़कर जोतने 
तथा अन्य को अपना खेत जोतने से मना करने वाले को क्रम से सामान्य, सर्वाधिक तथा मध्यम दण्ड की सजा कही है । 
और देखिए विष्णुधमंसूत्र (५१७२) एवं शंख-लिखित, जहाँ किसी खेत की सीमा के उल्लंघन पर १००८ पर्णो के 
अर्थे-दण्ड की व्यवस्था दी हुई है। और देखिए मनु (५।२६४मत्स्यपुराण २२७।३०) जहां किसी के खेत, वाटिका, 
घर आदि को असावधानी से छीनने पर २९० पणों का तथा जान-बूझकर छीनने पर ५०० पणों का अर्थ-दण्ड घोषित 
किया गया है। नारद (१४।१३-१४) एवं कात्यायन (७६०-७६१) का कथन है कि दो खेतों की सीमा पर उगे फल- 
फूलों को न्यायाधीश द्वारा दोनों की सम्पत्ति घोषित किया जाना चाहिए, किन्तु यदि किसी के खेत में उगा पेड़ दूसरे के 
खेत में अपनी डालियां फैला ले तब भी वह उगाने वाले खेत के स्वामी का ही कहा जायगा, अर्थात्‌ उसके फल-फूल 
दूसरे खेत वाले स्वामी को नहीं मिलेंगे । 
नारद (१४।१५) ने सेतु के दो प्रकार बतलाये हैं; खेय (बह जो अधिक जल निकालने के लिए खोदकर 
बनाया जाता है) तथा बन्ध्य (बांध, जो पानी रोकने के लिए निमित किया जाता है) । यदि सेतु-निर्माणसे एक खेत 
को अपेक्षाकृत अधिक लाभ होता है तो उसे बनने देना चाहिए (याज्ञ० २१५६ एवं नारद १४।१७) । ऐसा करने के 
पूव सेतु-निर्माता को दूसरे खेत (जहाँ पर वह सेतु बनाना चाहता है) के स्वामी या राजा से आज्ञा ले लेनी चाहिए, . 
नहीं तो उससे उत्पन्न लाभ उसे नहीं प्राप्त हो सकता । इसी प्रकार का नियम इसरों द्वारा गृहों या तालाबों की मरम्मत 
करने के विषय में भी दिया हुआ है (कात्यायन ७६२-७६३) । नारद (१४।२३-२५) का कथन है कि यदि कोई व्यक्ति 
बिना किसी के विरोध के ऐसी भूमि जोतता है जिसका स्वामी उसे स्वयं नही संभाल सकता या मर गया है या लुप्त हो 
गया है, तो वह उसका भोग कर सकता है, किन्तु यदि पूर्व स्वामी या उसका पुत्र आ जाता है तो उसे लौटा देना 
पड़ता है । किन्तु ऐसा करते समय उसे, खेत के बनाने या बोले में जो कुछ व्यय हुआ रहता है वह मिल जाता है। 


यदि पूर्व स्वामी यह व्यय न दे सके तो नवीन स्वामी आठ वर्षों तक खेत का १/८ भाग पाता है और आठवे वर्ष के आरम्भ Be i 


में उस खेत को लौटा देता है। याज्ञ० (२।१५८) एवं व्यास का कथन है कि यदि कोई मालगुजारी पर किसी के _ 
खेतको जोतने के लिए लेता हैं और थोड़ा-बहुत जोतकर उसे बिना बोए छोड़ देता एवं किसी अत्य द्वारा भी उसे पुरा. 


३१ 
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टे नहीं कराता, तो उसे उस खत में उत्पन्न होने वाली उपज (जितनी वह ठीक से उस खेत के जोते एवं बोये जाने से 
उत्पन्न होती) का मूल्य देना पड़ता है और उस पर अर्थ-दण्ड भी लगता है। ऐसी स्थिति में उससे खेत छीनकर दूसरे को 


भरी दिया जा सकता है।१३ 


es ५ 
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वाक्पारुष्य 


अध्याय २३ 
एवं दण्डपारुष्य (मानहानि एवं आक्रमण) 


आधुनिक काल की फौजदारी के विवाद-पदो के अन्तगंत ही वाक्पारुष्य, दण्ड-पारुष्य, स्तेय, ्त्रीसंग्रहण,साहस | 
नामक पाँच शीर्षक आ जाते हैं। नारद (१ 51१) ने वाक्पारुष्य की व्याख्या यों की है-¬ (यह वह है) जो किसी देश, 


जाति, कुल आदि के विषय में उच्च 


घोष द्वारा गाली के रूप में कहा जाय और जिस से कहे जाने वाळे व्यक्ति को 


मानसिक कष्ट मिळे और उसे अपराध-सा लगे। कात्यायन (७६८) ने इसे यों समझाया है-किसी के सामने हुंकार 


करना, उसके सामने खाँसना या ऐसी 
अर्थात्‌ जिसे लोग न करने या न कहने 


अनुङृति करना या ऐसा उच्चारण करना जो लोक द्वारा गहित माना जाय 
योग्य समझें, वह वाक्पारब्य कहा जाता है।१ नारद (9512-3) के मत से गाली 


गलौज अथवा वाक्पारुष्य के तीन प्रकार हैँ--निष्ठ्र (झिड़कियों के रूप में, यथा किसी को मूर्ख या दुष्ट कहना), 
अश्लील (गन्दी या अपमानजनक बात कहना) तथा तीब्र (भीषण आरोप लगाना, यथा किसी को ब्रह्महत्या या मद्य 
पीने का अपराधी बतलाना); और क्रम से इन तीनों के लिए अपेभा कृत अधिक दण्ड की व्यवस्था दी गयी है। किसी 

देश, जाति या कूल के लिए क्रम से इस प्रकार कहना कि “गौड़ देश के लोग झगड़ाजू हैं! “ब्राह्मण बड़े लालची हैं या 
“विश्वामित्र गोत्त के लोग क्रूर कार्य करते हैं, ये गालियों के उदाहरण हैं। बृहस्पति ने वाक्पारष्य को तीन प्रकार का 
कहा है-सबसे छोटा (जब किसी देश, जाति या कुल को गाली दी जाती है या किसी विशिष्ट काय की ओर संकेत न करके 


पापकम का अपराध लगाया जातां है) 


'मब्यन (जब गालो देनेवाल! गाली दिये जानेवाछे व्यक्ति की माता या बहिन के 


संभोग की याली देता है, अर्थात्‌ जब माँ-बहिन की गाली दी जाती है या उपपातकों * या छोटे-छोटे पापों की गाली दी 


जाती है) तथा महान्‌ अपराध लगाना, 


अर्थात्‌ निषिद्ध भोजन या पेय ग्रहण करने का या महापातक का अपराध लगाना। 


स्मृतियो में उपयुक्त वाक्‍्पारुष्यों तथा वैसा करने वालों की जाति तथा जिनको गालो दी. जाती है उनकी जाति के 


अनुसार दण्ड की व्यवस्था दी हुई है 
ब्राह्मण को गाली देने पर गाली देनेवाले 


। उदाहरणार्थ मनु (५२६७ = ना रद १०११ न मत्स्यपुराण २२७६६) ने 
ले क्षत्रिय,वैश्य एवं शूद को क्रम से १००,१५० एवं २०० पर्णो का दण्ड लगाया 


है। इसी प्रकार मनु (८।२६८=नारद १८।१९) ने क्षत्रिय, वैश्य एवं शूद्र को गाली देने पर अपराधी ब्राह्मण को क्रम 


से ५०, २५ एवं १२ पणों के दण्ड की 


व्यवस्था दी है। समान जातीय को गाली देने पर मामूली अपराध के लिए१२ 


पणों का दण्ड तथा माँ-बहिन की गाली देने पर इसका हुना दण्ड लगाया गया है (मनु ८।२६६=नारद १८१७) । 


और देखिए याञ्च० (२।२०६-२०७) 


१. हकारः कासनं da लोके यच्च बिगहितम्‌ अनुलु्यावनुबूयाद्‌ वाक्यादष्म तबुच्यते॥ कात्यायत (७१८, : a 


7विष्णु० (५३५) । स्मृतिचन्द्रिका (२, T° ३२७) एवं मदनरत्न के उद्ध रणों 


अपराकं Yo ००१, स्मृतिचन्द्रिका २, Jo ६) । 


२. उपपातकों (गोवध, व्यभिचार आदि) के लिए देखिये मनु (३।५६-६६) । याज्ञ० (२।२३४-२४२) 
एवं विष्णुषसंसूत्र (३७) में इनकी लस्बी सूची दी हुई है। | हे scien 
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से पता चलता है कि लगभग १२ वीं शताब्दीं में जाति-सम्बन्धी अन्तर तथा छोटे-बड़े अपराध-सम्बन्धी वि भेद प्रायः 
` जप्त हो चके थे । दो-एक बातें विचारणीय हैं। देखिए मनु (5।२६८-२७२ एवं २७४, नारद १५।१६-१७ एवं २२- 
२४) i यहाँ तक कि सच्ची गाली (यदि कोई व्यक्ति क्रोध में चोरी में पकड़े गये किंसी पूर्वं अपराधी को चोर कहे या 
अन्धे को अन्धा या लेगड़ा कहे) के लिए मनु (८1२७४ = नारद १८।१८) ने एक कार्षापण का दण्ड लगाया है। कौटिल्य 
(३।१८) एबं विष्णु» (५।२७) ने ऐसे अपराधों में क्रम से ३ एवं २ पणों की दण्ड-व्यवस्था दी है। यदि गाली झूठ- 
मठ में दी गयी हो तो इस प्रकार की सच्ची बातों के लिए जो दण्ड लगता है उसका दूना दण्ड देना पड़ता है। यदि 
व्याजस्तुति की जाय, अर्थात्‌ किसी एक आँख वाले या अन्धे को सुन्दर आखों वाला कहा जाय तो दण्ड लगता है 
(कौटिल्य ३३१८) । यदि किसी को प्रसिद्ध पतित या चोर के साथ रहने के लिए मना किया जाय तो दण्ड नहीं लगता 
(कात्यायन ७७६) । यदि गाली देनेवाला यह कहे कि “अबोधता, असावधानी, वैर या मित्नता के कारण मैने ऐसा कह 
द्विया है और अब ऐसा नहीं करूँगा” तो उसे केवल आधा दण्ड लगता है (कात्यायन ७७५; विवादरत्नाकर To २४६; 
विवादचिन्तामणि To ७०; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३२७; व्यवहारप्रकाश To ३८४; कौटिल्य 2195) । यदि कोई 
कतँव्यरत राजा को गाली दे तो उसकी जीभ काट ली जाती है और उसकी सारी सम्पत्ति छीन ली जाती है (नारद 
१८।३० एवं याज्ञ० २३०२) । आपस्तम्दधमंसूत्र (२।१०।२७।१४) ने धर्मरत तीन उच्च वरणो को गाली देनेवाले 
शूद्र की जीभ काट लेने की व्यवस्था दी है। 


दण्डपा रुष्य 


कौटिल्य (३११४) ने इस शीर्षक के अन्तगंत स्पर्श करने, धमकी देने या वांस्तविक रुप से आहत करने को 
सम्मिलित किया है।३ नारद (१५।४) के मत से हाथ, पेर, हथियार या किसी अन्य वस्तु (ger आदि) से शरीराँगों 
पर घाव करने या राख आदि से गंदा कर देने या एक-दूसरे को पीड़ा देने को इसके अन्तरगत रखा है। मिताक्षरा (याज्ञ० 
२२१२) ने तो पशुओं को पीड़ा पहुँचाने तथा पेड़ गिरा देने को भी इसके भीतर ही गिना है। नारद (१५।५-६) के 
मत से दण्डपारुष्य के तीन प्रकार हैं--प्रथम, मध्यम एवं उत्तम, यथा--आक्रमण करने की तैयारी करना, बिना किसी 
अनुशय या परिताप के आक्रमण करना और घायल करना | इन तीनों को पुनः तीन भागों में बाँटा गया है, जो व्यक्ति या 
वस्तु के हीन, मध्यम या उच्च मूल्य पर निर्भर माने गये हैं। स्मृतिचन्द्रिका (२, Yo ३२७) एवं व्यवहारकाश (पु? 
३७०) के परिशिष्ट के श्लोक में आया है-वह व्यक्ति दण्डपारुष्य का अपराधी है जो पीड़ा पहुँचाता है a रक्त निकाल 
देता है, क्षत करता है, तोड़ता है, काटता है और शरीरादि अंगों को फाड़ देता है। बृहस्पति ने लिखा है कि हाय,पत्थर 
लाठी, राख,पंक, धूलि या हथियार से मारना या चोट पहुँचाना दण्डपारुष्य कहलाता है।* 

मिताक्षरा (याज्ञ० २२१२) ने वाक्पादष्य एवं दण्डपारुष्य के विषय में कुछ सिद्धान्त बनाय हैं । जो व्यक्ति 

गाली दिये जाने या आक्रमण किये जाने परं अपनी ओर से वैसा ही अपराध नहीं करते उन्हें प्रशंसित करना 02. 
) किन्तु जो स्वयं प्रत्युत्तर दे देते हैं उन्हें भी दण्डित करना चाहिए, किन्तु उन्हें प्रथम गाली देनेवाले तथा मारने-पीटने वा as 

को अपेक्षा कम दण्ड मिलना चाहिए । किन्तु दो व्यक्ति यदि आपस में उलझ जायें और यह न प्रकट हो सके कि किस 


: ३. दण्डपारुष्यं स्पर्शनमवगुर्णन प्रहतसिति । अर्थशास्त्र (2198) | र्‌ 
ॐ हस्तपाषाणलगुडेभंस्मकर्दमपांश्चुभिः | आय्रुघेश्चः प्रहरणं दण्डपारुष्यम्‌ च्यते ॥। बृहस्पति (विवादरत्नाई 
go २५६) । के | | 
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पहले आरम्भ किया तो दोनों को वराबर-बरावर दण्ड मिलना चाहिए । यदि दो व्यक्ति लड़ जाये तो प्रथम आक्रामक 
को तथा जो आगे वढ़कर लगातार आक्रमण करता रहता है, उसे अपेक्षाकृत अधिक दण्ड मिलना चाहिए । यदि 
सवपाक, मेद, चाण्डाल, व्याध, हाथीवान, ब्रात्य, दास आदि नीच लोग कलीनों एवं आचार्यों पर दण्डपारुष्य प्रयुक्त करें 
ae ae द्वारा eg एवं उसो समय दण्डित करना चाहिए ( अर्थात्‌ उन पर कोड़े आदि बरसाने चाहिए ! )? 
न सानहो राजा को चाहिए'कि वह उन्हे ; 
अर्थे-दण्ड न ळे, क्योंकि उनका घन गहित माना बया | mh कः 
विभिन्न स्मृतियो में विभिन्न दण्डों की व्यवस्था पायी Tite और हम उनके विस्तार में यहाँ नहीं पड़ेंगे | कात्या- 
यन (७८६) ने व्यवस्था दी है कि जिस प्रकार वाक्पारुष्य में दण्ड गाली देनेवाले एवं जिसे गाली दी चाती है उसकी 
जाति के अनुसार दिया जाता है, उसी प्रकार दण्डपारुष्य में भी होता है। अर्थात्‌ यदि अपराधी मार खानेवाळे से हीन 
जाति का हो तो उसे अधिक दण्ड दिया जाता है तथा यदि मारने वाला मार खाने वाले से उच्च जाति का हो तो कम 
दण्ड दिया जाता हैं। मनु (८।२५६) एवं उशना (स्मृतिचन्द्रिका २, To ३२५) ने मनुष्य एवं पशु को लगे हए घाव के 
अनुसार दण्ड देने की व्यवस्था दी है।६ संस्कृत साहित्य में दण्डपारुष्य पर दण्ड देने के विषय में प्राचीनतम ae तैत्ति- - 
रीय संहिता (२।६।१०।२) में प्राप्त होता है--“जो ब्राह्मण को मारने की धमकी देता है उसे सौ (गाय या निष्क) 
का दण्ड, जो ब्राह्मण को पीटता है उसे एक सहस्र का दण्ड तथा जो इस प्रकार आक्रमण कर रक्त निकाल देता है उसे 
उतने वर्षों तक पितरों को न.देखने का (शाप का) दण्ड मिलता है जितने धूलिकण उस रक्त में गिरकर मिल जाते 
u । इस NS में देखिए oh 2230 (२१।२०-२२) एवं मनु(११।२०६-२०७) जहाँ उपयुक्त कथन 
व्याख्याएँ उपस्थित कं । कौटिल्य ६ चन भिन्नः ; 
A दै (3196) ने विभिन्न दण्डपारुष्यों के लिए भिन्न-भिन्न दण्डों 
बृहस्पति का कहना है कि यदि कोई धूल, विभूति (राख) आदि किसी पर फेंके या किसी को हाथ से 
पीट दे तो उस पर एक माष का दण्ड लगता है, यदि वह किसी को छड़ी या पत्थर या इंट से मारे तो दो माष देने पड़ते 
हैं। किन्तु यह व्यवस्था बराबर की जाति वालों के लिए है। यदि कोई किसी दूसरे की पत्नी या अपने से उच्च जाति 
वाळे को मारे या पीटे तो दण्ड उसी के अनुरूप अधिक लगता है । जो किसी के चर्म को काट देता है या आक्रमण से रक्त 
निकाल देता है तो उसे सौ पण देने पड़ते हैं, जो काट कर मांस निकाल देता है उसे छः माष देने पड़ते हैं तथा जो हड्डी 
तोड़ देता है उसे निष्कासन का दण्ड मिलता है (मनु ८1२०४ नारद १८।२६) । कात्यायन ने कान, अधर, चाक 
पाँव, आँख, जीभ, लिंग, हाथ काटने पर सबसे बड़े दण्ड की तथा घायल करने पर मध्यम दण्ड की व्यवस्था दी है ) 
यदि शूद्र तीन उच्च वर्णो को पीटे तो जिस अंग से पीटे उसका वह अंग काट लिया जाना चाहिए (गौतम १२।१,कौटिल्य 
WIE, मनु २७६, Mao WRX एवं बृहस्पति) । मिताक्षरा (याज्ञ० २२१५) ने यही बात क्षत्रिय को पीटने 


१ 


३. अस्पृश्यधूतंदासातां म्लेच्छानां पापकारिणाम्‌। प्रतिलोमप्रसुतानां ताडनं नाथंतो दमः ॥ कात्यायन 
(अपराकं go ८१३, विवादरत्नाकर १० २७८) ; प्रातिलोम्यास्तथा चा्त्याः पुरुषाणां मलाः स्मृताः । ब्राह्मणातिक्रमे | 
चघ्या न दातव्या घनं क्वचित्‌ ।। विवादरत्नाकर (Jo २६४) । 

६ वाक्पारुष्ये यथेवोक्ताः प्रातिलोम्यानुलोमतः। तथेव दण्डपारुष्ये पात्या दण्डा यथाक्सस्‌ कात्यायन ae 
७८६ (पराशरमाधवीय ३, Yo ४१८; विवादरत्नाकर २६६) । यत्र नोक्तो दमः सर्वेरानस्त्यात्तु महात्मभिः । तत्र 
कार्य परिज्ञाय कतंब्मं दण्डघारणम्‌ ॥ काये प्राणिषु प्राण्यन्तरस्तपादित दुःखम्‌ । स्मु० च० २, प्‌० ३२८1 | 
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८२२ घर्मेशास्त्र का इतिहास 


प्र वैश्य के लिए लागू की है। मनु (८1२८० ) ने यही दण्ड उस शूद्र के लिए दिया है जो किसी उच्च जातीय को मारने 
के लिए हाथ या लाठी उठाता है। मनु (८२५१-२४३ =नारद १८।२६-२८) ने कहा है कि यदि कोई नीच जाति का 
व्यक्ति किसी उच्च जाति के ब्यक्ति के साथ ही एक आसन पर उद्धत रूप से बैठे तो उसकी कमर तप्त लोहे से दाग कर 
उसे निष्कासित कर देना चाहिए या उसके चूतड़ पर घाव कर देना चाहिए (इस प्रकार कि वह मरने न पाये)। यदि कोई 
me किसी ब्राह्मण पर निर्भर होकर थूक दे तो उसके अधर काट लिये जाने चाहिए,यदि कोई शू द्र किसी ब्राह्मण पर मल 
मूत्र फेके तो अपराधी अंगों को काट लेना चाहिए तथा यदि कोई शूद्र किसी ब्राहमण के बाल,पैर,दाढ़ी, गरदन ,अण्डकोषों 
को पकड़कर खींचे तो उसके हाथ काट लिये जाने चाहिए। यदि किसी अकेले व्यक्ति को कई लोग मिलकर पीटे तो 
प्रत्येक को उस अपराध का दूना दण्ड लगता है. (याज्ञ० २।२२१; कौटिल्य ३।१९; विष्णुधमं सुद्ध ५।७२) ।७ कौटिल्य 
(३।१६), मनु (८२८७), याज्ञ० (२।२२२), भृहस्पाति, कात्यायन (७८७) विष्णुधमंसुत्न (५।७५-७६) ने 
लिखा है कि घायल कर देने पर अपराधी को दवा, भोजन तथा अन्य व्ययों की व्यवस्था तब तक करनो पड़ती है जव तक 
कि वह व्यक्ति काम करने के योग्य न हो जाय । 

सम्पत्ति नाश करने तथा पशुओं को मारने या अंग-विच्छेद करने पर कौटिल्य, मनु, याज्ञवल्क्य आदि ने विभिन्न 
दण्डों की व्यवस्था दी है। पशुओं को मार डालने या पीटने पर मनु(८।२६६-२६५) ने कई प्रकार के उण्डों की व्यवस्था 
दी है जो पशुओं के मूल्य आदि पर निर्भर है। वृक्षों, झाडियों :एवं लताओं को काट-पीट करने पर भी दण्ड- 
व्यवस्था है (याज्ञ० २।२२७-२२६, कौटिल्य ३।१६ एवं कात्यायन ७६३) । याज्ञवल्क्य (२।२१४) ने लिखा है 
कि यदि उन्मत्त होने.पर या पागल हो जाने पर या AAT कोई किसी पर कीचड़, मिट्टी, थूक या मल मूत्र फेंक दे तो 
ag दण्डित नहीं होता । किन्तु इन मामलों पर कौटिल्य ने वास्तविक दण्ड का आधा लगाया है। - 


स्वतः दण्डप्रयोग के अवसर 
अपनी सम्पत्ति या प्राण की रक्षा के लिए व्यकिति क्या कर सकता है? इस विषय में धमं शास्त्र कारों ने विवेचन 
उपस्थित किया है। आततायियों के विषय में चर्चा करते समय इस विषय में हमने इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग के तृतीय 
अध्याय में कुछ कह दिया है । किसी आततायी ब्राह्मण को मार डालने के विषय में बहुत-से मत-मतान्तर हैं, किन्तु [सी 
भो जाति के आततायी को मार भगाने या बलपूर्वक हटा देने (भले ही उसकी हत्या हो जाय) के विषय में कोई भेद नहीं 
है। गौतम (७।२५) ने प्राण-भय के समय ब्राहमण को भी अस्त्र-शस्त्र से अपनी रक्षा करने को कहा है। बौधायन 
(२।२।८०) मनु, (5।३४८।३४) आदि ने कहा है कि ब्राह्मण एवं वैश्य भी यदि पातकियों द्वारा धर्म-कार्य में बाधा 
पायें, या जब बाह्याक्रमण से गड़बड़ी उत्पन्न हो जाय,या जब उनके घ्राणों पर आ जाय,या जब उन्हें गायों या सम्पति या 
_ स्त्रियों या ब्राह्मणों की रक्षा करनी हो तो बल का प्रयोग कर सकते हैं। मिताक्षरा (याज्ञ० २२८६) ने मनु के इस कथन 
say | को उसी दशा में उचित माना है.जब कि समय से राजा को सूचना न मिल सके और देरी होने से भयंकरता की उपस्थिति 
हो जाते वाली हो। 
 कात्यायन(८००)का कथन है कि प्राण लेने पर उद्धत व्यक्ति को मारने में कोई अपराध नहीं है, किन्तु यदि 


| आक्रामक घेर लिये जाये तो उन्हें बन्दी बना लेना चाहिए और मारना नहीं चाहिए । अपराक (याज्ञ० ३।२२७) का 


कथन है कि जो आग लगाने या मार डालने पर तुला हेर या आग लगा रहा हो या मार रहा हो तो उसे आततायी कहता 


`= ७. महाजनस्पेक भतत परें ढिगुणो दण्ड: । अर्थशास्त्र (३१६) । 
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चाहिए; जब उसे ऐसा करने से रोका 
एन जा सके और मार डा 
को अनुचित नहीं कह ते । किर सना ही एक उपाय रह गया हो; धर्मशास्त्रकार ऐसा करने 
मेधातिथि (मन्‌ ` ड 1३४८) ae भाल करके रोका जा सकता है तो जान से मार डालना अपराध agen 
गु ८।३ व्याख्या में स्पष्ट किया है कि ऐसे आततायी को भार डालना चाहिए, भके ही वह 
2 


fats हो। मिताक्षरा (याज्ञ० २।२२) का कथन है कि अपने 
पर ब्राह्मण की हृत्या हो जाय तो राजा डोरा दण्ड नहीं मिलता और इस प्रकार की ब्रह्म 


होता है। इसी प्रकार पंजे एवं सींग वाले पश “हत्या का प्रायश्चित्त 
LAG वाले साँपों हलका 
अपराध नहीं है (कात्यायन ८०४; स्मृतिचन्द्रिका २, प० ३ १६ i आक्रामक घोड़ों एवं हाथियों को मार डालने में कोई 
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अध्याय २४ 
स्तेय (चोरी) 


ऋग्वेद में तस्कर, स्तेन एवं तायु का बहुधा उल्लेख हुआ है, यथा “गौएँ हमसे न fags, कोई तस्कर (चोर) 
उन्हें पीडा न पहुँचाये” (ऋग्वेद ६।२८।३) “पूषा मार्गों की रक्षा करता है और गुप्त धनों को जानता है, जैसा कि कोई 
तस्कर जानता है”- (Be ५।२६।६) । ऋग्वेद (१०।४।६) से ज्ञात होता है कि चोर लोग साहसी होते हैं तथा लोगों 
को रस्सियों से बाँध लेते हैं, तथा तस्कर राति मे दिखाई पड़ते हैं (ऋग्वेद १।१६१।५) ।' तायु शब्द भारत-पारसी 
शब्द है (Ho १।५०।२, ४।३८।५, ६।१२।१) । स्तेन का अर्थं है 'गाय चुराने वाला' (Ho ३1२८७) । स्तेन को 
पकड लेने पर रस्सी से बाँध लिया जाता था (क्र०५६७।१४) । ऋग्वेद (७।५५।३) में कुत्ते को स्तेन एवं 
तस्कर के पीछे दौड़ने को कहा गया है; लगता है, यहाँ स्तेन का अर्थं है वह चोर जो सम्पत्ति को गुप्त रूप से उठा 
छे जाता है तथा तस्कर वह है जो खुले आम चोरी करता है। वाजसनेयी संहिता (११।७६ Ube तैत्तिरीय संहिता (४॥१- 
१०।२) में स्तेन तथा तस्कर के अतिरिक्त सलिस्लु शब्द भी आया है । अथर्ववेद (४1३) में भेड़ियों, व्याघ्रों एवं तस्करों 
के विरुद्ध मन्त्र कहे गये हैं। र 

मनु (५३३२), कौटिल्य (३३१७), नारद (२७१२) आदि में स्तेय को साहस से पृथक्‌ माना गया है। 
कात्यायन (८।१०, दायभाग ६।६, पू० २२४) ने स्तेय के विषय में यों लिखा है--जो परद्रव्य-हरण प्रच्छन्न होता है 
या प्रकाश में होता हैया रात्रि या दिन में होता है, उसे स्तेय कहते हैं, सोते हुए या असावधान या उन्मत्त लोगों के 
घन का कई साधनों से हर केने को स्तेय कहते हैं (नारद १७।१७) । चोरी की गयी वस्तु के अनुसार यह न = 
का होता है- साधारण (मिट्टी के बरतन, आसन, खाट, लकड़ी, खाल, घास, दाल, भोजन) ; मध्यम (रेशम 
अतिरिक्त अन्य परिधान, गाय-बैल के अतिरिक्त अन्य पशु, सोने के अतिरिक्त अन्य धातु, चावल ise तथा gat 
(जब सोने के जेवर, रेशम के वस्त्र, स्त्रियां, पुरुष, पालतू पशु, हाथी, घोड़े तथा ब्राह्मणों या मन्दिरों का धन चोरी 
जाता है) । और देखिए नारद (१७।१३-१६) एवं याज्च० (२२७५) | 

मनु (६1२५६) एवं es (स्मृतिचन्द्रिका २, To ३१ एवं व्यवहारप्रकाश पू० ३८६) FATAS क 


5 होते मु र व्यापारी, 
(चोर) या तो प्रकाश (प्रकट या खुले रूप वाले) या अप्रकाश (गुप्त) होते हैं। गलत तराजू एव बटखरे वाल व्यार 


१ न ता नशन्ति न दभाति तस्करो नासामामित्रो व्यथिरा दधर्षति। ऋ० (६1२८३) ; पथ पे 
तस्करो यथां एष वेद निधोनाम्‌ ॥ त्र० (०२३।६); तूस्यजेव तस्करा बन रशनामिर्दशमिरम्यघीताम्‌ 
 (१०।४।६) ; और देखिए निरुक्त (३।१४) । ET 

२. ये जनेषु मलिम्लवः स्तेनामस्तस्करा वने । ये कक्षेष्वघायवस्ताँस्ते दधामि जम्भयोः ues क 
. (११७४) । तैत्तिरीय संहिता को टीका में आया है--स्तेना: गुप्तचौराः, तस्कराः प्रकटचौरा:, a 
ग्रामेषु बन्दिकरा मलिम्लुवः ।' 
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चोरों का विभाजन और दण्ड दर 
a 


आरी,मिथ्याचिकित्सक (क्वै वैद्य), 'सभ्यों' 
(क्या ) agate बाग: गा नकली वैद्य), “समयो के घूसखो र, वेश्याएं, मध्यस्थता की वृत्ति करने वाले, कमसल 
Midas ie जाइ या ee या सामुद्रिक से भविष्य-वाणी करने वालें, झूठे साक्षी आदि 
Ge BENT (७२६१-२६६) ने लिखा है कि इ if 
लों, जलपान-पहों सप्रकार के तस्करों का ने 
द्वारा सभा- पन-ग या-भवनों मो पता लगाने के लिए राजा 
= oe Be वेश्या-भव मद्य-शालाओं, नाटकघरों आदि में ऐसे गप्तचर नियुक्त करने चाहिए 
या अन्य हथिया र लेकर, घूमते हे कह. अभकाश तस्कर वे हैं जो छिपे तौर से सबरी (de मारने वाले हथियार) - 
का सामान उठा ले दे é Lvs Baa हैं--उत्क्षेपक (उचक्का, जो किसी अन्य काम में लगे व्यक्ति 
कतरा या पाके र ९ भवशत (वाशा पान्यमुद्‌ (यात्नियों को लूट लेने वाला) ,प्रस्यि-भेदक (जेवः 
टः ` ने रियथ<- ra 
tee ee ae उका पशु-चोर, अशव-चोर तथा अन्य पश-चोर । याज्ञ० (२।२६६-२६८) एवं 
की पकड़ने एवं उनका पता लगाने की विधियाँ 
4 या बतायी हैं । यथा--राजकर्मचारी 
(पुलिस) द्वारा चोरी का कुछसामान प्राप्त कर पदः उ 
७ १ या पद-चिह्न द्वारा या पुराने चोर को ८ 
कर जो अपना पता न वताये । सन्देह पर = पकड़कर, या ऐसे व्यक्ति को पकड़ 
न भी व्यक्ति पकड़े जा सकते हैं; या पछने = 
= = fu ? या पुछ्न पर अपना नाम या जाति न बताने वाले 
पकड़ा जा सकता है; जुआरी, शराबी, वेश्यागामी को चोरी के सन्देह में पकड़ा जा सकता है; यदि पूछे जाने पर 


पर सन्देह किया जा सकता है। मिताक्षरा (याज्ञ ने 
गे ० २।२६५) ने नारद का उद्धरण दिया है कि केवल 
oe सिद्ध = होता, अतः राजा को भली प्रकार छानबीन करनी चाहिए, क्योंकि निरपराधी भी ae 
oe सकत हैं या अपने पास में वेसी वस्तुएं (चोरी की) पा सकते हैं। यदि चोरी की वस्तु किसी के पास प्राप्त 
ee re सम्भव है कि वह उसके पास किसी अन्य व्यक्ति द्वारा आयी हो, या वह उसे पड़ी मिली हो, या उसकी उसने 
we री की हो; झूठे व्यक्ति बहुधा सच्चे व्यक्तियों का चेहरा बनाये रहते हैं। देखिये नारद (१।४२ एवं १।७१ ) 
र ae २२७।१६६) । चोरी में पकड़ लिये जाने पर केवल अस्वीकार से व्यक्ति बरी नहीं होता 
हारा (यथा--वह उस समय अन्यत्र था ौ 
ae ) या दिव्य द्वारा अपनी सचाई सिद्ध करनी पड़ती है 
ae des ( प्रकट) चोरों को दण्ड अपराध के हलकेपन या गुरुता के अनुपात में मिलता है न कि उनकी 
| त क अनुपात में । और देखिये बृहस्पति (पराशरमाधवीय ३, Jo ४२६-४४० एवं व्यवहारप्रकाश 
i Shick । मनु ( ey एवं मत्स्यपुराण (२२७।१५४-१८५) के अनुसार कण्टकों (घोखबाजो) 
बडा कण्टक है, यदि वह धोखा करता अंगों का विच्छ 
सलाह ह्‌ 1 हुआ पकड़ा जाय तो उसके अंगों का विच्छेद, थोड़ा थोड़ा करके 
गुत या अप्रकाश या अप्रकट चोरों के विषय में विशिष्ट नियम दिये हुए हैं। पूर्वोक्त तीन प्रकार की चोरी न 
ही दण्ड हा हैन शाहा के तीन प्रकारों के लिए उल्लिखित हैं (नारद १२।२१) । मनु (८३२३) ने कुलीन | 
oe oe ( : स्त्रियों) एवं बहुमूल्य धातुओं की चोरी में मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है। ब्यास नो स्त्ियों को चोरी 
22 लोहे के ऊपर जलाकर मार डालने तथा मनुष्यों की चोरी पर हाथ-पैर काट डालने की दण्ड-व्यवस्था दी है। 
क (२२७३) ने इसरों को बन्दी बना लेने, अश्वों एवं हाथियों की चोरी तथा हिसावृत्ति से दुसरे पर आक्रमण 
‘ie शूली ह को कहा है । मनु (६1२८०) ने राजा के भण्डार में एवं अस्त्रागार में संघ लगाने या 
प्रकोष्ठ में चोरी करने पर या हाथी, घोड़ा एवं रथ चोरी करने पर मृत्यु-दण्डकी व्यवस्था दी है। राखि से सेध 
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लगाने (मनु 51२७६) पर्‌ हाथ काटकर शूली पर चढ़ा देने की व्यवस्था दी गयी है।३ याज्ञ० (२।२७४), मनु 
(5।२७७) एवं विष्णुधमंसूत्र (६।१३६) ने जेबकतरों (ग्रन्थिभेदकों) के प्रथम अपराध पर अंगूठा एवं तजनी 
काट ऊेने की, दूसरे अपराध पर हाथ-पेर काट लेने की तथा तीसरे अपराध पर मृत्यु दण्ड की व्यवस्था दी है। चोर 
को चोरी के सामान की पुति भी करनी पड़ती थी (मनु ८।३२०, याज्ञ० २।२७०, विष्णुधमंसूत्र ५।८८ एवं नारद, 
परिशिष्ट २१) । नारद (परिशिष्ट २२-२४) के अनुसार साधारण चोरी के सामान के मूल्य का पांच गुना देना पड़ता 
था, किन्तु मनु (८।३२६-३२६) ने केवल दूने को बात कही है। 
गौतम (१२।१२-१४), मनु (८।३३७-३३८) एवं नारद (परिशिष्ट ५१-५२) के अनुसार उच्च जातियों 
को अपेक्षाकृत अधिक दण्ड मिलता है, यथा--शूद्ध को चोरी की वस्तु का आठ गुना देना पड़ा तो उसी अपराध में वैश्य, 
क्षत्रिय एवं ब्राह्मण को क्रम से १६, ३२ एवं ६४ गुना देना पड़ता है, क्योंकि उच्च स्थिति एवं संस्कृति के अनुसार इन्हें 
अधिक ईमानदार होना चाहिए । मनु (८1३८० ) ने लिखा है कि सामान्यतः ब्राह्मण को किसी भी अपराध में मृत्यू- 
दण्ड नहीं मिलना चाहिए, उसे देश-निर्वासन का दण्ड मिल सकता है, किन्तु वह अपनी सम्पत्ति अपने साथ ले जा सकता 
हैं । किन्तु अन्य अपवाद भी मिलते हैं। कात्यायन (८२३) का कथन है किं मानवों (भनु के अनुयायियों या सम्प्रदाय 
के लोगों) के अनुसार चोरी के सामान के साथ पकड़े गये लोगों को तत्क्षण प्रवासित कर देना चाहिए । किन्तु गोतम 
सम्प्रदाय के मत से ऐसा नहीं करना चाहिए, क्योंकि इस नियम से देश में लोगों की कमी हो जायगी । विवादरत्नाकर 
(पु० ३३२) ने कात्यायन के इस कथन को विद्वान ब्राह्मणों के लिए ही ठीक माना है । विवादरत्नाकर(पू० ३३२) एवं 
विवादचिन्तामणि (To ६२) ने कात्यायन के दो पद्य (२४-५२५) उद्धृत कर व्यक्त किया है fa यदि अविद्वान्‌ 
ब्राह्मण चोरी के सामान के साथ या विना सामान पकड़ लिया जाय तो उसे उपयुक्त लक्षणों से दाग देना चाहिए और 
उसकी सारी सम्पत्ति छीन ली जानी चाहिए, किन्तु एसा करने के पूवं अपराध निश्चित रूप से fae हो जाना आवश्यक 
है । दूसरे पद्य में यह आया है कि यदि चोर ब्राह्मण न तो विद्वान्‌ हो और न धची तो उसके पैरों में बेड़ी डाल देनी 
चाहिए, उसे कम भोजन देना चाहिए और मृत्यु-पर्यन्त उससे राजा द्वारा काम कराना चाहिए । गौतम (१२।३६- 
४८), नारद (परिशिष्ट १३-१४), मनु - (51२७१ एवं २७५), कात्यायन (८२७) आदि के मत से जो लोग जान- 
बूझकर चोरों को भोजन, अग्नि (जाड़े में तापने के लिए) जल या शरण देते ` हैं या चोरी की वस्तु ग्रहमा oe ह 
या क्रय करते हैं या छिपाते हैं, उन्हें चोरों के समान ही दण्ड मिलता है । इस विषय में देखिये याज्ञव 
२।२७६) 1 
, a विषयों में बिना आज्ञा लिये वस्तुओं का उपयोग अपराध नहीं माना जाता। गौतम (aan 
(८1३३६ = मत्स्यपुराण २२७।११२-११३), याज्ञ (२१६६) ने तीन उच्च जातियों के लोगों को ue तोडने 
पुष्प, गाय को खिलाने के लिए पत्ते आदि तथा देवपूजा के लिए पुष्प आदि रे लेने पर तथा अरक्षित el 
पर अपराधी नहीं ठहराया है। ऐसा करने पर न तो दण्ड मिलता है और न पाप ही लगता है(कुल्लूक/ सनु = eee) 
एक स्मृति में आया है कि बिना मांगें ऐसा करने पर हाथ काट लिये जाने चाहिए, किन्तु मिताक्षरा मर 
, छुवे अपराक (qo ७७४) आदि ने ऐसा केवल उन लोगों के लिए माना है जो द्विज नहीं हैं और जो 
) ` नही हैं या जो गाय को खिलाने या पूजा के लिए ऐसा नहीं करते हैं। आया है कि कौ, 
४ बह विषय आदि काल से ही विचाराधीन रहा है । आपस्तम्बधमंसूत (१०।२५।१-५) में अ A 
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भुखमरी में चोरी की कुछ छूट... 


हारीत, काण्व एवं पौष्करसादि के मत से चाहे थोड़ 
डा हो या कोई भी परिस्थिति हो, बिना 
mut we piled के मत से कूछ अपवाद हैं, यथा--स्वामी को, थोड़ी fa में मु ed 
EB स गाई 3 जुते हुए वेजों को खिलाते समय मना नहीं करना चाहिए, किन्तु यदि इन वस्तुओं ४ > ae (ea 
अधिक मात्रा में खिलायेगा तो वह चोर समझा जायगा | शान्तिपवं (१।१६५। स्तुओं को खिलाने वाला 


याज्ञ० a में आया है कि यदि विना अन्न के कोई ब्राह्मण या कोई अन्य व्यक्ति तीन दिनों तक उपवास किये हो 


नहीं करता हो। व्यास (स्मृतिचर्द्रिका १, प० १७४) ने 
[| ग्पृ आपत्ति के समय भोजन के लिए 
किन्तु Pend चोरी करना 
ae ue a ne प्रथमतः अपने से किसी हीन जाति वाले के यहाँ, तब बराबर वाले के यहाँ और किक नहीं 
| उच्च-जाति के यहाँ की जा oes है। मनु (०३४१, मत्स्यपुराण २२७।११०,११४), नारद (प्रकीर्ण अपने 
शंख एवं कात्यायन (८२२ क) के मत में भोजन कम पड़ जाने पर यात्री द्वारा बिना माँगे किसी के खेत से बा 
मूलियों, दो तरवूजों (तरवूज), पाँच आमों या ated, एक मुट्ठी खजूर, वेर या चावल ड र pee 
अपराध नहीं माना गया है।४ कर हक 
साहस (गुंडई, लूट-मार, डाका) 


मनु (०३२२), कौटिल्य (३३१७), नारद (१७१), याज्ञ० Bee 
साहस" को ऐसा कमं माना है जो राजकर्मंचारियों या Ai न ae ee ae (७३३-७६६) ने 
‘area’ शब्द साहस अर्थात्‌ बल (नारद १७।१) से निकला है। कभी-कभी साहस स्तेय हे पथक जाम 
(मनु ८३३२, कौटिल्य ३।१७ एवं नारद १७१२), क्योंकि स्तेय (चोरी) बिना बल प्रयोग किये गुप्त BRE IU 
धन ले लेना है। और साहस में बल या हिसा का प्रयोग निहित है। साहस के चार प्रकार हं गुप्त रूप से किसी का 
(चोरी), परदाराभिमशंन (दूसरे की स्त्री को छीन लेना) एवं पारुष्य (इसके दो प्रकार हैं) जिन कला कट 
चन्द्रिका २, पृ० ३१२ एवं व्यवहारप्रकाश Jo ३६२), नारद (१७।२) आदि। साहस करने वाले को चोरों 0 


४. तिंलमुद्गभाषयवगोधूमादीनां सस्यमुष्टिग्रहणेषु न दोषः पथिकानाम्‌ । शंख (स्मृतिचन्तरिका 
Be त्रपुषे वारके द्वे तु पञ्चाम्र' पञ्चदाडिमम्‌ । खर्जूरबदरादीनां मुष्टि TEN =e ॥ बृह० एवं ae 
गृहस्थरत्नाकर Yo ५२०) ; चणकव्रीहिगोधूमयवानां मुद्गमाषयोः । अविदिद्धगर हीतव्यो स्थितैः हि 
मिताक्षरा (याज्ञ० २२७५) । काजमा पक परि सि र 
४. स्यात्साहसं त्वन्ययवत्‌ प्रसभं कमं यत्कृतम्‌ | निरन्वयं अवेत्स्तेय हुत्वापव्ययते च यत्‌ ॥ मनु (८।३३२); | 
साहसमन्वयवत्‌ ्रसभकमं | निरन्वये स्तेयमपव्ययने च । अथंशासत्र (३1१७); सहसा क्रियते कस यस्किञ्चिवू See 
बलदपिते; । तत्साहसमिति भ्रोक्तं सहो बलमिहोच्यते ॥ नारद (१७५१); सहसा यत्कृतं कर्म तत्साहस तत्साहसमुदाहृतम्‌ , vom : 
सान्ववस्त्वपहारो यः TAT हरणं च यत्‌ ॥ साहसं च सवेदेवं स्तेयमुक्त विनिह्ववे ॥ कात्या० १३१-७६ | 
(सरस्वतोविलास, Yo ४५१, ४५७; स्मृतिचन्द्रिका २, To ३१६ एवं विवादरत्ताकर पु० २०७। स्मृतिचन्द्रिका रप 
३१६) सें आया है--अन्वयो रक्षणकालक्मप्राप्तपालकतरनेरन्तयं, तस्मिन्‌ सति योऽपहारः स सान्बयोऽपहारः। | 


4 CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collecti n 
Ty क ही Bt PRET 5114S ७४ HOT a 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
i इति 
८२८ घम शास्त्र का इतिहास 


अपेक्षा अधिक बुरा माना जाता। मनु (5३४५), मिताक्षरा (याज्ञ० २।२३०) के मत से एसे लोगों को राजा द्वारा 
कभी न छोड़ा जाना चाहिए । 
नारद (१७।३-६) एवं बृहस्पति ने साहस की तीन श्रेणियाँ की हैं; प्रथम साहस (नाश करना, वाक्पारुष्य 
अर्थात्‌ गाली देना, फलों, मूलों, जल, कृषि के औजारो आदि को तोड-फोड़ डालना या कुचल डालना या नष्ट करना,), 
मध्यम साहस (वस्त्रों, भोजन, पेय पदार्थ, बरतन-भाण्डों को नष्ट करना) तथा उत्तम या बड़ा साहस (हथियार या 
विष से मारना, दूसरे की स्त्री के साथ बल प्रयोग करना तथा चेतन प्राणियों को क्लेश देना)। साहस के अन्तगंत मुख्य 
अपराध ये हैं डकैती करना, हत्या करना तथा बलात्कार से किसी स्त्री के साथ व्यभिचार करना । बलपूर्वक व्यभिचार 
का वर्णन स्त्री-संग्रहण के अध्याय में होगा । बृहस्पति के मत से हत्या करने वाले को अर्थ-दण्ड के स्थान पर प्राण-दण्ड 
मिलना चाहिए । किन्तु मनु (६1२४१) के मत से ब्राह्मण हत्यारे को प्राण-दण्ड न देकर देश-निष्कासन का दण्ड देना 
चाहिए । यदि ब्राह्मणेतर लोगों द्वारा असावधानी से हत्या हो जाय तो सम्पूर्ण धन छीन लेना चाहिए, किन्तु जान वूझकर 
हृत्या करने पर प्राण-दण्ड देना चाहिए (मनु 51२४२) | मनु (६।२३२) एवं विष्णु ० (५।६-११) के मत से अपनी 
ओर से नकली राज्यानुशासन बनाने वाले या राज्य के अंगों के प्रति अवज्ञा दिखाने वाले या स्लरी-हत्या या बाल-हत्या, 
ब्रह्म-हत्या करने वाले को प्राण-दण्ड मिलना चाहिए । बौधायन० (१।१०।२०।२१), बृहस्पति एवं व्यास ने व्यवस्था 
दी है कि यदि कोई क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र ब्रह्मम-हत्या करे तो विविध प्रकार से प्राण-दण्ड,मिलना चाहिए और सारी 
सम्पत्ति छीन लेनी चाहिए । किन्तु यदि कोई अपनी जाति वाले की या अपने से नीच जाति वाले की हत्या करे तो वह 
राजा द्वारा अपराध की गुरुता के अनुसार दण्डित होना चाहिए । कौटिल्य (४।११) के मत से पुराने शास्त्रों के नियमों 
के अनुसार भाँति-भाँति के कष्ट एवं कलेश देकर प्र'ण-दण्ड देना चाहिए,किन्तु उन्होंने लिखा है कि यदि हत्यारे ने निर्मम. 
हत्या न की हो तो उसे केवल शुद्धघ्राण-दण्ड मिलना चाहिए।* एक विशिष्ट नियम अवलोकनीय है । गौतम (२२।१२) 
आपस्तम्ब० (१।६।२४।६-६), मनु (११।८७), वक्षिष्ठ० (२०।३४) एवं याज्ञ० (३।२५१) ने आत्रेयी ब्राह्मणी की 
हत्या के लिए उसी प्रायश्चित की व्यवस्था दी है जो किसी ब्राह्मणपुरुष की हत्या के लिए नियोजित 21° आपस्तम्ब० 
(१।७।२४।१-५) एवं गौतम० (२२) ने मारे गये एवं मारने वाले व्यक्ति की जाति एवं लिग के आधार पर प्रा 
श्चित की व्यवस्था दी है। हम प्रायश्चित्त वाले अध्याय में इस पर संक्षेप में लिखंग। मनु (०२४ १-२६२), याज्ञ९ 
(२२६८-२६६) एवं कौटिल्य (४१३) के मत से कभी-कभी हत्या हो जाने या घायल कर देने या सम्पत्ति-नाश पर 
दण्ड नहीं मिलता, यथा--यदि गाड़ी में जुते बल की नाथ अकस्मात्‌ भंग हो जाय,जुआ टूट जाय,जब ऊँचो-नीची भूमि 
के कारण गाड़ी एक ओर उलट जाय, जव धुरा या पहिया टूट जाय, यदि गाड़ी के विभिन्न भागों को बाँधने वाले चर्म- 
बन्धन टूट जायें, जब रास टूट जाय और जब बहुत जोर से पुकारने पर भी भागे से व्यक्ति न ge और दुर्घटना हो जाय । 
किन्तु उपयुक्त स्थितियों से विपरीत दशाओं में गाड़ी के स्वामी को २०० पण दण्ड देना पड़ता था (जब गाड़ीवान = 
न हो) । यदि गाड़ीवान दक्ष हो और दुर्घटना हो जाय तो गाडी वान को ही दण्डित होना पड़ता है। यदि माग अव 


| : . gall 
se एते शास्त्रेष्वनुगताः क्लेशदण्डा महात्मनाम्‌ । अक्लिष्टानां तु पापानां धमः शुद्धवधः स्र 
 अधंशास्त्र (४११) । प्रेमी का 
ओ। ७, आत्रेय्याइचंवम्‌ । गोतम० (२२।१२); आत्रेयीं च स्त्रियम्‌ आप० (१।९२४३) । Bs aioe 
अर्थ सम्भवतः शतपथब्राह्मण (१।४।५।१२) में रजस्वला स्त्री है। अमरकोश में भी आत्रेयी रजस्वला og 
1 कुछ लोग अत्रि गोत्र बालो स्त्री को आत्रेयी कहते हैं। 
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इंघेंटना; प्रेरक, घातक एवं उनके सहायकों का दण्डक्रम ८२६ 


हो तो असावधानी से हाँकने पर दुर्घटना होने पर गाडीवान को दण्डित किया जाता है (मनु ५।२६३-२६५) । नारद 
(पारुष्य ३२) के मत से ge के अपराध के कारण पिता दण्डित नहीं होता और न घोड़े, कृत्ते एवं बन्दर के दोष 
के कारण उनका स्वामी; किन्तु जव स्वामी भान-वूझकर उन्हें उत्तेजित कर किसी को हानि पहुंचाता है तो दण्डित 
होता है। असावधानी से एवं तेजी से हाँकने वाळे गाड़ीवान से यदि किसी मनुष्य की मृत्यु हो जाती है तो उसे चोर 
के समान दण्डित होना पड़ता है। किन्तु यदि गाय; घोड़ा, SE या .हाथी मर जाय तो चोरी का आधा दण्ड देना 
पड़ता है और छोटे पशुओं की (दुघंटना से) हत्या होने पर २०० पण दण्ड देने पड़ते हैं। कौटिल्य (3198), मन्‌ 
(०२०५), याज्ञ० (२।२२७-२२६) एवं विष्णु ० ( ५।५५-५६) ने वृक्षों, पौधों , शाखाओं, पुष्पों एवं फलों के नाश 
पर उनकी उपयोगिता एवं पवित्रता के अनुसार दण्ड लगाया है। 

्मृतियों ने साहस के अपराधों एवं असावधानता -से या दुटिवश किये गये अपराधों के दण्डों में भेद प्रदर्शित 
किया है। जान-बूझकर किसी को उसके घर, वाटिका या खेत से वंचित कर देने पर ५०० पणों का दण्ड तथा गलती से 
ऐसा कर देने पर २०० qui का दण्ड लगता हू। 


यदि कई व्यक्ति किसी की हत्या करें तो उसे जिसने ममंस्थल पर घात किया है, अर्थात्‌ जो ममंप्रहारक होता है उसी 
को हत्या का दण्ड मिलता है।” कात्यायन (७६८) एवं वृहस्पति ने लिखा है कि जो अपराध का प्रारम्भ करता है, जो 
(साहस करने का) मार्ग दिखाता है, जो अपराधी को आश्रय देता है या अस्त्र-शस्त्र देता है, जो अपराधी को खिलाता 
है, जो प्रहार करने को उभाइता है, जो मारे गये व्यक्ति को नष्ट करने का उपाय बताता है, जो अपराध करते समय 
उपेक्षा प्रदर्शित करता है, जो मारे गये व्यक्ति का दोष अरि भव्यक्त करता है, जो अपराध का अनुमोदन करता है, जो 
योग्य होने पर भी अपराध नहीं रोकता--ये सब अपराध दै के कर्ता कहे जाते हैं और राजा को चाहिए कि वह उन्हें 
उनकी योग्यता एवं दोष के अनुसार दण्डित करे । और देखिये आपस्तम्ब८ (२।११।२६।१) । जो अपराध का आरम्भ 
करता है या वैसा करने को उभाड़ता है उसे बृहस्पति के मत से वास्तविक दोषी का आधा दण्ड मिलता है। 

याञ्च० (२।२३२-२४२) ने साहस से संवंधित कई अपराधों का वर्णन किया है ओर तदनुसार दण्ड-च्यवस्था 
दी है। यथा--मुह्रवंद ( तालेवंद) घर में प्रवेश करना, पड़ोसियों एवं कुलिकों (दायादों) को हानि पहुंचाना, पतित 
न हुए अपने माता-पिता, पुत्रों, भाइयों या बहिदों का परित्याग करना, विधवा के साथ व्यभिचार करना, चाण्डालों 
दवारा जान-बूझकर उच्च जाति को अपवित्र करना, जाली सिक्का बनाना या झूठा बटखराया तराजू बनाना तथा 
राजकमंचारियों या अन्य व्यवितयों की कुचिकित्सा करना । इन पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | 


८. एकस्य बहवो यत्रप्रहरन्ति रुषान्विताः । ममंभ्रहारको यस्तु घातकः स उदाहृतः॥ बृहस्पति (चिवादरत्नाः र 
केर Jo ३७३, व्यवहारप्रकाश Yo ३६५); aaa तु यस्तेषां यथाक्तं दापयेद्दमम्‌ azo (स्मृतिचछिका र, | 
To ३१२, वि० र० पृ० ३७३) | । 

चे. आरस्मक्नुत्‌ सहायश्च तथा मार्गानुदेशकः | आभ्यः शस्त्रदाता च मक्तदाता विकमिणाम्‌ ॥ युद्धोंपदेश 
कश्चेव तद्दिताशप्रदर्शकः | उपेक्षाकारकश्चेव दोषबक्तानुसोदकः॥। अनिषेद्धा क्षमो यः स्यात्सर्वे ते कार्यकारिणः 
यथाशक्त्यनुरूपं तु दण्डसेषां प्रकल्पयेत्‌ ॥ कात्या० (स्मृतिचन्द्रिका २, Yo ३१२, पराशरमाधवीय 


a 


बिवादरत्नाकर Jo ३७५, व्य० Yo To ३४५) । 
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अध्याय २५ 
स्त्रीसंग्रहण (पर-स्ली के साथ नियमविरुद्ध सिथुनीभाव) 


मिताक्षरा (याज्ञ० २।२८३) के मत से मिथुनी भाव (संभोग) के लिए किसी पुरुष एवं स्त्री का एक साथ होना 

. संग्रहण है।१ बृहस्पति के मत से पापमूल संग्रहण तीन प्रकार का होता है-बल से, घोखे से तथा कामपिपासा से संभोग 

करना ।२ इनमें प्रथम है बलात्कार से संभोग करना, वह भी स्त्री की इच्छा के विरुद्ध किसी गुप्त स्थान में या ऐसी स्त्री 

के साथ संभोग करना जो पागल हो या उस स्त्री के साथ जिसकी मानसिक स्थिति अव्यवस्थित हो या जो भ्रमित हो 

या उसके साथ जो चिल्ला रही हो। दूसरा प्रकार वह है जिसमें कोई स्त्री छद्म या किसी बहाने बुला ली गयी हो या 

जिसे कोई म्य (यथा धतू रा आदि) पिला दिया गया हो या जो किसी प्रकार (मन्त्र या वशीकरण आदि उपायों से 

बश में कर ली गयी हो और उसके साथ संभोग-कर्म किया जाय। तीसरा प्रकार वह है जिसमें कोई स्त्री आँख मारकर 

या दूती भेजकर वूला ली गयी हो या दोनों एक-दूसरे के सौन्दर्ये या धन से आकृष्ट हो गये हों और संभोग में लिप्त हो 

गये हों । इनमें तीसरा प्रकारभी तीन प्रकार का होता हैं-साधारण, मध्यम एवं गम्भीर ; जिनमें प्रथम प्रकार में कटाक्ष 

करना, मुसकराना, दूती भेजना, स्त्री के आभूषणों एवं वस्त्रों को छूना सम्मिलित है; दूसरे में पुष्प, अनुलेपन (अंजन 

आदि), फल, घृप, भोजन, वस्त्र तथा गुप्त बात-चीत करना सम्मिलित हैं और तीसरे में एकही बिस्तर पर सोना, विहार 
करना, चुम्बन एवं आलिंगन आदि सम्मिलित हैं। 

मदनरत्न, व्यवहार प्रकाश (पू० ३६६-३६७) आदि ने बलात्कार पूवंक संभोग को साहस के अन्तर्गत रखा है। 

बल द्वारा संभोग करने पर बहुत कड़ा दण्ड मिलता था। वृहस्पति के अनुसार समान जातीय से साहस पुर्वक संभोग करने 

पर सम्पूणं सम्पत्तिछीन ली जानी चाहिए, लिंग एवं अण्डकोष काट लिये जाने चाहिए, गदहे पर चढ़ाकर घुमाना 

` चाहिए ; किन्तु यदि संभोग की हुई स्त्र व्यभिचारी से हीन जाति की हो तो उपयु क्त दण्ड का आधा लगता है; किन्तु 

यदि स्त्री को जाति पुरुष की जाति से उच्च हो तो पुरुष को मृत्यु दण्ड मिलता है और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन ली 

जाती है। कात्यायन (८३० ) के अनुसार बलात्कार करने पर मृत्यु-दण्ड मिलता है, क्योंकि यह उचित आचरण के 

. विरुद्ध है। जब धोखे से संभोग किया जाता है तो सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन ली जाती है, माथे पर स्त्री के गुप्तांग का दाग . 

- लगा दिया जाता है और व्यभिचारी को बस्ती के वाहर कर दिया जाता है। किन्तु यहाँ भी जाति-सम्बन्धी छूट एव 


अधिकता चणित है ।१ 


1. स्त्रीपूंसयोसियुनीमावः संग्रहणम्‌ । मिताक्षरा (याज्ञ० श२८३); संग्रहणं परस्त्रिया सह पुरुषस्म 


सम्बन्धः । स्मृतिचद्विका (२, Yo ८) । 
. २. अपराकं पु० ८५४; स्मृतिच० २, Yo ८; व्य० Mo पु० २६७३ बि० र० पु? ३७६; परा० मा० २ 
० ४६२।॥ ` ५ - पाय 
. ३. सहसा कामयेचस्तु घनं तस्यालिलं हरेत्‌ । उक्त्य लिगवृषणों आमयेद्‌ शवं भेन तु ॥ दमो ते समाया 
हीनायासधिकस्ततः । पुसः कार्योऽधिकायां तु गमने संप्रमापणम्‌॥ बृहस्पति (स्मृति च० २, ३० ३२०; व्य० 7° 
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व्यभिचार के दण्ड . ८३१ 


बलात्कार एवं धोखे से संभक्त नारी को दण्ड नहीं मिलता था, उसे केवल कुच्छ या पराक नामक प्रायश्चित 
(ब्रत) करना पड़ता था। जब तक वह प्रायश्चित्त से पवित्न नहीं हो जाती थी उसे घर में सुरक्षा के भीतर रहना पड़ता 
था, श्यंगार-बनाव नहीं करना होता था, पृथिवी पर सोना पड़ता था तथा केवल जीवन-निर्वाह के लिए भोजन 
मिलता था । प्रायश्चित्त के उपरान्त वह॒ अपनी पूर्व स्थिति प्राप्त कर लेती थी । arto (२।२८६) एवं वृहस्पति के 
अनुसार एक-दूसरे की सहमति से व्यभिचार करने पर पुरुष को अपनी ही जाति की नारी के साथ ऐसा करने पर अधिक- 
तम दण्ड, अपने से हीन जाति के साथ ऐसा करने पर उसका आधा दण्ड देना पड़ता था, किन्तु अपने से उच्च जाति वाली 
नारी के साथ ऐसा करने पर मृत्यु दण्ड मिलता था और नारी के कान आदि काट लिये जाते थे । कुछ ऋषियों ने नाक, 
कान आदि काटने का विरोध किया है । यम के मत से यदि नारी की सम्मति से व्यभिचार हुआ हो तो मृत्यु-दण्ड 
देना या अंग-विच्छेद (सौन्दर्य-भंग) करना या विरूप बनाना अच्छा नहीं, प्रत्युत उसे निकाल बाहर करना श्रेयस्कर 
माना गया है। कात्यायन (४८७) ने एक सामान्य नियम यह दिया है कि सभी प्रकार के अपराधों में जो दण्ड पुरुष 
को मिलता है उसका आधा ही नारी को मिलना चाहिए; यदि पुरुष को मृत्यु-दण्ड मिले तो वहां नारी का अग विच्छेद 
ही पर्याप्त है।४ 

नारद (१५।७३-७५) के मत से निम्नोक्त नारियों से संभोग करना पाप है और ऐसा करने पर शिश्न-कर्तेन 
से कम दण्ड नहीं मिलता।* विमाता, मौसी (माता की बहिन), सास, चाचा या मामा की पत्नी (अर्थात्‌ चाची या 
मामी), फूफी (पिता की बहिन), मित्रपतनी, शिष्यपत्नी, बहिन, वहिन की सखी, वधू (पतोहु) पुत्री, गुरु-पत्नी, सगोत्रा 
(अपने गोत्र वाली स्त्री), शरणागता (शरण में आयी हुई स्त्री), रानी, प्रब्रजिता (संन्यासिनी), धात्नी (दूध 
पिलाने वालो), साध्वी एवं उच्च जाति की स्त्री। और देखिये मनु (११।१७०-१७१), कौटिल्य (४१३), याज्ञ० 
(३।२३१-२३३), मत्स्यपुराण (२२७।१३६-१४१) „ जिनमें अन्तिम तीन में इस प्रकार के अपराध के लिए शिश्न-कर्तेन 
एवं प्रायश्चित्त स्वरूप प्राण-दण्ड (ब्राह्मण को छोड़कर) की व्यवस्था दी हुई है और स्त्री के लिए (यदि उसको भी सह- 
मति हो तो) मृत्यु-दण्ड देने को कहा गया है। वृहद्‌-यम (३।७), आपस्तम्ब (पद्य, £19) एवं यम (३५) ते लिखा 
है कि माता, गुरुपत्नी, बहिन या पुत्री के साथ व्यभिचार करने पर अग्नि-प्रवेश से बढ़कर दूसरा प्रायश्चित्त नहीं है। यह 
विचित्र बात है कि कौटिल्य (४।१३) एवं याज्ञ० (२।२६३) ने प्रब्रजिता-गमन पर केवल २४ पणों का दण्ड लगाया 
है और नारद (१५।७४) एवं मत्स्य० (२२७१४१) ने इसे अत्यन्त महान अपराध माना है। सम्भवतः प्रथम दोने 


Jo ३४६-३४७३ Teo सा० ३, To ४६६) । स्त्रीषु वृत्तोपभोगः स्यात्य्रसहा पुरुषो यदा । वधे aa प्रवर्तेत कार्या- 
तिक्रमणं हि तत्‌ ॥ कात्यायन (स्मृतिच० २, To ३२०; व्य० To १०:३६७; व्यवहारमप्नुख Yo २४४) । छद्मना 
` कासयेद्यस्तु तस्य सबंहरो दमः । अंकयित्वा भगांकेन पुराक्तिवासेत्तत्त:।। बहस्पति (स्मृतिच० २ पु० ३२०; वि० 
Xo Jo ३८६५) | 


स्मृति० २, Yo ३२१; व्यवहारमगूख Fo २४६) । 2 
५. माता सातृष्वसा श्वभूर्मातुलानी पितृष्वसा । पितृव्यस खिशिष्यस्त्री भगिनी तत्सखी स्नुषा ॥ बुहिता 

चार्यभार्या च सगोत्रा शरणागता । राज्ञो प्रव्रजिता घात्री साध्वी वर्णोत्तता च या ॥ आसासन्यतमां गत्वा गुरुतल्पग | 

उच्यते | शिदइनस्योत्कर्तन तस्य नान्यो दण्डो विधौयते ॥ नारद (१५७३-७५) । विवादरत्वाकर (qo ३। 


आया है--मातान्न जननीव्यति रिक्ता पितृपत्नी ।, गुप्तबिषयमेतत्‌ | 
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४. सवषु चापराधेषु पसो योथंदमः स्मृतः। तदधं योषितो दद्युवंध पुंसोङ्गकतंनम्‌ ॥ कात्यायन (४८७, a 
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८३२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


उन प्रत्नजिताओं की ओर संकेत किया है जो नीच कुल की होती थीं और सनातन धर्म को नहीं मानती थीं, तथा अन्तिम 
दो में ऐसी प्रब्रजिताओं की ओर सकेत है जो उच्च कुल की सन्यासिनी होती थीं । और देखिये मन (८।३६३) । 
वेश्या की इच्छा के विरुद्ध संभोग करने से कौटिल्य (४1१३) एवं याज्ञ ० (२1२४१) में क्रम से १२ एवं १४ पणों का ' 
दण्ड कहा गया है । अग्राकृतिक व्यभिचार के लिए कौटिल्य (४1१३), याज्ञ० (२२०४ एवं २६३) विष्णु» (११४४) 
एवं नारद (१५।७६ ने क्रम से १२, २४, १०० एवं Yoo पणों का दण्ड लगाया है। = 

पुरुष एवं स्त्री की जाति, विवाहिता एवं अविवाहिता, गुप्ता (रक्षिता) एवं अगुप्ता के आधार पर दण्ड की 
विविध कोटियाँ थी 1 देखिये गौतम (9212), वसिष्ठ० (२१।१।१-५), मनु (८१३५४), विष्णु० (१४१), याज्ञ० 
(२२८६ २६४), नारद (१५७०) आदि, जहाँ उच्च एवं नीच जाति के अपराधियों के विपय में लिखा हुआ है, 
गौतम० (१२।३), मनु (८।३७४-३७८, ३८२-२८५), कौटिल्य (४।१३) आदि, जहाँ रक्षित एवं अरक्षित नारियों 
के साथ व्यभिचार करने के दण्डों के विषय में उल्लेख है; मनु (८।३६४-३७०), याज्ञ० (२।२८६),२८७), 
कौटिल्य (४।१२), नारद (१५।७१-७२) आदि जहाँ अविवाहित नारियों के साथ व्यभिचार करने वालों के दण्डों के 
विषय में लिखा हुआ है। 

अति प्राचीन सूत्रों एवं स्मृतियों में अपेक्षाकृत कठिन दण्ड कहे गये हैं । हम इस प्रकार के विवेचन के विस्तार 
में यहाँ नहीं पड़ेंगे । दो-एक उदाहरण पर्याप्त होंगे । गौतम (३।१४-१५) एवं मन्‌ (०३७१) ने व्यभिचारियों को 
` कुत्तों से नुचवा डालने को कहा है किन्तु याज्ञ० (२।२८६) इस विषय में कुछ मृदुल है । आपस्तम्ब० (२१०।२६। 
२०।२१ ने विवाहित नारी के साथ संभोग करने पर शिशन एवं अण्ड काट लेने को कहा है किन्तु अविवाहित नारी के 
साथ ऐसा करने पर केवल सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन लेने की व्यवस्था दी है। किन्तु याज्ञ० (२।२८८) मनु (८।३६६) एवं 
नारद (१५७७२) ने लिखा है कि यदि कोई पुरुष अपनी ही जाति की अविवाहित नारी के साथ संभोग करे तो उसे 
राजा द्वारा दण्ड नहीं मिलना चाहिए, प्रत्युत उसे आभूषण आदि के साथ उस नारी से सम्मानपूर्वक विवाह कर लेने 
की छूट दी जानी चाहिए । 

याज्ञ०(२।२६०) एवं नारद(१५।७४) ने किसी के घर में या बाहर रहनेवाली दासी के साथ संभोग करने 
` को अपराध माना है और याज्ञ० ने ऐसा करने पर ५० पणों का दण्ड लगाया है । और देखिये इस ग्रन्थ का द्वितीय 
भाग (अध्याय १६) जहां वेश्याओ का वर्णेन हैं। मनु (८1३६२) ने जहाँ परनारी से बात करने पर दण्ड-व्यवस्था 
दी है वहीं अभिनेताओं, संगीतज्ञों एवं अपनी पत्नियों की वृत्ति से जीविका चलानेवालों के लिए छूट दी है और उनकी 
स्त्रियों से संभोग करने को अपराध नहीं माना है, क्योंकि वे स्वयं गुप्त रहकर अपनी स्त्रियों को अन्य लोगों से मिलने- 
जूलने की छूट देते हैं। 


_स्त्नीपुंधम (पति-पत्नो का धर्म) 


io के दोषों, विवाह-प्रकारों, पुनभू' एवं स्वैरिणी स्त्रियों, नियोग-प्रथा, अवैधानिक संभोग, व्यभिचारिणी 
केदण्ड) पुतविवाह, वर्णसंकर एवं मिश्रित जातियों के विषय में उल्लेख किया है। मनु (६1१) ने भी पति-पत्ली 
कत्त विषय में लिखने की बात कही है । मनु (६1२) का कथन है कि पति का और पुरुषों का प्रथम कर्तब्य 
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स्त्रियों का नियन्त्रण वेर 


` है स्त्रियों को आ द्‌ ; 
us aan ed pr (१६।३०) का कथन हैं कि स्वतन्त्रता के कारण अच्छ कुल को नारियाँ भी 
॥ र । मनु (51५) एवं बृहस्पति के अनुसार सबसे महत्वपूर्ण बात है स्त्रियों की साघांरण-से se ४ 
चित अनुरागो से रक्षा करना, क्योंकि तरि i ठ्‌ । साधारण-से-साधारण अन्‌- 
डुवो सकती £18 arta’. शंख तानक पाँच फिसल जाने से वे (पति एवं पिता के) कुलो को दुःख के पारावार में 
न कक fee na SBME, मनु (६1७ एवं ६) एवं अन्य स्मृतियो के मत से अपनी संतति की पविः 
लिड 5 के xs का अन्य लोगों से अपनी पत्नी की रक्षा करनी चाहिए । पत्नी. की रक्षा करके पति अपनी 
र्‌ धम के दिनों में जिस पुरुष को ध्यान में बैस ही को छ 
3 में रखती है वैसा ही पूत्र जनती है 2 है 
ति पत Re Mt ह पूः है । मन्‌ (51१०) को 
ह कार्यों जबल र = जा वलव परदे मै रखकर उनकी पूरी रक्षा नहीं की जा सकती, ae 
= उसा किया जा सकता है (देखिए मनु ६११ एवं & पतियों को चाहिए कि 
दु द एवं वृहस्पति) iF पतियों को चाहिए fi 
वे उनका सम्मान एवं प्रेम प्राप्त करें, उन्हे wae चाहिए कि 
कर, उन्हें उनकी इज्जत करनी चाहिए (मन्‌ ६1२२ ae 
में हमने ए ५1२२-२४-२६ एवं याज्ञ ० ११८२) । 
. पलाक के विषय में हमने पहले ही लिख दिया है (देखिए इस ग्रन्थ का द्वितीय भाग, अध्याय i ) 


६- सुक्ष्मेम्योपि प्रसंगेस्यो निवार्या स्त्री स्वबन्धुभिः । श्वध्वादिभिरुरुस्त्रीमि: पालनीया दिवानिशम N go | 
(स्मृति० २, Yo २२३; व्य० प्र० पृ० ४०५; वि० To Jo ४११) । , 
७, तस्माद्रेतोपघाताज्जायां रक्षेत्‌ जाथानाशे कुलनाशः कुलनाशे तन्तुनाशः तन्तुनाशे देवपितृयज्ञनाशः 
यज्ञनाशे धर्मनाश: घर्मनाशे आत्मनाशः आत्मनाशे सबंनाशः । तस्मादेनां घर्मशीला सुगुप्तां पत्नी रक्षेत । हारीत | 
(स्मृतिच० २, go २३४; बि० र० Yo ४१०; व्य० Ho Jo ४०४; सदनरत्न) । Fo 
८. यस्मिन्मावोऽपितः स्त्रीणामातंवे तच्छीलं पत्रं जनयन्ति यथा नीलवृषेण नीलबृषवत्सप्रसवः श्वेतेन श्वेत 
एव जायते | एवं योनिरेव बलवती यस्माद्वर्णाः संक्रीयन्ते । शंखलिखित (वि० र० पू० ४१४; स्मृति० २, पृ २ १ 
Bo प्रण Jo ४०८) || : ; : ie md : 
._ ४ आयव्ययेऽंसस्कारे गृहोपस्कररक्षणे । शौचान्निकार्ये संयोज्याः स्त्रीणां शुद्धिरियं स्मृता । 
हारप्रकाश Jo ४०४) । ER 
३३ 
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अध्याय २६ 
दूत और समाह्वय 


मनु (६1२२३), नारद (9819) एवं बृहस्पति ने aa (जुआ) को वह खेल कहा है जो पासे, चमं-खण्डों, 
हस्तिदन्त-खण्डों आदि से खेला जाता है तथा जिसमें कोई बाजी लगी रहती है, और समाह्वय को वह खेल माना है जिसमें 
जीवों, यथा--मुर्गों, कबूतरों, भेड़ों, भैंसों एवं मल्लों (कुश्तीवाजों ) की लड़ाई होती है और वाजी लगी रहती है। मनु 
ने दूत को बुरा खेल माना है(६।२२१, २२२, २२४-२२६)। उन्होंने दूत एबं समाह्वय को राजा द्वारा वजित करने को 
कहा है, क्योंकि इनसे राज्य का नाश होता है। उन्होंने इसे खुलेआम चोरी की संज्ञा दी है और ऐसा करने बालों के लिए 
शरीर-दण्ड की व्यवस्था दी है। क्योंकि उनके द्वारा भले लोग भी वंचनाओं में फंस जाते हैं। मनु (६।२२७= उद्योग- 
पर्व ३७।१४) ने लिखा है कि प्राचीन काल में चूत से वैमनस्य उत्पन्न होता रहा है अतः मनुष्य को आनन्द के लिए भी 
इसे नहीं खेलना चाहिए, क्योंकि यह बुरी लत है। कात्यायन (६३४) ने भी यही बात कही है । याज्ञ० (२।२०३) 
एवं कौटिल्य (३।२०) ने राज्य के संरक्षण में किसी केनद्रस्थान में चूत खेलने की छूट दी है, क्योंकि इससे चोरों का 
पता लग जाता है।। 

बृहस्पति ने उपर्पुक्त विरोधी मतों की ओर संकेत करते हुए कहा है--सत्य (सचाई या ईमानदारी), शौच 
(पवित्रता) एवं घन की रक्षा के लिएद्यूत मनु द्वारा वजित ठहराया गया है, किन्तु अन्य लोगों ने इसे वर्जित नहीं किया, 
क्योंकि इससे चोरों का पता चलता है। किन्तु उन लोगों ने भी इसे झूतभवन के अध्यक्ष की उपस्थिति में ठीक माना है, 
क्योंकि इससे राज्य को कर मिलता है। इस प्रकार दूत खिलाने वाले को समिक तथा बाजी के धन को (जिसे हारने 
वाले को देना पड़ता है) पण या ग्लह (याज्ञ० २।१६६) कहा जाता है। नारद (१८।८) ने एक विकल्प भी दिया 
है; सभिक ढारा न खिलाये जाने पर यदि खे लनेवाला बाजी का भाग राजा को देकर कहीं अन्य स्थान पर भी द्यूत खेलता 
है तो उसे दण्ड नहीं मिलता । याज्ञ० (21988) के मत से, जैसी कि पराशरमाधवीय (३, To ५७४) एवं व्यवहारः 
प्रकाश (To ५६५) नेटीका की है, १०० पणों की या अधिक की बाजी रहने पर सभिक को ५ प्रतिशत या १/२० भाग 
` तथा १०० पणों से कम रहने पर १० प्रतिशत या १/१० भाग देना पड़ता था। अपराक (पू० ८०२) नेटीकाकी है 
कि सभिक को विजयी से ५ प्रतिशत तथा हारनेवाले से १० प्रतिशत मिलता था । किन्तु नारद (१६।२) ने सभिक 


के लिएपुरी बाजी का १० प्रतिशत निर्धारित किया है। कौटिल्य (३1२०) ने ५ प्रतिशत शुल्क लगाया है और सभिक 
को दूत की सामग्री (पासा, चर्म-खण्ड आदि), जल एवं स्थान आदि देने के उपलक्ष्य में किराया लेने की छूट दी है। 


2 राजा की ओर से संरक्षण मिलने के कारण सभिक को निश्चित शुल्क देना पड़ता था। उसे हारे हुए व्यक्ति से बाजी 


4. द्यूतमेकमुखं कायं तस्करज्ञानकारणात्‌ । याज्ञ० (२।२०३) ; दूताष्यक्षो द्यूतमेकमुखं कारयेदन्यत्रदीव्यती 
द्ादशपणों दण्डः, गृढाजीविज्ञापनायंम्‌ । अर्थशास्त्र (३।२०); धरुवं चूतात्कलियंस्माद्िषे सर्पमुखादिव । तस्माद्राजा 
निवतंत चिषये व्यसन हि तत्‌ ॥ कात्यायन (विवादरत्नाकर, To ६११) । 
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जुआ ओर बाजी लगाना ' ` दडेप 


का धन लेकर (बन्दी वनाकर या अन्य उपाय से) विजयी को देना पड़ता था और ईमानदारी (प्रत्यय) एवं संयम से 
MIS केना पड़ता था (याज्ञ० २२००; कात्यायन ६४०; नारद १६।२) | कात्यायन (६३७) ने लिखा है कि सिक 
अपन जेब से जयी को जीत का धन दे सकता था और हारे हुएं से तीन पखवारे के भीतर या संदेह होने पर तुरन्त प्राप्त 
कर सकता था। 
कात्यायन (१०००) ने लिखा है कि यदि चूत की छूट मिले तो वह खुळे स्थान में द्वार के पास खिलाया 
जाना चाहिए, जिससे भले व्यक्ति धोखा न खाये और राजा को कर मिले । यदि चूत खुले स्थान में खिलाया गया हो 
और वहाँ सभिक उपस्थित रहा हो तथा उसने राजा को शुल्क दे दिया हो तो उस स्थिति में, जब कि हारा हुआ व्यक्ति 
विजयी को जीता हुआ धन न दे, तो राजाको चाहिए कि वह जयी को वह धन दिला दे, अर्थात्‌ सभिक जयी को धन 
दिलाने के उत्तरदायित्व से बरी रहता है (याज्ञ० २।२०१) । नारद (१६।६-७) एवं याज्ञ ० (२१२०२) के मत से 
यदि द्यूत-बाजी गुप्त स्थान में हुई हो, राजा की आज्ञा न रही हो तथा झूठे पासों एवं चालाकियों का सहारा लिया गया 
हो तो सभिक तथा चूत खेलने वाले को धन-प्राप्ति का कोई अधिकार नहीं प्राप्त होता और उसे दण्डित होना पड़ता 
(माथे पर कृत्ते के पैर का या अन्य निशान दाग दिया जाता है) तथा निष्कासित हो जाने का दण्ड भी प्राप्त हो सकता 
है। नारद (१४।६) का कथन है कि निष्कासित जुआरियों के गले में पासों की माला पहना दी जाती है। कात्यायन 
. (5४१) एवं वृहस्पति के मत से अबोध व्यक्ति यदि गुप्त स्थान में जुआ खेले तो वह उत्तरदायित्व से बरी हो सकता है 
किन्तु दक्ष जुआरी हार जाने पर ऐसी छूट नहीं पाता, किन्तु यदि दक्ष व्यक्तित अपनी "सम्पूर्णं सम्पत्ति जुए में हार जाय 
तो उसे केवल आधा देना पड़ता है। कात्यायन (६४२) क्रे मत से यदि सभिक ईमानदार है तो जुआरियों के झगड़ों, 
जय घोषित करने एवं धोखे के पासों आदि के निर्णय में उसका फैसला अन्तिम होता है। नारद (१६९४), याज्ञ ० ( रा 
२०२ ),बृहस्पति एवं कात्यायन (६४३) ने व्यवस्था दो है कि यदि जीत एवं हार के विषय में कोई विग्रह हो तो राजा द्यूत 
खेलने वालों को निर्णय देने एवं साक्ष्य देने के लिए तैनात कर सकता है (यहाँ पर जुआरियों को साक्ष्य देने के लिए छूट 
है, अन्यत्ननहीं ) ,किन्तु यदि ऐसे चूत खेलने वाले विग्रहियों से वैर रखते हों तो राजा को स्वयं झगड़े का निपटारा करना 
पड़ता है। : 
याज्ञ ० (२२०३) ने दूत-सम्वधी सभी नियमों को समाह्वय के लिए भी स्वीकार किया है। बृहस्पति का 
कथन है कि जिसका पशु हारता है उसके स्वामी को बाजी का धन देना पड़ता है(वि० र० To ६१४; सरस्वतीविलास 
To ४८६)। सरस्वती विलास (To ४८७) ने विष्णु एवं एक ठीका (विष्णुधमेसूत्र की सम्भवतः भारुचि-टीका) का 
उल्लेख करते हुए लिखा है कि राजा को प्रत्येक लड़ने वाले पशु के स्वामी से बाजी के घन का चौथाई भाग मिलता है। 
हारा हुआ पशु (War एवं कुश्तीबाज को छोड़कर) चाहे वह जीवित हो या मृत, जयी पशु के स्वामी को प्रात हो जाता 


है। मानसोल्लास (जिल्द ३, To २२६) ने कुश्ती की प्रतियोगिताओं, मुगों की लड़ाइयों आदि से सम्बन्धित राजाके 


आमोद-प्रमोद का विशद वर्णन उपस्थित किया है। दशकुमारचरित में चूत की!ओर कई संकेत मिलते हैं। द्वितीय 
उच्छ्वास (Yo ४७) में यूत की २५ कलाओं का उल्लेख मिलता है, जहाँ यह आया है कि सभिक के निर्णय पर ही दतः 


सम्बन्धी झगड़े तय होते हैं, १६,००० दीनारों की बाजी में जयी को आधा मिलता हैं और शेष आधा सभिक तथा चयूत- . ह 


भवन के वासियों में बेट सकता है। = | 
दूत अति प्राचीन दुगु'णों में एक है। ऋग्वेद (१०१३४) में एक जुआरी का रुदन वणित है। वहाँ कई स्थानों 
पर द्यूत का संकेत मिलता है (ऋग्वेद १।४१।६, ७।८९।६) । अथर्ववेद (४।१६।५, ४।३८) में भी चूत के पासों 
रलह का उल्लेख मिलता है। बाजसनेयी संहिता (३०।१८) में “अक्षराजाय कितवम्‌ शब्द आये हैं। कुछ 
यथा राजसूय में. पासा एक महत्वपूर्ण विषय माना गया है। देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ३४ । पाणिनि 


3 N 
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११०, ४॥४४२, ४।४।१३, २।३।५७-५८) ने भौ द्यूत से सम्बन्धित शब्दों के निर्माण की वात कही है, यथा-अव्ययी- 
भाव समास के विषय में अक्षपरि, शलाकापरि; atte, safes (दैर) आदि। आपस्तस्व० (२।१०।- 


२४।१२-१३} ने भी द्यत के वियय में लिखा है। महाभ।रत (सन्नापर्द ५०३-१६) में युधिष्ठिर ने कहा है कि जलकारने 
पर वे पाता खेलने से विमख नहीं होंगे । युधिष्ठिर की झूत-क्रिया से प्रकट है कि अच्छे व्यक्ति भी aa खेलने से पथ 
BS हो सकते हैं और उनमें मानसिक उद्ेग उत्पन्न हो सकता है, उनकी नैतिकता, कर्तेव्यणीलता, प्रेम, श्रद्धा आदि 
बुत्तियाँ तण्ड हो सकती हैँ।२ स्मृतिकारो एवं Tea ने राजा के [लिए यह एक बड़ा दुगु ण माना है । ब्रह्मपुराण 
(१७१।२६-३५) ने इस की गत्संदा की है। वेद ने भी भर्त्सना की है(त्र:र्वेद १०१३४।१०-११) । चूत से किसी अन्य 


पाप की तुलना नहीं हो सकती ।इससे अत्यन्त समझदार व्यत्रित की भति का भी नाश हो जाता है, अच्छा व्यक्ति 


बुरा हो जाता है और भांति-भांति के मतभेद एवं व्यसन उत्पन्न हो जाते हैं 1३ 


सल्वित। युष्मांश्च दायं म उपेता विद्यां यामु च विद्मसि ॥ ऐ० ब्रा० (३३।६) । 
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_ दाय शब्द अति प्राचीन वेदिक साहित्य में भी प्रयुक्त हुआ है। 'ददातु वीरं शतदायमुक्थ्यम्‌’ (ऋग्वेद २।३ 
२।४) में 'शतदाय' शब्द को सायण ने प्रभूत दाय' (वत्चीयत) से युक्त' के अर्थ में लिया है | ऋग्वेद (१०।११४।१०) 
के “श्रमस्य दाय' विभजन्त्येभ्यः' में दाय का अर्थ सम्भवतः “ata या पुरस्कार" है। तैत्तिरीय संहिता एव ` ब्राह्मण-ग्रत्थों 
में दशय “पैतृक सम्पत्ति या केवल 'सम्पत्ति' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। नाभानेदिष्ठ की गाथा में आया है कि मन्‌ ने 
अपना दाथ अपने पुत्रों में बाँट दिया (तै० Fo ३।१।४।४)। यहाँ दाय का अर्थ 'धन' है, जैसा कि तै० सं० के एक अन्य 
मन्त्र में कहा गया है, यथा “अतः वे अपने ज्येण्ठ पूत्र को धन से प्रतिष्ठित करते हैं (२।५।२।७) 1 ताण्ड्य ब्राह्मण 
(१६।४।३-४) में आया है--( मानवों के) पुत्रों में जो धन का अधिक भाग या श्रेष्ठ भाग दाय के रूप में ग्रहण करता 
है, उसी को लोग ऐसा पूत्र मानते हैं जो सवका स्वामी होता है ।२ सूत्रों एवं स्मृतियों में दाय के रूप में आनेवाला एक 
दूसरा शब्द “रिक्थ' भी न्वेद (३।३१।२) में आया है, यथा--शरीर का पुत्र अपनी वहिन को पैतृक सम्पत्ति (रिक्थ) 
नही देता, प्रत्युत उसके पति के पुत्र को उसका पात्र बनाता है।” वैदिक साहित्य में दायाद (सह-अंशग्राही अर्थात्‌ अपने 
साथ धन का भाग पानेवाला) शब्द भी आया है, यथा--'अतः शक्तिहीन होने के कारण स्त्रियां (सोम का) भाग 
नहीं पाती और एक नीच मनुष्य से भी धीमे वोलती हैं ।४ अर्थववेद (५।१५।६) में सोम को ब्राह्मणों का दायाद कहा 
गया है।* विश्वामित्र अपने आध्यात्मिक दाय का भाग छेने के लिए शुनःशेप को आमन्त्रित करते हैं(ऐतरेय ब्राह्मण 
३३।५) और अपने Gal को उसका (शुनःशेप का) अनुसरण करने को कहते हैं एवं यह कहते हैं कि वह (शुनःशेप) 
उन्हें, उनके दाय (सम्पत्ति) और उनकी विद्या को स्वीकार करेगा ।६ निरुक्त (३।४) ने दाय एवं दायाद शब्दों 
को उद्धृत अंशों में दर्शाया है । पाणिनि (२।३।३४ एवं ६।२।५) में दायाद शब्द आया है। 


१. मनुः पुत्रेभ्यो दायं STATA । ते० Fo (३।१।६।४); तस्माज्ज्येष्ठं पुत्रं घनेन निरवसाययन्ति । तँ ० 
सं० (२।५।२।७) । आपस्तस्ब० (२।६।१४।११-१२) ने दोनों उक्तियों को उद्धत किया है । 

२. तस्माद्यः पुत्राणां दायं धनतममिवोपेति त मन्यन्ते यसेवेदं भविष्यतीति । ताण्ड्य० (१६।४।३-४) । 

३. न जामये तान्वो रिकथमारंकू चक्रार गर्भ सनितुमिधानम्‌ । ऋ० (३।३१।२) | निरुक्त (३।६) ने ` 
इसका अर्थ यों कहा है--'न जामये भगिन्यं'"तान्वः आत्मजः पुत्रः रिक्थं प्रारिचत्‌ प्रादात्‌ | चकार एनां गर्भनिधारों 
सनितुहंस्तग्राहस्य ।' “5 8 

४. तस्मात्त्त्रियो निरिन्द्रिया अदायादीरपि पापात्युस उपस्तितरं वदन्ति। ते० सं० (४५51२) Lea 
'दायसादत्ते (आ के साथ दा युक्त) से निकला है । Cdn ae 

५. न ब्राह्मणो हिंसितव्योग्नि: प्रियतनोरिव । सोमो ह्यस्य दामाद इन्द्रो अस्याभिशस्तिपाः ॥ अथव _ 
(५१०६) । Be SR 2 
:३. उपेया देवं मे दायं तेन वे त्वोपमन्त्रय इति । ऐ० ato (३३५); एष वः कुशिका चीरो देवरात 
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दायभाग नामक व्यवहार-पद में दो मुख्य विषयों, यथा--विभाजन एवं दाय का निरूपण किया गया है। 
लगभग एक सहन्त वर्षो से दो सम्प्रदाय प्रसिद्ध रहे हैं, जो मिताक्षरा एवं दायभाग संज्ञाओं से द्योतित होते रहे हैं 
क्योंकि इन नामों वाळे दो ग्रन्थों ने ही प्रमुखता ग्रहण की । दायसाग का प्रचलन वंगाल में रहा है और भारत के 
अन्य भागों में मिताक्षरा का प्राबल्य रहा है । किन्तु आधुनिक काल के बंगाल के कुछ कुलो में मिताक्षरा के कानन 
भी प्रतिष्ठित रहे हूँ । 3 

दायभाग सम्प्रदाय के मुख्य संस्कृत-प्रन्थ तीन हैं। जीमूतवाहन का दायभाग, रघुनन्दन का दायतत्व एवं श्री- 
कृष्ण तर्कालंकार का दायक्रम-संग्रह । मिताक्षरा सम्प्रदाय चार उपससम्धदायों में बेटा है, जिनमें प्रमुख ग्रन्थ मिताक्षरा 
के अतिरिक्त कुछ पुरक ग्रन्थ भी हैं जो उसके कूछ सिद्धान्तो को रूपान्तरित भी करते हैं, यथा--बाराणसी (काशी) 
सम्प्रदाय (इसका प्रमुख ग्रन्थ है वीरमित्रोदय), मिथिला सम्प्रदाय (यह विवादरत्वाकर, विवादचन्द्र एवं विधाद- . 
चिन्तामणि पर आधारित है), महाराष्ट्र या बम्बई सम्प्रदाय (इसमें गुजरात, बम्बई द्वीप एवं उत्तरी कोंकण के लिए 
व्यवहारमयूल प्रमुखग्रंथ है और कुछ वातों में मिताक्षरा से इसकी अधिक महत्ता है; अन्य आधार ग्रन्थ है वीरसित्रोदय 
एवं निर्णयसिन्धु) एवं द्रविड़ या मद्रास सम्प्रदाय (इसके लिए आधार ग्रंथ हैं स्पृतिवन्द्रिका, वरदराज का व्यवहार- 
निर्णय, पराशमाधवीय एवं सरस्वतीविलास) । कुछ प्रान्तों में नियमों का अन्तर अवश्य है किन्तु बंगाल को छोड़कर 
सम्पूर्ण भारत में मिताक्षरा की :प्रमुखता रही है । 

निवन्धों में दाय एवं विभाग शब्द कई प्रकार से द्योतित किये गये हैं। नारद (दायभाग, पद्य १) ने 
दायभाग व्यवहार-पद को एसा माना है जिसमें ga अपने पिता के धन के विभाजन का प्रवन्ध करते हैं। स्मृतिचन्द्रिका 
तथा अन्य ग्रन्थों में उद्धत स्मृतिसंग्रह के मत ,से दाय वह धन है जो माता या पिता से किसी पुरुष को प्राप्त होता 
है। निघण्ठु ने विभाजित होने वाले पैतृक धन को दाय कहा है 1° दायभाग, मिताक्षरा एवं अन्य ग्रन्थों ने नारद के 
“पित्र्यस्य' (पिता का) एवं ‘ga:’ (पुत्रों द्वारा) को केवल उदाहरण के रूप मे लिया है। जहाँ कहीं दायभाग शब्द 
प्रयुक्त होता है उसका वास्तविक अर्थ है सम्बन्धियो (पिता, पितामह आदि) के धन का सम्बन्धियों (पुत्रों, Tet 
आदि) में विभाजित होना और इसका कारण है मृत स्वामी से उनका सम्बन्ध । यह मनु एवं नारद के कथनों से भी 
व्यक्त है, क्योंकि इन दोनों ने माता के घन का विभाजन दायभाग के अन्तगंत ही रखा है। मिताक्षरा ने याज्ञ० 
(२११४) की उपक्रमणिका में कहा है कि दाय का अर्थ है वह धन जो उसके स्वामी के सम्बन्ध से किसी अन्य की 
सम्पत्ति (धन) हो जाता है । व्यवहारमयूख (पृ० ६३) ने दाय को उस धन की संज्ञा दी है जो विभाजित होता 
है और जो उन लोगों को नहीं प्रात्त होता जो फिर से एक-साथ हो जाते हैं ।८ 

दाय और दान शब्द 'दा' घातु से बने हैं, किन्तु दोनों के अर्थ में अन्तर है । दान में दो बातें पायी जाती हैं; 
“किसी वस्तु पर विद्यमान अपने अधिकार ( स्वामित्व) को छोड़ना' और 'उसी वस्तु पर किसी अन्य का अधिकार 


ै ७. विमक्तव्यं पितृद्रव्यं दायमाहुमंनीषिण: | निघण्टु (स्मृतिचन्द्रिका २, Jo २५५; व्यवहारमयूलं १? 
` ३३); पितृद्वारागते द्रव्यं मातृद्वारागतं च यत्‌ । कथितं दायशब्देन तद्विभागोधुनोच्यते ॥ स्मृतिसंग्रह (स्मृतिचचिका 
+ 2, Fo २५५; व्य० Ho Jo £3) । 

५; पिश्यस्थेति पुत्रैरिति च द्वयमपि सम्बन्धिमात्रोपलक्षणं सम्बन्धिमात्रेण सस्बन्धिसात्रधनविभागेपि बा 
._ भागपदप्रयोगात्‌ । दायभाग (१।३) ; तत्र दायशब्देन यद्धन॑ ¦ स्यामिसम्बन्धादेव निमित्ताद यस्य स्वं भवति TET 
 (सिताक्षरा); असंसुष्टविभजनोयं घनं दायः । व्यवहारमग्नुध (१० ४३) । 
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दाय, स्वत्व और स्वामी को परिभाषा ; ८३६ 


उत्पन्न करना' (देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५) । किन्तु दाय में मृत व्याक्ति किसी अन्य का स्वामित्व 
उत्पन्न करने के लिए अपना स्वामित्व नहीं छोड़ता । किन्तु दोनों में किसी वस्तु के स्वामित्व का त्याग रहता है, यही 

Uw साम्य है। यद्यपि दाय'शव्द 'दा' घातु से बना है किन्तु इसके अर्थ में परम्परा निहित 218 

मिताक्षरा एवं उसका अनुसरण करने वाले ग्र न्थ, यथा पराशरसाधबीय, मदनरत्न, व्यवहारमयूख, व्यवहार 
प्रकाश आदि ग्रन्थों ने दाय को दो कोटियों में विभाजित किया है-अप्रतिबन्ध एवं सप्रतिबन्ध । प्रथम में पुग्न, पौत्र 
एवं प्रपोत्न अपने सम्बन्ध से ही अपने पिता, पितामह एवं प्रपितामह द्वारा आगत बंशपरम्परा के धन को प्राप्त करते हुँ 
इसमें पितायापितामह की उपस्थिति से पुत्रों एवं पौत्रं की कुल सम्पत्तिके प्रति अभि रुचि में कोई प्रतिबन्ध नहीं लगता 
क्योंकि वे उसी कुल में उत्पन्न हुए रहते हैं। इसो से इसे, अप्रतिबन्ध दाय की संज्ञा मिली है। किन्तु जव कोई व्यक्ति 
अपने चाचा की सम्पत्ति पाता है या कोई पिता जब अपने पुत्र की सम्पत्ति संतानहीन चाचा या संतानहीन पुत्र के मृत 
हो जाने पर पाता है तो यह सप्रतिबन्ध दाय कहलाता है, क्योंकि इन स्थितियों में भतीजा या पिता क्रम से अपने चाचा 
या पुत्र की सम्पत्ति पर तब तक स्वत्व नहीं पाता जब तक चाचा या पुत्र जीवित रहता है या जब तक चाचा या पुत्र 
का पुत्न या पौत्र रहता है। स्पष्ट है, स्वामी की जीवितावस्था. अथवा अस्तित्व या पुत्र का अस्तित्व भतीजे या पिता के 
उत्तराधिकार में बाधा उपस्थित करता है। अतः यह सप्रतिबन्ध दाय कहलाता है। 

किन्तु दायभाग, दायतत्त्ब तथा कृछ अन्य ग्रन्थों ने दाय को उपर्युक्त दो भागों में नहीं बाँटा है। इन ग्रन्थों 
के अनुसार सभी प्रकार के दाय सप्रतिवन्ध हैं, अर्थात्‌ पूर्व स्वामी की मृत्यु या.पतित हो जाने या सन्यासी हो जाने के 
उपरान्त ही किसी अन्य में स्वामित्व उत्पन्न होता है (दायभाग १।३०-३१, To १८; विवादताण्डव ६६) । इस सम्प्र-. 
दाय के सिद्धान्त को उपरम-स्वत्ववाद (मृत्यु के उपरान्त ही स्वामित्व की उत्पत्ति के सिद्धान्त) की संज्ञा मिली है, और 
मिताक्षरा के सम्प्रदाय के सिद्धान्त को जन्म-स्वत्वचाद के नाम से पुकारा जाता है। यहो दायभाग एवं मिताक्षरा 
का प्रमुख भेद है । दायभाग के अनुसार पुत्र, पौत् या प्रपौत्र पिता या अन्य पुवंज की सम्पत्ति पर कूल में जन्म हो 
जाने के कारण ही स्वत्व का अधिकार नहीं पाते । 

‘eq’ एवं 'स्वामी' एक-दूसरे से सम्बन्धित हैं, दोनों में एक ही प्रकार की भावना निहित है और दोनों एक 
ही प्रश्न के दो स्वरूप हैं। 'स्व' का अर्थ है “जो किसी का है' अर्थात्‌ सम्पत्ति; इसका प्रत्यक्ष सम्बन्ध है किसी 
वस्तु से और अप्रत्यक्ष संकेत है उस वस्तु के स्वामी से। 'स्वामी' का अर्थ है 'मालिक' या 'अधिकारो'; इसका प्रत्यक्ष | 
सम्बन्ध है उस व्यक्ति से जो कोई वस्तु रखता है और अप्रत्यक्ष सम्बन्ध उस वस्तु से. है। शिरोमणि भट्टाचाय के मत 
से स्वत्व अपने रूप से पृथक एक पदार्थं कोटि है, किन्तु अन्य लोग इसे योग्यता (शक्ति) मानते Ft 

दाय की परिभाषा देने में स्वत्व की धारणा उत्पन्न हो गयी, अतः बहुत-से निबंधों में यह प्रश्न खड़ा हो गया 
कि स्वत्व का.अर्थ हम शास्त्रों में SS या उसे सामान्य प्रयोग के अर्थ में लें । बहुत-से लेखकों के मन में,अपने सिद्धान्त के 
प्रतिपादन में, एक अन्य धारणा भी बंध गयी, यथा-केवल जन्म लेने से ही स्वत्व की उत्पत्ति नहीं हो जाती । कछ 
लोगों ने स्वत्व के अर्थं के लिए केवल शास्त्रों पर ही निर्भर रहना अंगीकार किया, यथा--गौतम (१०।३६-४२) ने 


ॐ. दीयते इति व्युत्पत्त्या दायशब्दो ददातिप्रयोगश्च गौणः, म्‌ तप्रश्रजितादिस्वत्वनिदृत्तिपर्वकपरस्वत्वोत्पस्तिः 
फलसास्यात्‌ । न तु मृतादौनां तत्र त्यागोस्ति । ततश्च पूर्वस्वामिसम्बन्घाधीनं तत्स्वाम्योपरमे यत्र द्रव्ये स्वत्वं तत्र 
__ निरूढो दायशब्दः । दायभाग (१।४-५) । और देखिए दायतत््व (१० १६१ एवं १६३) । व्यवहारप्रकाश (पु 

४११-४१२) इन शब्दों को उद्धत कर इनकी आलोचना करता है। र 
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८४० धर्मशास्त्र का इतिहास 


सभी के लिए स्वत्व के पाँच उद्गम या साधन बताये हैं; रिक्थ (वसीयत), ऋय (खरीद), संविभाग (विभाजन), 
परिग्रह (वलवश लो हुई सम्पत्ति) एवं अधियन (अनायास गुप्त धन-कोप आदि पर अधिकार) । गौतम ने आगे यह 
भी कहा है वि ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वेश्यों एवं शूद्रों के विषय में क्रम से दान, विजय, कृषि-लाभ एवं स्वत्व के अतिरिक्त 
साधन हैं । वे लोग जो स्वत्व को शास्तानुमोदित मानते हैं, बताते हैं, कि गौतम के रिक्थ शब्द का अर्थ है दाय और 
संविभाग का अर्थे है दाय का विभाजन, जो दाय के किसी भाग पर किसी व्यक्ति का सर्वथा पृथक्‌ स्वत्व स्थापित करता 
है 1१० इन लोगों का कथन है कि गौतम ने जन्म को स्वामित्व के साधन के रूप में स्पष्ठ रूप से नहीं ग्रहण किया है। 
मिताक्षरा तथा उसके अनुयावियों का कहना है कि स्वस्व का अर्थ हमें शास्त्र के आधार पर न लेकर सामान्य 
प्रयोग के अर्थ में लेना चाहिए । उन्होंने कई तकं दिये हूँ; (१) जिस प्रकार चावल भौतिक उपयोग की वस्तु है, 
उसी प्रकार स्वत्व का भी भौतिक आदान-प्रदान, यथा क्रय या विक्रय हो सकता है। जिसके पास भौतिक पदार्थ नहीं 
होंगे वह बिक्री या बन्धक रखने का कार्य नहीं कर सकता । agate अग्नि का उपयोग शास्त्रीय कर्मों के अतिरिक्त 
अन्य लौकिक कार्यों में नहीं हो सकता । चावल का भात बनाने में आहवनीय अग्नि का उपयोग किया जा सकता है, 
किन्तु तब तो वहसाधारण अग्नि के उपयोग-जैसा हुआ, न कि आहवनीय अग्नि-सा, जैसा कि शास्त्र में पाया जाता है। 
(२) शास्त्रों के ज्ञान से शून्य म्लेच्छों एवं नीच लोगों में भी क्रय आदि से उत्पन्न स्वामित्व (स्वत्व) की धारणाएँ पायी 
जाती हैं। (३) प्रभाकर (जैमिनी ४।१।२) एवं भवनाथ (नयविवेक के लेखक, जो मीमांसा के विद्वान्‌ माने जाते हैँ) का 
कथन है कि स्वामित्व, जो मिश्चित साधनों (यथा क्रय) से उत्पन्न होता है, भौतिक उपयोग या लोकसिद्ध या अनुभूति का 
विषय 21 भवनाथ का कथन है; प्राप्ति के एसे साधन, यथा जन्म, क्रय आदि लोकसिद्ध हैं । स्वामित्व के साधनों , 
के विषय की मान्यताएं शास्त्रों से नहीं उद्भूत हुई, प्रत्यृत वे स्मृतियों आदिके बहुत पहले से ही ज्ञात थीं । इसका तात्पर्य 
यह है कि स्वामित्व-प्रप्ति के साधन की धारणा शास्त्रों से पुरानी है, केवल शास्त्रों ने उसे आगे चलकर सुव्यवस्थित 
ढंग से रख दिया है । अतः गौतमस्मृति (१०।३६) ने: स्वामित्व के कतिपय ज्ञात साधनों को केवल उनकी उचित 
सीमाओं एवं क्षेत्रों में बाँध दिया है, जिनमें पाँच तो सभी के लिए समान हैं और दान केवल ब्राह्मणों के लिए है इस 
रूप में यह पद्धति पाणिनीय है। पाणिनि ने नये शब्दों को न रखा और न उनकी नवीन उत्पत्ति की,उन्होंने भाषा में प्रयुक्त 
होनेवाले शब्द ग्रहण किये ओर उनके निर्माण की विधि बतायी | इसी प्रकार गौतम ने केवल स्वामित्व के उद्गमों के 
एक निश्चित मिश्चित नियम का निरूपण किया। मिताक्षरा एवं इसके अनुयायियों का कथन है कि लोक में प्रचलित 
स्वामित्व-साधनों के कतिपय कारणों या साधनों को गौतम ने केवल दुहराया है (्यवहारमयूख; 'लोकसिद्धकारणा- 


क १०. जब कोई व्यक्ति मर जाता है तो उसको सम्पत्ति दाय हो जाती है जिसे बहुत-से व्यक्ति पा सकते 
 हें। इस रूप में वह सम्पत्ति संयुक्त सम्पत्ति हो जाती है। अतः उसका स्वामित्व, संयुक्त होने के नाते, रिक्थ कहा 
. जाता है। संयुक्त स्वामी लोग विभाजन द्वारा दाय के निश्चित भागों के पृथक्‌-पृथक्‌ स्वामी हो जाते हैं। इस भरकर 
विभाजन स्वत्व का एक साधन हो गया (कई लोगों का स्पष्ट भागों पर स्पष्ट स्वामित्व स्थापित हो जाता है £ | 
किन्तु जब उत्तराधिकारी केवल एक व्यक्ति होता है तो वहाँ संबिमाग (विभाजन) नहीं होता और वहाँ स्वामि 
का सांधन रिक्थ ही हो जाता है न. कि संविभाग । जब उत्तराधिकारी कई होते हैं तो इस दृष्टिकोण से रिव के 
संयुक्त स्वामित्व का साधन हो जाता है । यहाँ यह कहा जा सकता है कि जीमृतवाहन के अनुमान FATE 
एवं संबिमाग एक-दूसरे से मिल-से जाते हैं ओर सली प्रकार से उनमें वह अन्तर नहीं किया जा सकता | 

Te मिताक्षरा ने अपने सिद्धान्त द्वारा व्यक्त किया है । ; RE 
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स्वत्व की उत्प , ८४१ 


नवादकम्‌') | मिताक्षरा पराशरमाधवीय (३, पृ० ४८१), सरस्वती|वलास (प० ४०२) आदि के मत से 
एवं Shh जो ae सुत्न में पाये जाते हैं, क्रम से अप्रतिबन्ध दाय एवं ee = A | So 
a (स्वामित्व) लोकसिद्ध है या शास्त्रों के वचनों पर आधारित है, इसके विषय में मिताक्षरा का कथन 
te 2 dP प Ss ५४ 25) के मत से जब ब्राह्मण गहित कर्मों से धन प्राप्त करते हैं (यथा किसी 
क बा से दान रह 1 करना, या एसी क्रथ-वृत्ति से जो उनकी जाति के लिए निन्द्य है, धन-ग्रहण करना) 
स धन के दान से, पूत मन्त्रों (गायत्नी आदि) के जप से तथा तपस्या द्वारा ही पाप से छुटकारा पा सकते हैं। 

यदि स्वत्व का उद्गम शास्त्र द्वारा ही हो,.तो शास्त्रनिन्द्य साधनों से प्राप्त किया हुआ धन व्यक्ति का धन (सम्पत्ति) 
नहीं कहलायगा, और न उसके पुत्र उसका विभाजन ही कर सकते हैं, क्योंकि उसे सम्पत्ति की संज्ञा प्राप्त ही नहीं 
होती। यदि स्वत्व लौकिक है तो उस दशा में गहित साधनों से उत्पन्न घन व्यक्ति की सम्पत्ति की संज्ञा पाता 
है और उस व्यक्ति के पुन्न अपराधी नहीं होते (भले ही प्राप्तिकर्ता को प्रायश्चित्त करना पड़े ) और सम्पत्ति (दाय) 
का विभाजन कर सकते हैं, क्योंकि मन्‌ (१०११५) ने दाय को अनुमोदित सात कारणों (साधनों) में गिना है। 
किन्तु मदनरत्न ने इस उक्ति का अनुमोदन नहीं किया है । इसका तकं सक्षेप में यों हँ--मनु (991983) ने केवल 
प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है, किन्तु यह नहीं कहा है कि इस प्रकार का प्राप्त धन प्राप्तिकर्ता की सम्पत्ति नहीं कह- 
लाता, इसी कारण से बुरे दान या साधन से प्राप्त धन पर मनु ने कोई विशिष्ट अर्थ-दण्ड भादि नहीं घोषित किया है, 
जसा कि उन्होंने चोरी करने पर चोर के लिए किया है और चोरी के धन को चोर की सम्पत्ति नहीं माना एवं उसके 
विभाजन पर चोर के पुत्रों को दण्ड देने की बात कही है। व्यवहारप्रकाश (To ४१३-४२४) ने मिताक्षरा एवं मदन- 
रत्न के सिद्धान्तों की ओर संकेत किया है और प्रथम का अनुमोदन किया है। 

उपयु क्त विवेचन से एक अन्य प्रश्न की ओर हम बढ़ते हैं, क्या स्वामित्व (स्वत्व) विभाजन से उद्भूत होता 
है या विभाजन किसी व्यक्ति के (जन्म द्वारा) धन से उत्पन्न होता है? अतिप्राचीन काल से ही धमं शास्त्रकार इस प्रश्न 
पर विचार करते आये हैं । विवाद-भेद के मूल में पत्रों, Tet एवं प्रपौत्रों का विषय ही रहा है। सभी लेखक इस 
विषय में एकमत हैं कि पुत्रों, पौत्नों एवं भ्रपोत्तों के अतिरिक्त अन्य व्यक्ति अपने सम्बन्धियों के धन पर जन्म से 
अधिकार नहीं पाते । जो लोग जन्म से पुत्रों का स्वत्व नहीं मानते वे निम्नोक्त रूप से तकं करने हैं-- 

यदि पृत्न पैतृक सम्पत्ति पर जन्म से ही अधिकार रखते है तो पुत्नोत्पर्ति परः पिता बिना प्न की आज्ञा के धामिक 
कृत्य (वैदिक अग्नियों में) नहीं कर सकता, क्‍योंकि इन कृत्यों से पैतृक सम्पत्ति का व्यय होता है। और इससे इस 
उक्ति का कि “उस व्यक्ति को, जिसके बाल अभी काले हँ और जो पुत्रवान्‌ है, वैदिक अग्नि में यज्ञ करना चाहिए” 
खण्डन हो जाता है। इतना ही नहीं, इससे स्मृतियों के ऐसे कथन, यथा--“यदि , पिता अपने कतिपय पुत्रों में किसी 
एक को विशेष अनुग्रहवश कुछ प्रदान करता है (नारद,दायभाग, ६) ,या पति प्रेमवश अपनी पत्नी को कुछ देता है तो उसका 
विभाजन नहीं होता,” निरथंक सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि इस प्रकार के प्रदान (इस सिद्धान्त पर कि Te जन्म से ही 
सम्पत्ति के अधिकारी होते हैं) बिना gat at सहमति के नहीं किये जा सकते । इसके अतिरिक्त कुछ स्मृतियों (यथा 
देवल आदि) ने पिता के रहते पतों के स्वत्व को नहीं माता है।११ मनु (६1१०४) एवं नारद (दायभाग, २) ने व्यवस्था 


दी है कि पिता के स्वगंलोक जाने के उपरान्त ही पुत्रों को सम्पत्ति का विभाजन करना चाहिए (क्योंकि मनु का कथन . 


. ११. पितर्युपरते पुत्रा बिभजेयुर्धनं fag: | अस्वाम्यं हि भवेदेषां निर्दोष पितरि स्थिते ॥ देवल (दायमाग १- | 
11८, Jo १३); दीपकलिका (याज्ञ० २११४); बिवादरत्नाकर (To ४५६) ; पराशरमाधवीय (३, प्‌० ४८०) 
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८४२ घमंशास्त्र का इतिहास 


है कि माता-पिता के रहते पुन्न स्वामी नहीं होते), इससे प्रकट है कि पृत्नों को जन्म से अधिकार नहीं पराप्त होता । 
और भी, स्वत्व शास्त्रानुमोदित होता है (जसा कि गौतम ने कहा है) शास्त्रों ने जन्म को क्रय आदि के लिए स्वामित्व 
का कारण नहीं माचा है। अतः पुत्न या पुत्रों का स्वामित्व पूर्व स्वामी के स्वत्वके हटने से (मृत्यु या पतित होने या संन्यासी हो 
जाने के उपरान्त) ही उत्पन्न होता है। जब तक एकं ही पुत्र है तो वह पिता की मृत्यु के उपरान्त सम्पत्ति का स्वामित्व 
पाता है और वहाँ विभाजन की आवश्यकता ही नहीं है । किन्तु जब कई पुत्र होते हैं तो उन्हें संयुक्त संपत्ति का 
स्वामित्व मिलता है और विभाजन के उपरान्त ही उन्हें पैतृक सम्पत्ति के पृथक्‌-पृथक्‌ भागों का स्वामित्व प्राप्त at 
पाता है और अन्तिम स्वरूप ही बहुधा देखने में आता है, अतः विभाजन के उपरान्त ही स्वत्व ( विभागात्‌ स्वत्वम्‌) 
की प्राप्ति होती है । यदि यह सिद्धान्त कि स्वत्व का उद्गम केवल विभाजन से ही होता है, शाब्दिक रूप में लिया 
जाय तो इकलोता पुन्न अपने पिता की सम्पत्ति पाता हुआ भी उस पर स्वामित्व नहीं पा सकता ; जैसा कि व्यवहार- 
निर्णय ने तकं उपस्थित किया है, क्योंकि उसके विषय में विभाजन का प्रश्न ही नहीं उठता। 

जन्म से ही स्वामित्व होता है; ऐसा मानने वाले निम्नोक्त तकं उपस्थित करते हैं-- 

एसां उपस्थापित किया गया है कि स्वामित्व की धारणा लौकिक है-अर्थात्‌ यहसांसारिक प्रयोगों पर आधारित 
है, इसी से इसे लोकसिद्ध कहा जाता Fl सर्वेतराधारण को यह ज्ञात है कि पुत्र जन्म से ही पैतृक सम्पत्ति के अधिकारी 
होते हैं इसके अतिरिक्त गौतम का एक वचन भी है--'आचायों के मत से किसी व्यक्ति को स्वामित्व जन्म के कारण 
ही प्राप्त हो जाता है।' बहुत-सी अन्य स्मृतियों के भी वचन हैं, यथा--याज्ञ (21929), बृहस्पति, कात्यायन 
(८३४), व्यास एवं विष्णु (१७।२), जो स्पष्ट रूप से घोषित करते हैं कि पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र के 
स्वामिस्व-सम्बन्धी अधिकार एक-समान हैं (अतः पुत्न स्वत्व जन्म से ही है)। जो लोग ऐसी धारणा रखते हैंवे 
विरोधी मत का खण्डन निम्न रूप से करते हैं; वैदिक अग्नियाँ स्थापित करने के सिलसिले में वैदिक वचन स्पष्ट कहते 
हैँ कि कुछ निश्चित अवस्था तक पिता को पुन्न की उत्पत्तिके उपरान्त भी धार्मिक संस्कारों के लिए पैतृक सम्पत्ति व्यय 
करने का अधिकार है। इसी प्रकार कुल-पति एवं कूल-व्यवस्थापक के रूप में, वेदों एवं स्मृतियों द्वारा निर्धारित नियमों 
के अनुसार, उसे अपरिहाये धामिक कृत्यो के लिए पैतृक सम्पत्ति (अचल सम्पत्ति को छोड़कर) को व्यय करने का 
अधिकार है ; वह स्नेहोपहार के रूप में दान कर सकता है ; कुट्म्ब-पालन एवं विपत्ति में कुटुम्ब की रक्षा के लिए पैतृक 
सम्पत्तिको व्यय कर सकता है । इतना ही नहीं, वह या कूल-व्यवस्थापक विपत्ति में या कुल के लाभ के लिए या आवः 
श्यक घामिक कृत्यों (यथा श्राद्ध आदि) के लिये अचल सम्पत्ति को बन्धक रख सकता है या उसका विक्रय कर सकता है। 

भोग एवं रक्षण से स्वत्व एक पृथक्‌ धारणा है। यह कई प्रकार का होता है, यथा-संशरीर एवं अशरीर, पूर्ण 
स्वामित्व एवं संयुक्त स्वामित्व, निक्षेपधारी स्वत्व (स्वामित्व) एवं कल्याणकारी स्वत्व, आयत्त स्वत्व एवं बवायत्त 
(संदिग्ध) स्वत्व । शास्त्रों के मत से स्वामी के अधिकारों पर नियन्त्रण भी पाये जाते हैं; कुटुम्ब का ध्यान रखकर ही 
दान-पुण्य किया जा सकता है, ऐसा नहीं है कि स्वामी सब कुछ दान ही कर दे और कुट्म्ब के लोग भूखों मर पा 
. १७४२ ; “ स्व कुटुम्बाविरोधेन देयम्‌” ; स्मृतिसंग्रह, 'न च स्वमुच्यते 1)’ स्पष्ट है, सम्पत्ति वह नहीं है जिस में 
चाहें (अपनी इच्छा के अनुसार) व्यय करदें या ले-देलें, प्रत्युत यह वह है जिसे (केवल उचित परिस्थिति । 


) । लिया.दियाजा सके,अर्थात्‌ यह लेन-देन की योग्यता पर निभंर रहती है | क्योंकि राजा,शास्त्रनियमों,जनमत ott 2 


` धुकं एवं आसपास के लोगों के दबाव एवं नियंत्रण से कोई व्यक्ति अपनी सम्पत्ति का स्वेछा से उपयोग नहीं मो त 
` सकता | किन्तु यह ठीक है कि जिस पर स्वत्व है उसे सिद्धाततः स्वेच्छानुसार खचं किया जा सकता दै। योग्यता 
एक उदाहरण दिया है--अन्नागारमें रखा हुआ सूखा बीज अंकुरित नहीं होता, किन्तु उसमें अंकुरित हये प 
रहती ही है। सम्पत्ति परसीमाओं की कई कोटियाँ हैं, यथा--पिता का अधिकार, विधवा का अधिकार 
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जन्म-स्वत्ववाद ओर उपरम-स्वत्ववाद ४३ | 
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व्यक्ति जो कमाता है, वह उसका है और वह उसकी 
शश्रूषा, ४१) के अपनी सम्पत्ति है। किन्तु मनु (८।४ 
पति या au ae - . उक्ति सम्पत्तिहीन कहे गये हैं; पत्नी, ga ये = mee a 
यह नहीं कहता कि पत्नी या us छका रि आवर स्वामी-जंसे प्राचीन लेखक का मत है कि मनु का यह वचने 
है कि वे अपने अजित घन के SS नहीं रहता, बल्कि इस वचन का र यह्‌ 
धारणा को दायभाग एवं मित न रूप से (दिना पति या पिता की सहमति से) नहीं खच कर सकते । मन की इस 
ष्या की gai बे ae दोनों सम्प्रदायों ने स्वीकार कर लिया है । मिताक्षरा ने मनु (5४१६) छ 
को सम्पत्ति eae ज, तारद एवं मनु (६1१०४) ने जो यह कहा है कि पिता के रहते उसके हाथ 
सम्पत्ति पर स्वत मकर as ae उसका यही अर्थ सगाना चाहिए कि पुन्न पिता के रहते, या उसकी अपनी अजित 
एवं याज्ञ० (21929), विष्णु० 240 SES नही रखता। दुसरी ओर दायभाग एवं दायतत्त्व ने उपर्युक्त कथनों 
किया है। दायभाग ने ame, आदि के मतों को (जो जन्म से ही पुतन का स्वामित्व ठहराते हैं) अपने ढंग से सिद्ध 
पुन्न को छोड़ = वा (२।१२१) की दो व्याख्याएँ की हैं; यदि क के ख एवं ग दो पुत्र हों, जिनमें | 
पु SST पहले मर जाय और आगे चलकर क भी मर जाय, तब याज्ञवल्क्य के मत रा दोनों अर्थात्‌ ve 


HOG प्रथम चरण में) कहना है कि स्वत्व जन्म से ही उत्पन्न हो जाता है (याज्ञ० २१२४) । 
सा उत्पत्त्येव...... आदि' सूत्र को उद्धत कर भिताक्षरा ने अपना सिद्धान्त घोषित किया है । यह सुत्न आज कहीं 
हे मिलता और न अपराक॑ आदि ने इसका उल्लेख ही किया है; श्रीकृष्ण तर्कालंकार (दायभाग १।२१) ने इसे 


१२. भार्या पुत्रश्च दासश्च चय एवाधनाः स्मताः । यत्त समधिगच्छरि न a 
Se न्त यस्य ते तस्य तद TAT ' तः 
(०४१६); उद्योगपबं (३३।६४) ; नारद (अस्यु० ४१) 1 25312 Se 
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fry ल (अप्रामाणिक) माना है । इसी से डा० जॉली (टैगोर व्याख्यान, To ११० ) ने यहाँ तक कह डाला है कि बिज्ञाने- 
शवर (मिताक्षरा के लेखक)ने या उनके पूवं के लोगों ने उस सूत्र का अपनी ओर से प्रणयन कर डाला है। किन्तु वात 
ऐसी नहीं है, क्योंकि विश्वरूप पहले से ही जन्म से या विभाजन से उत्पन्न होने वाले स्वत्व के विषय में जागरूक हो उडे 
थे एवं प्राचीन टीकाकःर मेधातिथि (लगभग ६०० ई०) ने जन्म-स्वत्ववाद की बात का समर्थन किया था और 


बिना नाम दिये कुछ अन्तर के साथ उस सूत्र को मनु(६।१५६) की व्याख्या करते समय उन्होंने उद्धृत किया था। : 


और देखिये मन्‌ (51२०६) । स्पष्ट है, विज्ञानेश्वर को किसी नवीन सूत्र को अपनी ओर से गढ़ने की आवशयकता 
नहीं थी, इतना ही नहीं; स्वयं याज्ञवाल्क्य एवं अन्यों के वचन इस सिद्धान्त को व्याख्यापित करने के लिए पर्याप्त थे | 
यह भी विचारणीय है कि दायभाय ने यह स्वीकार किया है कि कुछ स्मृतियों में जन्म-स्वत्ववाद की चर्चा हुई है 
(क्वचिद्‌ जन्मनेवेति), और उसने यह कहा है कि इन शब्दों को उसी रूप में नहीं लेना चाहिए, प्रत्युत अप्रत्यक्ष 
रूप से ही जन्म को दाय का कारण मानना चाहिए, क्‍योंकि पिता एवं पुत्र का सम्बध जन्म पर ही आधारित है और 
पिता की मृत्यु पर ही पुत्र का स्वत्व उदित होता है (अतः यद्यपि स्वत्व प्रत्यक्ष रूप से मृत्यु के उपरान्त ही उदित 
होता है, किन्तु जन्म उसका कारण कहा जा सकता है और पुत्र प्रथम उत्तराधिकारी है क्योंकि यह अपने पिता के 
पुत्र के रूप में जन्म लेता है)। दायततत्व यह नहीं कहता फि गोतम का सूत्र अमूल (अप्रामाणिक) है, प्रत्युत वह दाय- 
भाग के समान ही उसकी व्याख्या करके उसे काट देना चाहता है । संक्षेप में, हम निम्न चार बातों द्वारा दायभाग एवं 
मिताक्षरा का अन्तर समझ सकते हैं-- 

(१) दायभाग जन्म-स्वत्ववाद नही स्वीकार करता, किन्तु मित।क्षरा ने इसे स्वीकार किया है। 

. (२) दायभाग का कथन है कि दाय का उत्तराधिकार तथा उत्तराधिकारियों का क्रम धामिक पात्रता या 
क्षमता के सिद्धान्त से निश्चित होता है। किन्तु मिताक्षरा सम्प्रदाथ का कथन है कि इस विषय में रक्त- 
सम्बन्ध ही नियमन उपस्थित करता है। 

(३) दायभाग मानता है कि संयुक्त परिवार (भाई या चचेरे भाई आदि) के सदस्य अपने भाग (अंश) 
प्रायः पृथग्भाव से रखते हैं और नाप-जोख य सीमा-निर्धारण द्वारा किये गये विभाजन के बिना भी 
उनका विनिमय कर सकते हैं। 

(४) दायभाग की यह मान्यता है कि संयुक्त परिवार में भी पति की मृत्यू पर संततिहीन होने पर भी विधवां 
अपने पति के अंश (भाग) का अधिकार पाती है। किन्तु मिताक्षरा में यह अधिकार उसे नहीं प्र।प्त र 

उत्तराधिकार एवं दाय से सम्वन्धित नियमों के विषयों मेंअन्य भारतीय स्थानों के कानूनों (नियमों या व्यवहारों) 

से बंगाल में ही इतनी भिन्नता क्यों है? इस कथन के समाधान के लिए कतिपय प्रयत्न किये गये हैं। इस विषय में न्याय- 
मृति शारदाचरण मित्र ने एक अपना ही सिद्धान्त उद्घोषित किया है (ला क्वार्टरली रिव्यू, जिल्द २१, १६०% fo, 
«Jo ३५०-३६२ एवं जिल्द २२, सन्‌ १६०६,प० ५०-६३), जिसका तात्पर्य यह है--बंगाल समुद्र के पास था, व्या 
सायिक अभिकांखा से वह भरपुर था, दूर-दूर के व्यापारीगण यहाँ नयी-नयी मान्यताएं लाते रहे, यहाँ बौद्धधम pale 
ब्दियो तक राज्यधर्म था, बौद्ध तन्त्ववाद का यहाँ प्राबल्य था । अतः ब्राह्मणवादी सिद्धान्तो को, जिन्हें ऋषियों ने 
घोषित किया था और जो मिताक्षरा एवं अन्य ग्रन्थो में व्याख्यापित हैं, यहाँ सम्मान नहीं प्राप्त हो सका । उनके FET 

i यह है कि बौद्ध घमं ने स्त्रियों को बहुत प्रभावित किया और महानिर्वाण के समान अन्य तन्तत-ग्रन्यों ने प्र 
Gore नारी-सुलभ तत्त्व को ऊँचा उठाया, प्राचीन सम्पत्ति-सम्बन्धी व्यवहारों (विशेषतः नारी-सम्बन्धी) में सु" 
व्यक्तिगत स्वामित्व की घारणाएं एवं नारियों के स्वत्थाधिकार-सम्बन्धी नियन्त्रणों के निराकरण 
न्हे जीमूतवाहन ने अपने दोयमाग में सम्मिलित कर लिया। किन्तु इन विद्वा 
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दायभाग कां सूल क्यों है ? विभाग की व्यांख्यां avy 


युक्तिसंगत नहीं है। यहाँ पर हम इनके सिद्धान्त की विस्तृत आलोचना नहीं उपस्थित करेगे, केवल कुछ तके उपस्थित 
किये जायंगे । बंगाल की अपेक्षा पश्चिमी भारत वहिदेशीय व्यापार में अधिक बढ़ा-चढ़ा था, यूनानी लेखकों ने वरुगज 
(भड़'च) एवं कल्ली एने ( कल्याण) नामक वम्दरगाहों का उल्लेख किया है; यहाँ रोमन सिक्के प्राप्त हुए हैँ और सीरिया 
के लोगों का यहाँ अस्तित्व था। बंगाल एवं आसाम के समान उसी समय (यदि पहले नहीं) मध्य एवं पश्चिमी भारत 
में बौद्ध धमे फेला । ईसा के पूर्व एवं उपरान्त मध्य एवं पश्चिमी भारत में बौद्ध धम का प्राबल्य था, जैसा कि साँची, 
भिलसा, भरहुत, नासिक एवं कार्ला की गुफाओं से विदित है | इसके अतिरिक्त न्यायमूति मित्र ने स्वयं कहा है कि 
वौद्ध धर्मं में अपना सम्पत्ति सम्बन्धी व्यवहार (कानून) नहीं था (लाँ कवार्टरजी रिव्यू, जिल्द २१, To ३८८) | 
बरमा जैसे बौद्ध देशों ने मनुस्मृति से ही उत्तराधिकार एवं दाय के कानून उधार लिये। जीमूतवाहन की अपेक्षा 
बिज्ञानंश्वर स्त्रियों के प्रति अधिक उदार हैं, क्योंकि जब तक स्मृतियों में स्पष्ट रूप से घोषित न हो तब तक . 
जीमूतवाहन स्त्रियों को उत्तराधिकारी रूप में नहीं ग्रहण करते। महानिर्वाण-तन्त्र ने बहिन एवं विमाता को समीप 
का उत्तराधिकारी माना है और चाचा की विधवा पत्नी एवं पुत्र की पुती को भी उत्तराधिकारी घोषित किया a 
किन्तु दायभाग के अन्तर्गत ये सब उत्तराधिकारी नहीं माने जाते । मिताक्षरा सम्प्रदाय की एक शाखा, जो पश्चिमी 
भारत में व्यवहारमयूख की शाखा से द्योतित होती है, अन्य सभी सम्प्रदायों से स्त्रियों के अधिकार के मामले में अधिक 
उदार है। दक्षिण भारत के कुछ जिलों तथा नम्बूद्री ब्राह्मणों एवं नायर लोगों की जातियों में मरुमक्कटयम्‌ एवं अलि- 
यसन्तन्‌ कानून प्रचलित हैं जो स्त्रियों के प्रति अत्यधिक उदार हैं,किन्तु उन पर बौद्ध या तान्त्िक प्रभाव है ऐसा किसी 
ने भी प्रतिपादित नहीं किया हैं। धार्मिक क्षेमता वाले सिद्धान्त से सम्बन्धित दायभाग की विशेषता महानिर्वाण-तन्त्न 
में.दिय गये कानूनों से मिताक्ष रा सम्प्रदाय द्वारा मान्य सगोत्रता (सपिण्डता या एक शरीरान्बम) के सिद्धान्त की अपेक्षा 
अधिक दूर हैं। न्यायमूति मित्र जीमूतवाहन के काल के विषय में त्रुटिपूर्ण हैं। हमने ऊपर देख लिया है कि जीमूतवाहन 
ने अपनी मान्यताएं उद्योत-जैसे लेखकों एवं देवल आदि स्मृतियों पर आधारित की हैं। यह कहा जा सकता है कि 
दायभाग की विचित्न मान्यता की सन्तोषजनक व्याख्या नहीं दी जा सकती। दायभाग के सिद्धान्त का उद्गम स्थानीय 
एवं सवथा स्वतन्त्र है । 

विभाग (विभाजन) की परिभाषा मिताक्षरा ने यों की है--जहाँ संयुक्त स्वामित्व हो वहाँ सम्पूर्ण सम्पत्ति 
के भागों की निश्चित व्यवस्था ही विभाग है? ३ । दायभाग को इस परिभाषा में कई दोष दृष्टिगोचर होते हैं, जिनमें 
प्रमुख यह है कि कई पूत्नों का संयुक्त स्वामित्व सर्वप्रथम पिता की सम्पूर्ण सम्पत्ति में उत्पन्न कर देना और तब ऐसा 
कह देना कि आगे चलकर यह संयुक्त स्वामित्व नष्ट हो जाता है, बड़ा ही बोञ्चिलएवं अ सुविधाजनक है। दायभाग की 
दी हुई विभाग की परिभाषा यह है--यह (किसी निश्चित भूमिभाग या धन पर) गोली या ढेला फेंकने से भाग्यवंश- 
प्राप्त (बहुतों में एक के) स्वामित्व का द्योतक है, जो (स्वामित्व) केवल (भूमि एवं धन के दाय के) एक अंश से 
मिलकर उदित होता है, किन्तु जो अनिश्चित है, क्योंकि (किसी ब्यक्ति के लिए) दाय के किसी विशिष्ट अंश को 
स्पष्ट रूप से बताना असम्भव है, यकि कौन अंश किसका है, यह कहने के लिए कोई निश्चित वात ज्ञात नहीं रहृती। _ 
दायभाग यह स्वीकार नहीं करता कि दाय के सभी अंशों पर (विभाजन के पूर्व) सहृमागियों में स्वामित्व संयुक्त रूप से oa 
उत्पन्न हो जाता है; इसका कथन है कि यह उसके (दाय के) अंशों में उत्पन्न होता है, किन्तु कौन अंश किसका है यह 


१३. विभागो नाम ब्रव्यसमुदायबिषयाणामनेकस्वाम्यानां तदेकदेशेषु व्यवस्थापनम्‌ । सिताक्षरा 
२।११४) ; व्यवहारसार (प्र २१२) ; अपराकं (१० ७२३) ie Re ee 
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कहने के लिए कोई स्पष्ट संकेत नही मिलता, अतः प्रत्येक का अंश किसी भाग पर गुटिका-पात (गेंद बा गोली फेंकने) 
से निश्चित एवं निर्णीत होता है (यथा ऐसा कहना कि यह क का है, आदि) । किन्तु दायतत्व ने इस परिभाषा की 
आलोचना की है। यदि विभाजन के पूवं प्रत्येक सहभोगी सम्पूर्ण दाय का अंशतः स्वामित्व रखता है तो यह सुनिश्चितता 
कहाँ है कि गुटिका-पात से सहभोगी का अंश उसी अंश के स्वामित्व से सम्बन्धित होगा जो विभाजन के पूर्व उदित हुआ ? 
यद्यपि जन्म-स्वत्ववाद के विषय में दायतत्व मिताक्षरा से विभेद रखता है किन्तु विभाग की परिभाषा में दोनों 
एक-दूसरे से मिलते हैं ।१ 
दायभाग एवं मिताक्षरा द्वारा उपस्थापित विभिन्न परिभाषाएँ विभिन्न प्रतिफल देती हुं । मिताक्षरा के भीतर 
पिता और प॒त्नों या पौत्रों का जब संयुक्त परिवार रहता है तो सभी सहभोगी (रक्थाधिकारी) रहते हैं ओर संसृष्ट 
सम्पत्ति का स्वत्व सभी समांशियों (रिक्थाधिकारियों) को प्राप्त रहता है, अर्थात्‌ जब तक संयुक्त परिवार रहतः है 
` तब तक स्वामित्व की एकता रहती है, और कोई सहभोगी (रिक्थाधिकारी) यह नहीं कह सकता कि वह किसी 
निश्चित भाग, यथा एक चौथाई या पांचवें भाग का स्वामी है । अंशहर या सहभागी का अंश या हित्त घटता-बढ्ता 
रहता है; मृत्युओं (कई सहभोगियों की मृत्युओं ) से वढ़ सकता है और जन्मों से यह घट सकता है। विभाजन के 
उपरान्त ही सहभागी या अंशहर किसी निश्चित भाग (अंश) का अधिकारी हो पाता है। 
दूसरी ओर द/यभाग के अनुसार जन्म से ही स्वामित्व नहीं उत्पन्न होता, पिता के उपरान्त Tar सहभागिता 
प्राप्त करते हैं, किन्तु परिवार की सम्पत्ति का स्वामित्व सभी पूत्नों के एक गुट को नहीं प्राप्त रहता । पिता की मृत्यु 
आदि के उपरान्त प्रत्येक Ta को एक निश्चित अंश मिल जाता है । इस प्रकार का लिया गया भाग जन्मों एवं मृत्युओं 
से नहीं घटता-वढ़ता। पूत्र सहभागी इसी लिए कहे जाते हैं कि पिता से प्राप्त सम्पत्ति पर उनकी प्राप्ति संयुक्त रहती 
है, अर्थात प्राप्ति की एकता रहती है किन्तु स्वामित्व की एकता नहीं । 
मिताक्षरा के अनुसार पूत्र पैतृक सम्पत्ति का रिक्याधिकारी जन्म से ही हो जाता है । मान लीजिए कोई 
व्यब्रित पैतक सम्पत्ति का एकमात्र स्वामी है, किन्तु संतविहीन है। एसी स्थिति में सहभागित्व (सहभागिता) का प्रश्न 
ही नहीं उठता। कितु ज्यों ही उसे पुत्र उत्पन्न हो जाता है, समांशिता या सहभागिता आरम्भ हो जाती है । इसका 
तात्पयो यह है कि मिताक्षरा के अनुसार पुत्रोत्पत्ति समांशिता या सहभागिता को उत्पन्न कर दती है, किन्तु दायभाग 
के अन्तर्गत पिता एवं पुत्रों में समांशिता नहीं पायी जाती, क्योंकि पुत्रों को पैतृक सम्पत्ति पर जन्म से ही अधिकार नहीं 
_ प्राप्त होता, यद्यपि पैतृक सम्पत्ति की सत्ता भाइयों या चात्राओं एवं भतीजों के बीच उपस्थित रहती है । दायभाग 
के अन्तगंत किसी व्यत्रित की मृत्यु उसके पुत्रों की सहभागिता आरम्भ कर देती है। ह 
विभाजन के दो अर्थ हैं--(१) नाप-जोख एवं सीमा के निर्धारण से बँटवारा, एवं (२) fea का पूथक्रव 


ओ। १४. एकदेशोपात्तस्थैव भ्हिरण्यादावुत्पन्नस्य स्वत्वस्य विनिगमनाप्रमाणाभावेन वैशेषिकव्यवहारानहँतया 
- अव्यवस्थितस्य गुरिकापातादिना व्यञ्जनं विभाग: । विशेषेण भजनं स्वत्वज्ञापन वा विभागः | दायभाग (१।८-६; 
८); तत्र विभागस्तु सम्बन्ध्यन्तरसब्‌भावेन भूहिरण्यादावुत्पच्स्य......गुटिकापातादिना अमुकस्येदमिति विशेषेण 
स्वत्वज्ञापनमिति वदन्ति तन्न समीचीनम्‌ । यत्र अस्य स्वत्वं AAT गुटिकापात इति कथं वचनामावान्निश्चेतव्यः | 

Fo १६३); सस्तुतस्तु पूर्वस्वामिस्वत्वोपरमे सम्बन्धाविशेषात्‌ सम्बन्धिनां सवं घनप्रसुतस्वत्वस्य गुटिका- 


प्रादेशिकस्वत्वव्यवस्थापन विभागः । एवं कृत्स्तघनगतस्वत्वोत्पादविनाशावपि कल्प्येते | दायतत्त्व (पु? 
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या अलगाव | मिताक्षरा के अन्तर्गत इन दोनों अर्थो में विभाजन सम्भव है । समांशिता (सहभागित्व या सहभागिता) 
के सदस्य किसी भी क्षण अपने अंशों के अधिकारों का निपटारा कर .सकते हैं; किन्तु नाप-जोख आदि द्वारा सम्पत्ति- 
विभाजन आगे के समय के लिए स्थगित किया जा सकता है और तंब तक वे पहछे की भांति हो एक-साथ सम्पत्ति का 
उपभोग कर सकते हैं। देखिये व्यवहारमयूख (To ६४) एवं सरस्वतीविलात (To ३४७) । दायमाग के अन्तरगत 
पूर्व स्वामी की मृत्यु के उपरान्त ही उत्तराधिकार आरम्भ होता है और निश्चित भाग निर्धारित होते हैं, अतः विभा- 
जन उपयु वत प्रथम अर्थ में ही होता है, अर्थात्‌ प्राप्त दाय के निश्चित भाग सहभागियों को दे दिये जाते हैं। किसी 
सदस्य के भाग को अलग करने की एक विधि और है जो मनु (६॥२०७) एवं याज्ञ० (२।११६) में उल्लिखित है, 
यथा--यदि परिवार का कोई सदस्य अपना निर्वाह स्वयं करने में समथ है और परिवार की सम्पत्ति का कोई भाग 
नहीं चाहता, तो उसे कोई सा धारण वस्तु चिह्न रूप में देकर अलग किया जा सकता है। मिताक्षरा ने जोड़ दिया है 
कि यह चिह्न इसलिए दिया जाता है कि उसके ga आगे चलकर अपना अधिकार न जताने लगें । 

दायभाग या दायविभाग के अन्तर्गत मिताक्षरा एवं संग्रह के अनुसार चार प्रमुख विषय हैं; विभाजन- 
काल, विभाजन की जानेवाली सम्पत्ति, विभाजनःविधि एवं विभाजन के अधिकारी 1 

विभाजन-काल--विभाजन सम्बन्धी पुत्र के अधिकार का विकास युगों की क्रमिक गति में पाया जाता रहा है। 
हम यहाँ पर संक्षेप में इस विषय पर कुछ कहेंगे। अति प्राचीन काल में जब कि बुलपति-सत्तात्मक परिवार प्रचलित था 
पिता का पुन्न पर एकसत्तात्मक (सम्पूर्ण) अधिकार था, पिता की आज्ञा का पालन Ga का कतंव्य था, परिवार की 
सम्पत्ति का विघटन नहीं होता था, सभी की अजित सम्पत्तियों पर पिता का शासन था और स्त्रियों को सम्पत्ति रखने 

का कोई अधिकार नहीं था । इस विषय पर बैदिक साहित्य में भी धु धला-सा प्रकाश मिलता है। ऐतरेय ब्राह्मण (9319) 

` में उल्लिखित शुनःशेप की गाथा में आया है कि. अजीगत ने वरुण के लिए अपने पुत्र को बेच दिया; विश्वामित्र ने 
अपने एक सौ एक पुत्रों के रहते शुनःशेप को गोद लिया; उन्होंने अपने पचास पुत्रों को आज्ञा उल्लंघन के अपराध में शाप 
दिया और उन्हें दाय (रिक्थ) से वंचित कर दिया। इन बातों से स्पष्ट है कि ऐतरेय ब्राह्मण के मुग में ऐसा विश्वास 
था कि प्राचीन काल में पुत्र पर पिता को सम्पूर्ण अधिकार प्राप्त था। किन्तु यहाँ सावधानी से उपयुक्त गाथा का 
मर्म समझना चाहिए । गाथा केवल किवन्दती के रूप में है और स्वयं ऐतरेय ब्राह्मण ने अजीगर्त के आचरण की निन्दा 
की है।१५ आजकल ऐसे माता-पिता विरल रूप में पाये जाते हैं जो बीमा का धन कमाने के लिए पुत्रों की वीमा- 
पॉलिसी लेकर उन्हें विष देकर मार डालें । किन्तु कोई भी ऐसा नहों कहता कि यह अधि कतर होता है और आधु- 
निक कानून इसकी छूट देता है। ऋग्वेद (१।११७।१७) में आया है कि sere की आंखे उसके पिता ने निकलवा 
लीं, क्योंकि उसने (ऋज्ञाश्व ने) भेड़िये को एक सौ भेडे दे डाली थीं। एसा केवल एक ही उदाहरण है और लगता है 
ऋग्वेद के इस मन्त्र में आलंकारिकता की झलक है और दैवी प्रक्रिया की ओर संकेत मातर है। काठक संहिता (१ १४) 
में आया है कि पिता पुन्न पर राज्य करता है (पिता पृत्रस्येशे) । किन्तु यह जानना चाहिए कि पिता का पुत के ऊपर 
अधिकार ऐतिहासिक कालों में भी परिलक्षित होता रहा है । निरुक्त ( te ने अपने पूर्व के लोगों की 3 है 
कि पुत्नियाँ पिता के धन का उत्तराधिकार नहीं पातीं, क्योंकि उनका ( पुत्रिय का) दान, विक्रय एवं त्याग हो सकता है, | ; 
किन्तु पुरुषों का ऐसा नहीं होता । किन्तु अन्य लोगों के मत से पुरुषों के साथ भी वेसा ब्यवहार किया जा सकता है, pe 


१५. स होवाव शुतःरोरो यः THUR कुयत्हथादेतस्ततोऽपरम्‌ । नापागाः शौद्रान्यायादपन्षेयं स्वया | 


कृतमिति Fo ब्रा० (३३।५) । 
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जैसा कि शनःशेप की गाथा से प्रमाणित है 11६ वसिष्ठ (१५।२) का कथन है कि माता-पित को अपने पुन्न का दान, 
विक्रय एवं त्याग करने का अधिकार है 1१० हमने ऊपर देख लिया है कि मनु के अनुसार पुत्र का अजित धन पिता का 
होता है । आपस्तम्ध० (२।६।१३।१०।११) ने वञ्ञपुर्वक कहा है कि अपनी संतान को छोड़ देने एवं बेच देने का अधि- 
कार मान्य नहीं है और 'विक्रथ' शब्द, जो वधू के सिलसिले में व्यक्त होता है, वह आलंकारिक रूप से ही व्यक्त है। 
“विक्रय! शब्द की व्याख्या (विवाह के सम्बन्ध में) पहले को जा चुकी है (देखिये भाग २, अध्याय ६) । 
दुसरी ओर हम स्वयं ऋग्वेद (१।७०।५) में एसा पाते हैं कि gat ने a की वृद्धावस्था में ही (मरने के 
पूर्व) उसकी सम्पत्ति विभाजित कर ली, यथा--है अग्नि, लोग तुम्हें बहुत स्थानों में कई प्रकार से पूजित् करते हुँ 
और (तुमसे) सम्पत्ति उसी प्रकार ग्रहण करते हँ जिस प्रकार बूढ़े बाप से ।” एंतरेय ब्राह्मण (२२१६) में मनु के 
'सबसे छोटे पुत्त नाभानेदिष्ठ की कथा से प्रकट होता है कि उप्तके सभी वड़ भाइयों ने पिता के रहते सारी सम्पत्ति 
अपने में बाँट ली और उसे वंचित कर दिया,किन्तु उसने कोई विरोध नहीं कियः। किन्तु तैत्ति रीय संहिता (३।१।६४-५) 
में यह बात दुसरे ढंग से कही गयी है; स्वयं मनु ने अपनी सम्पत्ति अन्य gat में वाँट दी और नाभाने दिष्ठ को कोई 
भाग नहीं दिया और वेचारा नाभाने डिष्ठ उस समय गुरुकुल में वैदिक विद्यार्थी था : गोपथ ब्राह्मण (4 १७) में 
आया है--“अतः अपने बचपन में ya अपने पिता पर निर्भर रहते हैं, किन्तु वार्धक्य में पिता gat पर निर्भर रहता 
है।” कौषीतकी ब्राह्मण उपनिषद्‌ (२।१५) में आया है कि मृत्यु के मुख में जाते हुए पिता ने अपनी yee एवं 
मानसिक शक्तियां अपने पुत्र को देते हुए कहा कि यदि इस क्रिया-संस्कार के उपरान्त वह जीवित हो उठता है तो 
उसे या तो पुत्र के अधिकार में रहना होगा या वह्‌ यात्री (सन्यासी) के समान घर सलाह चला जायगा । शतपथ 
ब्राह्मण (१२।२।३।४) में आथा है--“बचपन में पुत्र पिता पर आधारित रहते हैं “आगे चलकर frat Tat पर 
आधारित रहता £1” उपर्युक्त कुछ कथनों से व्यक्त होता है कि बहुत ही विरल अवसरों में qa पिता के रहते 
और उसकी इच्छा के विरुद्ध सम्पत्ति विभाजन करते थे। ee 
इससे स्पष्ट होता है कि डा० जॉली का यह कथन कि “भारतीय व्यवहार के आरम्भिक युगों २ यज 2 ह 
` अज्ञात या” (टैगोर व्याख्यान, Jo ६०) ठीक नहीं है और यह वैदिक मतों से पुष्ट नहीं होता | wae 
१।६।४) में आया है कि मनु ने अपनी सम्पत्ति अपने पुत्रों में विभाजित कर दी, इसमें यह भी nee है a पा 
को पैतक सम्पत्ति मिली। आपस्तम्ब० (२।६।५४॥६ एवं १०-१२) ने तैत्तिरीय संहिता के दोन कथनों 
६।४ एवं २।५।२।७) को उद्धत किया है, किन्तु निष्कर्ष यह निकाला है किं पुत्रों मै बराबर भागों का लि ei 
fafa है और ज्येष्ठ पत्न को सम्पत्ति का अधिक भाग देना शास्त्रविषद्ध है।' * इससे स्पष्ट है कि बराबर के. स 
का नियम-सा था और अधिक अंश देना अपवाद था तथा वैदिक युग में भी ऐसा विरल ही होता था pe 
 (१६।३) ने इन्द्र के ज्येष्ठय एवं श्रैष्दय नामक अधिकार का उल्लेख किया है। विभाजन के समय ज्येष्ठ पून eee 
विशिष्ट व्यवहार करना मनु (६1११२) एवं याज्ञ० (२।११४) के युगों में प्रचलित था, और आधुनि 


७ =e a 
gg, स्त्रौणाँ दानबिक्रयातिसर्गा विद्यन्ते न पुंसः । पु सोपीत्येके शोनःशपे दशनात्‌ । निरुक्त CE 
१७. तस्य (पुरुषस्य) प्रदानविक्रयत्यागेषु मातापितरो प्रमवतः | वसिष्ठ० (१५।२) ; दानः 

न विद्यते। आप० घ० Fo (२।६।१३।१०) | 


तस्माज्ज्येष्ठ पुत्रं घनेन निरवसाययन्त्येकवच्छ्‌,यते | आप० (२।६।१४।६; १०-१२) | 


__CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Colleetion. 


= हे eg भ्रयते। . 
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भी कुछ वि भाजन योग्य रियासतों एवं कुछ साधारण कूलों में यह विधि प्रचलित रही है, क्योंकि उनके पीछे अतीत की 
परम्परा रही है या राजकीय दानों (जागीर एवं सरंजाम आदि) के बंटवारे की ऐसी विधि रही है। कौटिल्य एवं 
कात्यायन ने घोषित किया है कि दाय-विभाजन के समय राजा द्वारा देशों, जातियों, ग्रामों एवं श्रेणियों की रुढ़ियों की 
रक्षा होनी चाहिए (अं शास्त्र ३।७ एवं कात्यायन, विवादरत्नाकर Jo ५०५)। Sto जॉली का कथन है कि आपस्त- 
म्बधमंसूत ने पिता द्वारा व्यवस्थित विभाजन के अतिरिक्त कोई अन्य विभाजन-प्रकार नहीं बताया है। किन्तु यह भ्रामक 
कथन है। आपस्तम्ब एक बड़े विमलात्मा एवं आर्दशवादी थे। उन्होंने अपने समय के पूर्व की बहुत सी प्रसिद्ध बातों की 
अवज्ञा.की है,यथा---उन्होंने गौण पुत्नों की चर्चा नहीं की है,ब्राह्मणों के लिए तव तक अस्त्र-शस्त्र छूना तक त्याज्य माना 

है जब तक उन पर मृत्यु की छाया न पड़े अर्थात्‌ जब तक उन्हें मार डालने के लिए कोई आक्रमण न हो, किन्तु मनु 
(८।३४५-३४६), गौतम० (७।६ एवं २५) आदि ने इस विषय में पर्याप्त छूट दी है। अतः आपस्तम्ब का विभाजन के | 
अन्य प्रकार के विषय में मौन रह जाना यह नहीं व्यक्त करता कि अन्य प्रकार थे ही नहीं । गौतम ने जो साधारणतः 
आपस्तम्ब के पूर्व के माने जाते हैं, कहा है कि वे ब्राह्मण, जो पिता की इच्छा के विरुद्ध उससे पृथक्‌ हो गये हैं, थाद्ध 
के समय भोजन के लिए आमन्त्रित किये जाने योग्य नहीं है।१ इससे स्पष्ट है कि गौतम के पूर्वे भी पिता की इच्छा के 
विरुद्ध पूत्रों में विभाजन हो जाता था Sto जॉली ने मिताक्षरा (याज्ञ० २११४) के द्वारा उद्धृत एक अज्ञात कथन 
का हवाला दिया है जो भूमि-विक्रय का निषेध करता है। किन्तु यह अनावश्यक है। उस कथन को शाब्दिक अर्थ में - 
नहीं लेना चाहिए था, क्योंकि हम जानते हैं कि लगभग दो सहस्न वर्षों से भूमि-विक्रय का प्रचलन चलता आया है । 
वहाँ केवल इतना ही आया है कि विक्रय को दान रूप.से (अर्थात्‌ सोने एवं जल के साथ) करना चाहिए । जहाँ कहीं कुछ 
स्मृतियों में ऐसा आया है कि भूमि एवं भवन विभाजित करने योग्य नहीं हैं, वहाँ केवल यही तात्पयें है कि छोटे-छोटे, 
भूमि-खण्डों एवं घरों को बहुत-से सहभागियों में बाँटना आर्थिक दृष्टि से अच्छा नहीं है। ऐसा सोचना कि उन स्मृतियो 

के मत से भवनों का विभाजन सहभागियों में नहीं होता था, भ्रामक है । इतना ही समझना पर्याप्त है कि इस प्रकार 

के विभाजन समाज में अच्छे रूप में ग्रहण नहीं किये जाते थे। इस प्रकार की मनोभावना गौतम एवं आपस्तम्ब के 
उपरान्त भी पायी जाती रही है, यहाँ तक कि बीसवीं शताब्दी में हिन्दू Ga का विभाजन के लिए अपने पिता से मुकदमा 
लड़ना घुणास्पद एवं गहित माना जाता है। गौतम के कथन से व्यक्त होता है कि वैदिक निर्देशों के रहते हुए भी पिता 
फे रहते ही और उसकी इच्छा के विरुद्ध भी कभी-कभी विभाजन हो जाया करता था, यद्यपि ऐसी बातें बहुत कम 
होती थीं। 

अब स्मृतियों एवं मध्यकालीन लेखकों के विभाजन-काल सम्बन्धी नियमों का विचार करना चाहिए। एक. 

समय वह था जब कि पिता जीवन-काल में ही पुत्रों में सम्पत्ति-विभाजन करता था (तैत्ति० Fo ३।१।६।४; आप० 
२।६।१४।१; गौतम २८।२; बौधायन० WAS; याज्ञ० २।११४; नारद, दायभाग ४)। दूसरा समय था पिता की मृत्यु 
के उपरान्त (गौतम २८१; मनु ६1१०४; याज्ञ० २।११७; नारद, दायभाग २)। दायभाग ने केवल इन्हीं दो समयों | 
को मान्य ठहराया है,अर्थात्‌ पिता के स्वामित्व की समाप्ति पर (मृत्यु पर या संन्यासी हो जाने पर या सारो इच्छाए नष्ट 
हो जाने पर) तथा पिता के जीवन काल में ही उसकी इच्छा के अनुसार (दायभाग १।४४)। व्यवहारप्रकाश (पु०४२६ : 
एवं ४३४, ४३५) ने इस विषय में दायभाग की कटू आलोचना की है। जीमूतवाहन जेसे कुछ लेखक बहुत आगे बढ़ ` 
गये हैं और कहते हैं कि पिता की मृत्यु के उपरान्त माता के जीवन-काल तक भी पुत्रों के बीच सम्पत्ति-विभाजन नहीं दीना . 


१४. न सोजयेत्‌... पत्रा वाकामेत विभक्तान्‌ । गौतम० (१५।१४ एवं १३) । 
३% ु ; 


~ 
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चाहिए। गौतम (२८।१-२) का अनुसरण करते हुए मिताक्षरा ने विभाजन के तीन प्रमख काल दिये हैं-(१) जीवन 
काल में पिता की इच्छा से; (२) जब पिता की सारी भौतिक इच्छाएं मृत हो गयी हों, वह संभोग से दूर War 
और माता सन्तानोत्पत्ति के योग्य न रह गयी हो, उस समय पिता की इच्छा के विरुद्ध भी पत्र यदि चाहें तो pal 
कर सकते हुँ (गौतम २०२; नारद, दायभाग, ३, बृहस्पति); एवं (३) पिता की मृत्यु के उपरान्त । मिताक्ष 
ने शंख के आधार पर लिखा है कि पुन्न माता द्वारा सन्तान उत्पन्न किये जाने पर भी पिता की इच्छा के विरुद्ध बेट Ee 
कर सकते हैं, यदि पिता अनैतिक हो, अधामिक हो, असाध्य रोग से पीड़ित हो या वद्ध हो गया हो। यही बात नारद स्‌ 
(दायभाग १६) में भी है। ऐसा नहीं समझना चाहिए कि मिताक्षरा ने केवल उपर्युक्त तीन विभाजन-कालों को ही 
मान्यता दी है। अन्य काल भी हैं। देखिये व्यवहारप्रकाश (Jo ४३४) । दायभाग ने शंख-लिखित के उपर्युक्त 
निदे शित कथन का अर्थ कुछ और ही लिया है और कहाहै कि जब तक पिता जीवित है,उसकी इच्छा के विरुद्ध विभा- 
जन हो ही नहीं सकता, भले ही वह असाध्य रोग से पीड़ित हो, या उसकी मति खराब हो गयी हो; यदि एसी अवस्था 
उत्पन्न हो जाय तो ज्येष्ठ पृत्न या उसकी सहमति से दूसरा बड़ा Ga यदि योग्य हो तो कुटुम्ब की व्यवस्था संभाल . 
सकता है । दायभाग ने इसी प्रकार का एक कथन हारीत का भी उद्धृत किया हुँ जिसे मदन रत्न, व्यवहारमयूख एवं 
अन्य frat ने भी उल्लिखित किया है। मिताक्षरा at टिप्पणियों के फलस्वरूप मदनपारिजात (To ६४५) जैसे 
ग्रंथों ने विभाजन के चार काल दिये हैं--(१) पिता के रहते उसकी इच्छा के अनुसार (याज्ञ० २।१ १४) ;(२) पिता 
की इच्छा के विरुद्ध भी जब कि माता संतान उत्पन्न करने योग्य न रह गयी हो और पिता निष्काम हो गया हो और 
वह सम्पत्ति की परवाह न करता हो (नारद, दायभाग ३ ) (३) जब पिता वृद्ध हो गया हो, अधमंमार्ग का अनुसरण 
करता.हो या असाध्य रोग से पीड़ित हो तो उसकी इच्छा के विरुद्ध भी विभाजन हो सकता है; तथा (४) पिता की मृत्यु 
के उपरान्त (यही बात व्यवहारनिर्णय, पु० ४०८) में पायी जाती है । 


: मिताक्षरा इस विषय में स्पष्ट है कि पिता के जीते-जी और उसकी इच्छा के विरुद्ध भी पैतृक सम्पत्ति के विभा- 
जन में पुतन का सम्पूर्ण अधिकार है । मिताक्षरा के विवेचन को हम संक्षेप में ही रखेंगे याज्ञ० (२।१२०) में आया है 
कि पौद्लो के विषय में विभाजन पिता के मत से (या उसके द्वारा) होता है। याज्ञवल्क्य के 'अनेकपितृ- 
काणां तु पितृतो भागकल्पना' कथन को मिताक्षरा ने इस प्रकार समझाया है कि यद्यपि पुत्र एवं पौत्र पितामह की 

सम्पत्ति के स्वामित्व का अधिकार जन्म से ही पाते हैं, तथापि जब तक एक-एक करके सभी Ca असमान संख्या में पुत्रों 

को छोड़कर मर जाते हैं (पहला दो छोड़ता है, तीसरा तीन...आदि) या जब कुछ पुत्र जीवित हैं और कुछ मर गये 

हैं तो उन्हें सम्पत्ति-भाग इस प्रकार मिलता है--किसी मृत पूत्न के gel (पिता, के पौत्नों) को इतना ही मिलता है 

जितना उसे (पिता के पूत्र को जीवितावस्था में) मिलता, अर्थात्‌ पौत्रों को अपने पिताओं (पिता के पुत्रों) का भाग 

ही प्राप्त होता है। यहाँ एक सन्देह हो जाता है; यदि बहुत-से पुत्रों वाला पिता अपने भाइयों से अपने पितामह की 

पी सम्पत्ति के विभाजन के उपरान्त पृथक्‌ हो जाय या यदि पिता का कोई भाई न हो और वह अपने पिता के साथ संयुक्त 
„होतो पौन लोग पितामह की सम्पत्ति नहीं माँग सकते (क्योंकि याज्ञ० २।१२० की की गयी व्याख्या के अनुसार जब | 
पिता मर जाता है तो tat को वही भाग मिलता है जो पिता को अपने भाग के रूप में मिलता है) । दूसरा संदेह 
बह है; निक इन स्थितियों में पौत्न के बीच बॅटवारा हो भी तो वह पिता की इच्छा के अनुसार ही सम्भव 
` है। इन संदेह को मिताक्षरा ने यह कहकर दूर कर दिया है कि पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र का स्वामित्व 

` भली-भाँति ज्ञात है अतः उपर्युक्त सन्देहो की वात हौ नहीं उठती और विभाजन होता ही है। मिताक्षरा का आगे स्पष्ट 
= यदि माता अमी सन्तानोत्पत्ति करती जा रही हो और पिता अभी सम्पत्ति और भौतिक कार्यो में संरी 
पिता की इच्छा के विरुद्ध पितामह की सम्पत्ति का dearer पुत्र की अभिलाषा से होता ही है। मित्व | 


हु 
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का कहना है कि पिता की सम्पत्ति (जो उसे उसके भाग के अनुसार मिली है) का बंटवारा स्मृतियों द्वारा व्यवस्थित 
विष्ट नियम (वाचनिकी व्यवस्था) है, किन्तु अन्य विषयों में जन्मस्वत्व का प्राथ भिक नियम ही लागू होता है। मनु 
(६।२०६) के कहे गए वचन से निर्देशित होकर मिताक्षरा ने निष्कर्ष निकाला है कि पिता की इच्छा के विरुद्ध भी 
पुत पितामह की सम्पति के विभाजन की माँग रख सकता है। यही मिताक्षरा सम्प्रदाय के मत से हिन्दू कानून है, 
जो आजकल मान्य है। ड ट 

जब याज्ञवल्क्य एवं अन्य स्मृतियों ने पैतृक सम्पत्ति पर पुन्न का जन्म से ही अधिकार मान लिया तो यह 
तकंसिद्ध फल निकला कि कोई भी व्यक्ति, जो जन्म से स्वत्वाधिकार रखता है, विभाजन की माँग कर सकता है 
और अपने भाग को किसो समय अलग करा सकता है। हमने देख लिया है कि गौतम के पुर्वं भी पुत्र लोग अपने 
पिताओं की इच्छा के विरुद्ध उनसे अलग हो जाते थे, किन्तु इस कार्य की ऋषियों ने निन्दा की है, Ce आचरण 
को घृणित एवं गहित माना गया है। कुछ स्मृतियों ने पिता के रहते पृत्र के विभाजन के अधिकार को कुछ बड़े निय 
rau के भीतर मान लिया है। पिता के रहते एवं उनकी इच्छा के विरुद्ध पृतद्वारा सम्पत्ति-विाजन.कर अलग 
हो जाना स्पष्ट रूप से व्यक्तं, है और यह प्रथा गौतम के काल से लेकर. मिताक्षरा (लगभग पन्द्रह शताब्दियों) तक 
चली आयी। वीरमित्रोदय ने भो पत्रके इस अधिकार को मान्यता दी है । किन्तु मिताक्षरा के कुछ अनुयायी लेखकों 
ने इसे नहीं स्वीकार किया है, यथा--मदनपारिजात (To ६६२) के लेखक ने लिखा है कि केवल पुत्र की इच्छा से 
विभाजन नहीं हो सकता । दायभाग में ऐसे प्रश्‍न उठते ही नहीं, क्योंकि उसके मत से पृत्न को पैतृक सम्पत्ति पर 
जन्म से कोई अधिकार ही नहीं है। 

पिता के जीवन-काल में विभाजन-सम्बन्धी gaat माँग को प्राचीन काल के कूछघामिक मनोभावों से प्रेरणा | 
मिली । गौतम (२८।४)ने लिखा है कि यदि संयुक्त न रहकर भाई पृथक्‌ हो जाये तो घामिक श्रेष्ठता की वृद्धि 
होती (विभागे तु धमंवृद्धि:) है । मनु (51१११) ने कहा है--“वे (भाई) संयुक्त रह सकते हैं या यदि घमं-वृद्धि चाहें 
तो पृथक्‌ भी रह सकते हैं, पृथ क्‌ रहने से धर्म-वृद्ध होती है। अतः विभाजन महत्त्वकारी है।'%° इससे प्रकट होता 
है कि पिता की मृत्यु के उपरान्त संयुक्त रहना या अलग-अलग हो जाना अभिरुचि या विकल्प पर निर्भर था। शंख 
लिखित का कहना है कि भाई संयुक्त रह सकते हैं क्योंकि एक साथ रहने पर वे भौतिक रूप से उन्नति कर सकते _ 
ह।२१बृहस्पति का कथन है कि संयुक्त परिवार में साथ-साथ रहने और एक ही चूल्हे पर पकाकर खानेवालों दारा को 
` गयी देव-पितु-ब्राह्मण पुजा सबकी ओर से एंक ही होती है, किन्तु जब वे पृथक्‌ हो जात हैं तो प्रत्यक घर भें पृथक्‌- 
पृथक्‌ वही पुजा होती है। यही बात नारद (दायभाग ३७)ने भी कही है। ” विभाजन होने पर धर्म की वृद्धि होती है, 
क्योंकि अलग हो जाने पर अलग-अलग घरों में घामिक इत्य होने लगते हैं। यहाँ पर धर्म का तात्प है मुख्यतः 


२०. मनु (8199) के कथन को व्यवहारनिर्णय (Fo ४०८) ने अजापति के कथन के रूप में aa : ss 
किया है। मदनरत्न ने सनु एवं प्रजापति को पृथक्‌-पृथक्‌ माना है, “पृयग्दैवपित्र्यकर्मकरणाद्संवृद्धिसयेश्षमाणा 
विभजयेरित्याहतुमं नुप्रजापता एवं सह वसेयुर्वा आदि te : 
po बतेयुरेकतः संहता बुद्धिमाचक्षीरन्‌ । शंखलिखितौ (विवादरत्नाकर Jo ४५८) । ak 
२२. एकपाकेन व सतां पितृदेबद्विजाचंनम्‌ । एक भवेद्विसक्तानां तदेव स्याद्‌ गहे Te 0 ge (अपरा) 
ge ७१६; ao नि० go ४६८; कुल्लूक, सनु ६५१११; हरदत्त (गोतम १७४; विवादरत्नाकर Ic 


४५६) । 


_ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection, © 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai ahd eGangotri 
धर्मशास्त्र का. इतिहासं 
८५२ ` इतह्‌ 


ऐसे धामिक कार्य जो पंचमहायज्ञों से सम्वन्धित हैँं।२३ मनु(३।६७)ने लिखा है किं प्रत्येक घर में विवाह के समय 
प्रज्वलित गृह्य अग्न में गृह्य क्रिया-संस्कार किये जाने चाहिए, यथा-प्रातः एवं सायं के होम, पंचमहायज्ञ, प्रति दिन 
भोजन पकाना आदि । संग्रह ने धर्म को अग्निहोत्र करने के अर्थ में लिया है, किन्तु स्मृतिचन्द्रिका (२, Jo २५६) एवं 
व्यवहारप्रकाश (To ४३७-४३८)ने इसे स्वीकार नहीं किया है और उनका कहना है कि संयुक्त रहने पर कोई 
भी सहभागी सभी श्रौत एवं स्मातं, यथा अग्निहोत्र के कमं संयुक्त सम्पत्ति की सहायता से कर सकता है, धमं का 
अर्थं है केवल देवपितुिजार्चन । व्यास ने भी नारद एवं बृहस्पति की वात दुहरायी है। 

सामान्यतः बालिग होने पर ही विभाजन होता था, किन्तु कौटिल्य (३।५), बौधायन (२।२।४२) एवं 
कात्यायन (८४४-४५) से प्रकट होता है कि अप्राप्तव्यवहा रता (वाल दशा या नावालिंग होना) विभाजन के लिए ` 

वर्धन नहीं था । कोटिल्य (३।५) का कथन है--जब सहभागी प्राप्तव्यवहार (बालिग) हो जाते हैं तो विभाजन होता 

है; किन्तु सहभागियों (अलग होनेवाले अंशहर अथवा रिक्थभागी) को चाहिए कि अप्राप्तव्यवहार वालों (नावा- 
लिगों) के भाग को उनकी माता के सम्त्रन्धियो (बन्धुओं के) संरक्षण में या ग्रामबुद्धों के संरक्षण में कुल के सभी ऋणों 
को चूका छेने के उपरान्न तब तक रख दें जब तक वे प्राप्तव्यवहार न हो TTT | कात्यायन ने व्यवस्था दी है कि 
सांसारिक बातों की समझदारी आ जाने पर सहभागियों में विभाजन होना चाहिएऔर यह व्यवहारिता (समझ- 
दारी) पुरुषों में १६वें वर्ष में आ जाती है। जो लोग अभी अप्राप्तव्यवहार हैं उनकी संयुक्त कूल की सम्पत्तिको 
व्यय-विवजित (ऋण आदि से मुक्त) करके प्राप्त व्यवहार वालों द्वारा उनके बन्धुओं या मिज्ञों के यहाँ रख दिया 
जाना चाहिए । यही बात उनके साथ भी होनी चाहिए जो बाहर चले गये हों ।२४ इस से स्पष्ट है कि अप्राप्तव्यव- 
हारता की अवस्था में भी विभाजन की व्यवस्था थी और एक सहभागी की माँग पर भी विभाजन होता था, 
जैसा कि दायभाग (३।१६-१७), व्यवहारप्रकाश आदि में वर्णित है। 

प्राप्तव्यवहारता सोलहुवे वर्ष के आरम्भ में होती थी या उसके अन्त में, इस विषय में मतैक्य नहीं है। नारद 
(४।१५) के मत से सोलहवें वर्ष तक व्यक्ति बाल रहता है। मिताक्षरा द्वारा उद्धृत अंगिरा एवं गौतम (२।६,हरदत्त 
द्वारा उद्धुत) के वचनों से पता चलता है कि व्यक्ति सोलहवें वर्ष के आरंभ तक बाल रहता है।** कात्यायन के AT 
सार बाल्यावस्था सोलहवे वर्ष के आरम्भ में समाप्त हो जाती है । बहुत-से टीकाकारों ने भी यही बात कही दै, 


२३. भधीतवेदेषु अधिगतवेदाथंषु चारिनहोत्राद्यनुष्ठानसमर्थेषु च विभाग एवं यान्‌ । अपराक Fo ७१४; 
धर्म: पितृदेवदिजार्चनजन्यः । उक्तं च तथंव संग्रहकारेण क्रियते स्वं विभागेन पुत्राणां पैतृक धनम्‌ | स्वत्वे सति 
प्रवर्तन्‍्ते तस्माद्ध्याः पृथक क्रियाः ॥ प्रवर्तन्ते स्वसाध्याग्निहोत्रादय इति शेषः। अत्रोच्यते “आदि | स्मृतिच० २, is 
२५४; तस्मात्पंचमहायज्ञादिधमं एव घमं शब्देतात्र UTA: | व्य० To Jo ४३८; स्वत्वाविशेषादेवावि मक्तद्रव्येणं 
USA तत्र दृष्टादृष्टे कर्मणि सवेषां फलमागित्वम्‌ । दायतत्त्व Fo १६४ । 
२४. प्राप्तव्यवहाराणां विभागः । अप्राप्तव्यवहाराणां देयंविद्युद्ध मातृबन्धुषु ग्रामवृद्धपु वा स्थापयेयुरा 
ब्यब्रहारप्रापणात्‌ प्रोषितस्य वा । अर्थशास्त्र (३।५); और देखिये बोर्धा० (२।२।४२); संप्राप्तत्यव 
` बिमागइच विधोयते। पुंसां च षोडशे वर्ष जायते व्यवहारिता ॥ अप्राप्तव्यवहाराणां च धनं ब्ययविजितम्‌ । न्यसेगु | 
` चेन्धुमित्रेष्‌ प्रोषितानां ada च ॥ कात्योयन (८४४-८४५) | : हि 
२५. वाल आ घो डशाहर्षात्‌ पोगण्ड इति शस्यते | नारद (ऋणादान ३५)। अशो तिर्यस्य बर्षाणि बालो बा : 
‘Sten: । प्रायश्चित्ताधमहंन्ति स्त्रियों रोगिण एव च ॥ इत्य्धिरःस्सरणात्‌ । मिताक्षरा (याज्ञ० ३१२४३) | 
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किन्तु कुछ लोगों यथा हरदत्त (गौ० १०।४८), विवादरत्नाकर (१० ५६६), व्यवहार प्रकाश (qo २६३) ने 
स्पष्ट रूप से कहा है कि वालपन का अन्त सोलहर्वे वर्ष के अन्त में होता है।२६ गोतम (१०४८-४८), मनु (5२७), 
वसिष्ठ (१६।८), विष्णु (३। ६५) के मत सेनावालिगों, स्त्रियों एवं निर्वेलों की सम्पत्ति की. रक्षा का भार राजा पर 
था । आजकल विवाहो, यौतकों (स्त्री-धनों), तलाको एवं गोद के अतिरिक्त अन्य बातों में प्राप्त व्यवहारता अठारहव 
वर्षं (कुछ मामलों में इक्कीसवे वर्ष) में मानी जाती है। किसी सहभागी की स्ल्ली के गर्भवती रहने पर भी विभाजन होता 
था और इसी से वसिष्ठ (१७।४) ने सहभागियों की गर्भवती पत्नियों के बच्चा जनने तक विभाजन को स्थगित करने 

की व्यवस्था दी है और मनु (६२१६) ने पिता और पुत्रों के वीच विभाजन के उपरान्त भी उत्पन्न हुए पुत्र को 

भाग देने की व्यवस्था दी है। a 

अब आगे का प्रश्न है, किस प्रकार की सम्पति का विभाजन होना चाहिए। इस प्रश्न पर विचार करने के 

पूर्व सम्पत्ति के विषय में कुछ चर्चा कर देना आवश्यक है। अधिकाँश स्मूतियों में सम्पत्ति दो प्रकार की कही गयी है; 

स्थावर (यथा--भूमि-खण्ड एवं घर) एवं जंगम। देखिये वृहस्पति एवं कात्यायन (५१६) । याज्ञऽ ० (२1१२१) तथा 

कुछ स्मृतियों में इसके तीन प्रकार कहे गये हैं, भू (भूमि-खंण्ड एवं घर), निबन्ध एवं द्रव्य (सोना, चाँदी तथा अन्य 

चल सम्पत्ति) 1२९ कभी-कभी द्रव्य शब्द सभी प्रकार की सम्पत्तियों का द्योतक माना गया है, चाहे वे चल हों या 

अचल (द्रव्ये पितामहोपाते जंगमे स्थावरे तथा--वृहृस्पति) । प्राचीन भारतीय व्यवहार (कानून) के अनुसार 

. सम्पत्ति दो कोटियों में बाँटी गयी है; (१) संयुक्त कुल-सम्पत्ति तथा पृथक्सम्पत्ति । संयुक्त कूल-सम्पत्ति या तो 
पैतृक होती है या पैतृक सम्पत्ति की सहायता या बिना उसकी सहायता के संयुक्त रूप में आजत होती है या अलग- 

अलग अजित होने पर संयुक्त कर ली जाती है (मनु ६।२०४) 1 और देखिये मिताक्षरा (याज्ञ ० १।१२०) । 

पैतृक सम्पत्ति को अप्रतिबन्ध दाय भी कहते हैं और यह वह है जिसे कोई पुरुष अपने पिता, पितामह, प्रपितामह से 

दाय रूप में प्राप्त करता है और जिसे मिताक्षरा सम्प्रदाय के अनुसार पाने वाले के पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत जन्म से प्राप्त 

करते हैं। पृथक्सम्पत्ति में स्वाजित सम्पत्ति भी सन्निहित मानी जाती है, जिस पर हम आगे विचार करेंगे। यदि कोई 

व्यक्ति विभाजन द्वारा पैतृक सम्पत्ति से कोई अंश पाता है, तो ऐसा माना गया है कि वह उसको पृथक्सम्पत्ति 

कहूलायेगी, जब कि उसके Ta, पौत्र या प्रपौत्र न हों, किन्तु इनमें से यदि कोई हो तो वह उसके तथा उसके अन्य 

उत्तराधिकारियों के लिए पैतृक सम्पत्ति कहलायेगी। दायभाग सम्प्रदाय के अस्तत पुत्र जन्म से ही पैतृक सम्पत्ति पर 

अधिकार नहीं रखता, अतः जहाँ तक पिता को विघटन-संम्बंधी अधि कार प्राप्त है, पैतृक सम्पत्ति एवं पृथक्सम्पत्ति में 

कोई अन्तर नहीं है । इस सम्बन्ध में हमने ऊपर देख लिया है और थोड़ा-वहुत आगे लिखा जायगा । 
मिताक्षरा के अनुसार संयुक्त सम्पत्ति का सदस्य होते हुए और उसमें अभिरुचि रखते हुए भी कोई व्यक्ति 


२६. यावदसौ व्यवहारप्राप्तः षोडशवर्षो मवति । हरदत्त (गो० १०४८) ; पुत्राधिकारे बौधायनः, तेबाग 
प्राप्तव्यवहाराणाम्‌ | आङ, अभिविधो, तेन सप्तदशवर्षात्प्राक्‌। बिवादरत्नाकर (To ५४४) ; कात्यायनोपि- | 
“+ चाप्राप्तव्यवहारंस्तु इति नाप्राप्तव्यवहारेः हेयोपादेयपरिज्ञानविशेषसहितंः षोडशवषं रित्यथंः । बोडश- | 
वार्षिकस्य व्यवहारज्ञत्वमाह । med: आदि (नारद ४।३५) । व्यवहारप्रकाश (पु०२६३) । ae 

२७. “निबन्ध' शब्द का अथं है रुपये-पंसे या अन्न या अन्य वस्तुओं के रूप में वह आवधिक शुल्क या चुक 
या दान, जो राजा द्वारा या संघ द्वारा या ग्राम द्वारा या किसो जाति द्वारा किसो व्यक्ति, कूल, सठ या मन्दिर को स्थायी 
रूप में मिलता है (बंधान) । यजमान-बुत्ति सौ निबन्ध ही है। yes ae 
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८5५४ ४ ` घर्मशास्त्र का इतिहास 


भाँति-भाँति के उपायों द्वारा अजित धनों से पृथक्सम्पत्ति रख सकता है। पृथकसम्पत्ति के मुख्य प्रकार ये हुं--(१) 
बह्‌ सम्पत्ति जो पिता, पिता के पिता आर पिता के पिता के पिता से न प्राप्त हो, अर्थात्‌ वह जो भाई चाचा आदि से 
प्राप्त हो; (२) वह जो पैतृक चल सम्पत्ति से स्वेहृवश पिता द्वारा किसी भाग के रूप में दानस्वरूप या प्रसाद के 
रूप में प्राप्त हो; (३) अपनो पृथक सम्पत्ति से पिता द्वारा gat को दिया गया दान था प्रसाद या उसके द्वारा मरते समय 
जो कुछ दिया जाय; (४) अन्य बन्धुओं एवं मित्रों द्वारा दिया गया दान या वह दान या भेट जो विवाह के समय 
प्राप्त होती है; (५) वह सम्पत्ति जो कूल से निकल चुकी थी और किसी सदस्य द्वारा अपने प्रयासों से (बिना संयुक्त 
सस्पत्ति की सहायता के) किसी दूसरे से प्राप्त की जाय; तथा (६) वह सम्पत्ति जो स्वाजित हो, विद्या एव ज्ञान से 
प्राप्त की गयी हो (विद्याधन) । आगे इन प्रकारों में से कुछ पर विचार प्रकट किये जायंगे। 
यह अवलोकनीय है कि उपयूक्त पृथक्सम्पत्ति के प्रकारों में स्मृतियों ने उन दानों को स्पष्ट रूप से सन्निहित 
नहीं किया है जो संयुक्त कुल के किसी सदस्य को किसी अन्य व्यक्ति से मिलते हूँ, केवल मित्रों से प्राप्त दानों या विवाह 
के समय प्राप्त भेटों (औद्वाहिक, याज्ञ० २।२१८ एवं मनु ६1२०६) या मधुपर्क के समय किसी विद्वान्‌, पुरोहित आदि 
को मिले दानों का ही उल्लेख हुआ है। सम्भवतः अन्य लोगों से प्राप्त दानों (जिनको पृथक्‌ सम्पत्ति के अन्तर्गत नहीं 
परिगणित किया गया है) को सम्पूर्ण कूल का धन माना जाता था । पृथक्‌ सम्पत्ति के विषय की धारणा धीरे-धीरे मन्द 
गति से उदित हुईं है। आरम्भ में किसी सदस्य द्वारा उपाजित घन पूरे कुल की सम्पत्ति माना जाता था । मनु (८।४१६) 
की व्याख्या में शबर, मेधातिथि, दायभाग आदि ने लिखा है कि उपार्जनकर्ता (चाहे वह पुत्र हो या पत्नी) को.स्वाजित 
धन स्वतन्त्र रूप से व्यय करने का अधिकार नहीं है, यद्यपि वह उस धन पर स्वामित्व रखता हैं। यहाँ तक कि बहुत 
बाद के लेखक हरदत्त के अनुसार जो कुछ भी किसी सदस्य द्वारा (चाहे वह विद्वान्‌ हो या न हो) अजित होता है वह 
पिता के जीते-जी पिता का ही होता है (गौतम २८।२४)। दायभाग (२।६६-७२) मे कात्यावन (८५१) को 
उद्धृत कर कहा है कि “पिता पुतन द्वारा अजित घन का आधा या दो भाग पाता है” और इसे दो ढंगों से समझाया 
` है; यदिपूत्र पैतृक धन की सहायता से धनोपार्जंन करता है तो पिता उसका आधा ले लता है, उपा्जेनकर्ता को 
दो भाग मिलते हैं तथा अन्य पूत्नों को एक-एक भाग मिलता हैं; किन्तु यदि पुत्र बिना पैतृक धन की सहायता से धनो- 
पार्जेन करता है तो उसे तथा पिता को दो-दो भाग मिलते हैं और पुत्रों को कृछ भी नहीं । दूसरी व्याख्या यह है कि यदिं 
पिता विद्वान्‌ हो तो उसे आधा, किन्तु यदि वह विद्वान हो तो केवल दो भाग मिलते हैं। व्यवहारभ्रकाश (पू ०४४४- 
४४५) ने दायभाग की इन टिप्पणियों की कटु आलोचना की है। कुल के सदस्यों द्वारा उपाजित धन कुलपति को ही 
प्राप्त होता है; इस धारणा पर सूत्रों ने प्रथम आक्रमण विद्याधन को पृथक्‌सम्पत्ति मानकर किया | AT (51२०८, 
` दिष्णु० १८४२) का कथन है कि जो कुछ कोई (संयुक्त परिवार का सदस्य, कोई भाई आदि) अपने परिश्रम से (बिना 
` कुल-सम्पत्ति को हानि पहुँचाये) कमाता है, यदि वह न चाहे तो उसे अन्य को न दे क्योंकि वह प्राप्ति उसकी 
ही क्रियाशीलता द्वारा हुई है। हमने देख लिया है कि मनु (६1२०६) ने विद्याधन के अतिरिक्त मित्र-दान,विवाह दान 
ane ` - (ओद्वाहिक) एवं मधुपक के समय के दान को किसी व्यक्ति की पृथक सम्पत्ति के रूप में ग्रहण किया है। याज्ञ ९ 
११८-६) ने व्यवस्था दी है--'जो कुछ कोई बिना संयुक्त सम्पत्ति की हानि के प्राप्त करता है, मित्रों से दात के = 
| Har विवाह में भेट के रूप में जो कुछ पाता है, वह अन्य सहभागियों में विभाजित नहीं होता, इसी प्रकार जो र 
हुईं पैत॒क सम्पत्ति (जो पिता अथवा भाइयों द्वारा पुनः प्राप्त नहीं की गयी थी) फिर से (अपने उद्योग से प्रपत ee 
उसे भी विभाजन के समय अन्य लोग पाने के योग्य नहीं माने जाते और यही बात विद्याधन के विषय में भी है। 
. शब्दों की पदयोजना के विषय में विश्वरूप के पूर्व भी मतैक्य नहीं था । मिताक्षरा ने “पितु द्रव्याविरोधन a ee 
स्वयमजितम्‌' को चारों प्रकार की सम्पत्ति के साथ सम्बंधित माना है। इसका फल यह है कि यदि कोई सदर ee 
PES eet ५ ) CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. Rie 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


पृथक्सम्पत्ति को विभाजन एवं विद्या-धन ८५५ 


किसी ऐसे व्यकि t= पात 
र ae a er है जिसे कुल-सम्पत्ति के व्यय द्वारा कृतज्ञ किया गया था, यदि कोई सम्पत्ति 
दल लिया शक रूप मं मिलती है और श्वशुर ने यदि विवाह में दी गयी लड़की के लिए कल-सम्पत्ति से 
= कि (जेसा कि आसुर विवाह में होता है) या यदि नष्ट हुई सम्पत्ति जब पैतृक सम्पत्ति की सहायता से पुनः 
र की गयी या यदि कोई पैतृक सम्पत्ति की सहायता से विद्यार्जन करके विद्याधन प्राप्त करता है तो रक 
धन अन्य सदस्यों में भी विभाजित होते हैं । इस अर्थ हारा बिना कुल-सम्पत्ति की i कि 
सो awe ecco Shy एतः की हानि किये किसी अन्य से प्राप्त घन 
He [जत हाना चाहिए । किन्तु मिताक्षरा की इस व्याख्या को दायभाग (६।१।८, To ६), दीप- 
कलिका, ha t (To ५०१) एवं अपराकं (Jo ७२३) ने नहीं स्वीकार किया है। ae 
या के कारण कूल-सम्पत्ति नष्ट हो गयी और उसे किसी ने अपने कुल: 
सम्पत्ति के उपयोग के) ग्रहण किया हो तो उसके विषय में कुछ विशिष्ट i सि Ae ॥ | ee 
विष्णु० (१८।४३), बृहस्पति एवं कात्यायन (८६६) ने एक विशेष नियम यह दिया है कि यदि इस = 
नष्ट हुई सम्पत्ति को पिता अपने प्रयास से (बिना कुल-सम्पत्ति का व्यय किये) पुनग्रंहण करता है तो वह उसे सम्पूर्ण 
रूप से स्वाजित-जेसी रख लेगा । याज्ञ ० (२।११६) का नियम केवल वहाँ प्रयुक्त होता है जहाँ कोई अन्य सदस्य 
(पिता नहीं) विना कुल-सम्पत्ति की सहायता के नष्ट सम्पत्ति ग्रहण करता है (ऐसी स्थिति में Soe उस सदस्य 
की स्वाजित मानी जायगी) । किन्तु यदि इस प्रकार किसी सदस्य द्वारा (पिता नहीं) संपत्ति भूमि के रूप में पनंग्र ह्ण 
की गयी हो तो उसे केवल उसका एक-चोथाई प्राप्त होता है (शंख के मत द्वारा) और शेष सभी सदस्यों को (पुनग्रेहण | 
करनेवाले को भी) बरावर-बराबर मिल जातां है। यह नियम आज कल भी नागू होता रहा है। za 
विद्याधन को आरम्भिक काल में ही मान्यता प्राप्त हो गयी थी, किन्तु तब से अव तक इसमें बहुत परिवर्तन 
` हो गया है। इसके विषय में आपस्तम्व० एवं बौधायन० मौन हैं, किन्तु गौतम० (२५२८-२६) ने कहा है कि सभी 
सदस्य यदि पड़े-लिखे न हों ( विद्वान्‌ न हों) तो कृषि आदि द्वारा जो कुछ उनसे उपाजित होता है उसमें सबका बराबर 
बराबर भाग होताः है, किन्तु यदि कोई विद्वान्‌ सदस्य अपनी विद्या से कुछ अजित करता है तो यदि वह चाहे तो उसे 
अन्य अविद्वान्‌ भाइयों में नहीं बांट सकता । हरदत्तका कथन है कि यह नियम केवल संयुक्त भाइयों के लिए ही 
प्रयुक्त होता है । वसिष्ठ (१७।५१) ने स्वाजित धन के दो भाग उपार्जनकर्ता फो दिये हैं। किन्तु इनका नियम 
आरम्भिक अवस्था का द्योतक है जब कि स्वाजित धन को कोई सम्पूणंता से अपना नहीं सकता था, उसे केवल दो भाग 
मिलते थे और शेष संयुक्त परिवार के अन्य सदस्यों को सम भाग के खूप में मिलते थे । मनु (६1२०६), याज्ञ० 
(२।११६), नारद (दायभाग १०), कात्यायन (५६८) एवं व्यास ने विद्याधन को सामान्यतः बिभाजन के समय 
विभाजित करने योग्य नहीं ठहराया है। इस विषय में कात्यायन ने बड़ी लम्वी व्याख्या दी है जिस पर आगे चलकर 
सम्बन्धित बातों के साथ विवेचन होता रहेगा। कुछ स्मृतियों ने उस विद्याधनं को विभाजन योग्य ठहराया है जो ऐसे . 
व्यक्ति का हो जो कुल के धन के व्यय से पढ़ा हो (नारद, दायभाग १०) या जब उससे घर में ही अपने पिता या किसो : 
भाई से शिक्षा ग्रहण की हो (कात्यायन ८७४) । दायभाग (६।७।४२-४६) ने श्रीकर (याज्ञ० 21995) के मतों 


का विस्तार से वर्णन किया है और उनका विरोध करते हुए यह लिखा है कि व्यक्ति जन्म-काल से ही अपनी जीविका Ee 
के लिए कुल पर निंर रहता है, अतः यह कहना कि उस पर पैतृक सम्पत्ति नहीं खर्च की गयी, आमक सिद्ध ace : 
जाता है, अतः उसके द्वारा उपाजित धन विभाजित होना चाहिए ओर इस विषय में मन्‌ (६1२०८) के वचन में कोई er 


सार्थकता नहीं है। अतः विश्वरूप के कथन में सम्पत्ति की हानि से भोजन और अन्य जीविका निर्वाह-सम्बन्धी व्यय 
का तात्पर्य नहीं है, बल्कि उसका तात्पर्यं यह है कि वही सम्पत्ति स्वाजित है जो अपने शौये से बिना कुल-सम्पत्ति 
का व्यय किये प्राप्त की गयी हो । 27582 22 
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८५६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


कात्यायन (८६७-८७३) ने विद्याधनं को इस प्रकार समझाया है--“'वही धन विद्याधन है जो दूसरे के 
यहाँ खा-पीकर किसी अन्य से विद्या प्राप्त करने के उपरान्त उसके उपयोग से प्राप्त होता है, जो किसी मामले को 
सुलझाने के कारण अपनी विद्या से प्राप्त हो वही विद्याधन है और उसका विभाजन नहीं होता । जो घन शिष्यों से 
प्राप्त होता है (अध्यापन-कार्य से प्राप्त होता है), जो किसी यज्ञ में पुरोहितो करने से प्राप्त होता है, जो प्रश्‍न करने 
तथा सन्देह दूर करने से प्राप्त होता है, जो अपने ज्ञान के प्रकाश करने से प्राप्त होता है, वह सब विद्याधन की संज्ञा 
पाता है और विभाजन के समय बाँटा नहीं जाता । यही बात शिल्पियों के विषय में भी है, जो कुछ उन्हें वस्तु-मूल्य 
के उपरान्त पुरस्कार के रूप में प्राप्त होता है वह स्वाजित माना जाता है। बाजी लगने पर उत्तम ज्ञान के कारण जो 
प्राप्त होता है वह भी विद्याधन है और उसका विभाजन नहीं होता एसा बृहस्पति ने कहा है। भृगु ने भी इसी 
प्रकार विद्या-प्रतिज्ञा (विद्या की महत्ता के प्रकाशन) से प्राप्त, शिष्य, पुरोहिती आदि से प्राप्त धन को विद्याधन कहा 
है । विद्याबल, यजमानकायं एवं शिष्यों से जो कुछ प्राप्त होता है वह विद्याधन घोषित होता है । इस प्रकार की प्राप्ति 
के अतिरिक्त जो कुछ प्राप्त होता है वह सामान्यतः संयुवत रूप में सब सदस्यों का होता है। 
कात्यायम ने शौयंधन (वह धन जो राजा या स्वामी द्वारा किसी सैनिक या नौकर को प्रांणों की बाजी 
लगाकर शूरता प्रदर्शित करने पर पूरम्कार-स्वरूप दिया जाता है) एवं ध्वजाहृत (जो कुछ प्राणों की बाजी लगाकर 
युद्ध में अथवा शत्‌ को भगाकर प्राप्त किया जाता है) में अन्तर बताया है । नारद (दायभाग ६) एवं बृहस्पति ने 
दोनों को शौर्यधन के अन्तरगत रखा है। कात्यायन ने नारद एवं बृहस्पति के भार्याधन को दो भागों में बाँटा है; 
कन्यागत (जो अपनी ही जाति की कन्या के साथ विवाह करते समय प्राप्त होता है) एवं वेवाहिक (वह धन जो पत्नी 
के साथ आता है) । यह वही है जिसे मनु (६।२०६) ने वैवाहिक एवं याज्ञवल्क्य (२।११८) ने औद्वाहिक की संज्ञा 
दी. है । व्याप्त का मत है कि शौर्यधन यदि कुल के हथियारों से प्राप्त किया जाय तो संयुक्त धन हो जाता है, किन्तु 
ग्राप्तिकर्ता को दो भाग मिलते हैं और शेष अन्य सदस्यों में सम भाग में बाँट दिया जाता है। 
सम्पत्ति के कुछ अन्य प्रकार भी हैं जिनका विभाजन नहीं होता और उनका उपभोग संयुक्‍त या बारी-वारी 
से होता है।इस विषय में सबसे प्राचीन व्यवस्था गौतम (२८।४४-४६) नें दी है कि जल (कूप), पवित्र उपयोगों 
एवं यज्ञों के लिए निर्धारित सम्पत्ति एवं भोजन (उत्सवों आदि में बनाया गया) विभाजन के योग्य नही हैं और न 
सदस्यों की श्लों का ही dearer हो सकता है। णंख-लिखित ने भवन, जल-पात्रों तथा सदस्यों द्वारा प्रति दिन के 
उपयोग में लाये जानेवाले अलंकारों एवं परिधानों को अविभाज्य माना है। इसी प्रकार उशना का कथन है कि याज्य 
(मन्दरो तथा पुरोहिती से प्राप्त दान), खेत, सबारियाँ, पक्वान्न, जल एवं स्तियाँ सहस्नों पी ढ़ियों तक सगोत्ों में 
अविभाज्य हैं । प्रजापति (स्मृतिचन्द्रिका २, Go २७७) के मत से घर, खेत, याज्य (मन्दिर) तथा माता या पिता 
are दिया गया स्नेहु-दान अविभाज्य है । खेतों एवं घरों के विभाजन के नियन्त्रण को तीन प्रकार से समझाया गया 
 है।मिताक्षरा (याज्ञ० 21998) के मत से सम्भवतः इस नियन्त्रण में ब्राह्मण द्वारा किसी क्षत्रिय या वैश्य पत्नी से उत्पन्त 
पत्र की ओर संकेत है, यदि ब्राह्मण को धार्मिक दान मिलता है तो वह क्षत्रिय पत्नी के पुत्र को नहीं मिलना 
। चाहिए, यदि पिता भी देता है तो उसकी मृत्यु के उपरान्त उसकी ब्राह्मण पत्नी का पुत्न उसे छीन सकता है। दूसरी 
| । । ब्याख्या है कि यह नियन्त्रण उस स्थान था घर से सम्बन्धित है या उस खेत की ओर संकेत करता है जो गायों 
‘fag चरागाह है । तीसरी व्याख्या यह है कि जब घर या खेत छोटा या कम मूल्य का हो तो उसका बेटवारा न 
जोख से न होकर मूल्यनिर्धारण से होना चाहिए । दायभाग ने एक अन्य व्याख्या दी है(६।२।३० To १२८); र 
पिता के रहते कोई qa कुल की भूमि पर घर बनाता है या वाटिका लगाता है तो इसका बटवा नहीं होता छ Le 
वह निर्माता को ही मिलती है । | = 
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अविभाज्य वस्तुएं - eye 


हे मनु (६1२१६-- विष्णु १५।४४) का कथन है; “वस्त्र, पन्न (यान), अलंकार, पके भोजन, जल (कूप आदि), 
स्त्रियों एवं प्रचार या मागं (रास्ता) का विभाजन नहीं होता ।”२८ यदि वस्त्र बहुमूल्य एवं नये न हों, तो सभी टीका- 
. कारो के मत से वे ऐसे वस्त्र हैं जिन्हें सदस्य लोग प्रति दिन प्रयोग में लाते हैं। यही बात यानों एवं अलंकारों के 
विषय में भी कही गयी है । 'प्रचार' का तात्पर्ये या तो “घर, वाटिका आदि की ओर जानेवाले मार्ग” (मिताक्षरा, 
अपराक एवं व्यवहारप्रकाश) है या गायों आदि के लिए मार्गे या चरागाह” (स्मृतिचन्द्रिका २, To २७७, कुल्लूक) 
है। मिताक्षरा (याज्च० २।११८-१ १६) ने बृहस्पति का एक नियम उद्धृत किया है,जिसके अनुसार पिता द्वारा प्रयुक्त 
वस्त्र, अलंकार, शय्या, यान आदि मृत्यु के उपरान्त श्राद्ध के समय आमन्त्रित ब्राह्मण को दिये जाने चाहिये । कप 
का उपयोग बारी-बारी से होना चाहिये, न कि मूल्य लगाकर उसका बेंटवारा होना चाहिये । यदि नौकरानी : 
(रखैल नहीं) एक ही हो तो उससे वारी-वारी से काम लेना चाहिये, यदि कई हों तो उनका बेंटवारा हो सकता 
है या उनके मूल्य का बेटवारा हो सकता है। ; 

योगक्षेम शब्द बहुत प्राचीन काल से कई अर्थो में लिया जाता रहा है। मिताक्षरा ने लोगाक्षि को उद्धृत 

कर व्यक्त किया है,कि योगक्षेम का अर्थ है शोत एवं ead अग्नि में किये गये यज्ञ आदि कर्म तथा दानदक्षिणा- 
सम्बन्धी कमं, यथा कूप, वापो आदि का निर्माण । देखिये इष्ट एवं पुतं तथा मिताक्षरा द्वारा प्रयुक्त योगक्षेम के अर्थ 
के लिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ३, २५ एवं २६ । 'योग' एवं 'क्षेम'शन्द ऋग्वेद (७।५६।८, १०।८६।१०, १०। 
१६६५), तैत्तिरीय संहिता (३।६।१६।३) एवं ऐतरेय ब्राहमण (३७।२) में भी आये हैं। मिताक्षरा ने लिखा है कि 
कुछ लोगों के मत से 'योगक्षेम' का अर्थ है “राजमन्त्री एवं राजपुरोहित आदि” जो प्रजा का कल्याण-कार्यं करते हैं 
तथा कुछ लोगों के मत से इसका अथं है “छत्त, चमर, शस्त्र, आदि” 1२१ गौतम (६1६२ एवं ११।१६) से पता चलता 
है कि योगक्षेम का अथे है “आनन्दप्रद जीवन” या “जीविका के सरल एवं सुखद मागे (विशेषतः विद्वान्‌ ब्राह्मण के 
लिए)” और यह अर्थ उनके पहने से प्रयुवत होता रहा है । विवादरत्नाकर (Jo ५०४) का कथन हुँ कि प्रकाश « 
के मत से योगक्षेम का अथं है “राजकूल में पिता से ge तक चला आता हुआ जीविका-साधन” तथा हलायुध के मत : 
से योग” का अर्थ है पोत या नौका तथा 'क्षेम! का अथं है दुग । स्मृतिचन्द्रिका (२, प° २७७) ने लोगाक्षि को उद्धृत 
कर एक वैकल्पिक अर्थ यह दिया है--“योगक्षेम का तात्पयं है वह धन जो किसी विद्वान्‌ ब्राह्मण द्वारा किसी धनी 
व्यक्ति के यहाँ रहने से जीविका के रूप में प्राप्त किया जाता है 172° 


२८. वस्त्रं पत्रमलकार कृतान्नमुदक स्त्रियः | योगक्षेमप्रचारं च न विभाज्यं प्रचक्षते ॥ मनु (21298); 
विष्णु ने “न विभाज्यं च पुस्तकम्‌” ऐसा पढ़ा है । इससे स्पष्ट है कि विष्णु से मनु पुराने हैं । 'पत्र', 'योगक्षेम! एवं 
“प्रचार! के कई अर्थ किये गये हैं। नन्दन के अतिरिक्त ay के अन्य टीकाकारों ने 'पत्र' को 'यात' (घोड़ा; गाडी आदि) 
के अर्थ में लिया है। नन्दन ने इसे 'पात्र' पढ़ा है। अपराकं (१० ७२५), विवादरत्नाकर (५०४), भदनपारिजात 
(Jo ६२५) ने 'पत्र' को ऋण के लेख्यप्रमाण के रूप में लिया है। , Note 
२३. योगक्षेमशब्देन योगक्षेमकारिणो राजमन्त्रिपुरोहितादय उच्यन्त इति केचित्‌। छत्रचामरशस्त्रोपान- 
त्प्रभूतय इत्यन्ये । मिता० (याज्ञ० २।११४) | 
३०. योगक्षम पितुक्रमेण राजकलादावु पजीव्यसिति प्रकाशः । हलायुधस्तु योगोयोगहेतुनों कादिः क्षेमः क्षेमः 
हेतुदुर्गादीत्याह । विवादरत्नाकर (५०४) | अथवा योगक्षमार्थमुपासितेश्वरसकाशाद्‌ यो रिक्यानां लाभः स एवात्र | 
योगक्षेमशब्देनोच्यते। स्मृतिचखिका २ yo २७७; गौतम (5।६३) एवं विष्णु (६३।१) सें आया है “योगक्षेमा. 
सीश्वरमधिगर्छेत्‌ ।” 2 ce 
३६. 
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` कोटिल्य(३।५) का कथन है कि जो आचायं कहते हैं कि दरिद्र लोग अपने जलपात्नों को भी वाँट सकते 
हैं, वे विरोधी बातें करते हैं। कात्यायन (८८२-८८४) ने बहुत-सी वस्तुओं को अविभाज्य ठहराया है, यथा-- 
“बृह धन जो धार्मिक उपयोग के लिए अलग कर दिया गया है और उसका उल्लेख, पत्न में लेख प्रमाण के रूप में 
कर दिया गया है, जल, स्त्रियां, निबन्ध (आवधिक लाभ) जो दाय के रूप में चलता आया है, वस्त्र 
(प्रति दिन काम में लाये जानेवाले), अलंकार तथा वस्तुएं जो विभाजन के योग्य नहीं हैं एक साथ (संयुक्त 
रूप में) उचित समय पर उपयोग में लायी जानी चाहिये । चरागाह, मार्ग, प्रति दिन उपयोग के वस्त्र, 
उधार दिये गये धन, धामिक कार्य के लिए निर्दिष्ट धन आदि at dearer नहीं होना चाहिये । ये बृहस्पति के 
वचन हूँ।” ८ 
बृहस्पति ने अविभाज्य वस्तुओं के विषय में बहुत-कुछ कहा है। उन्होंने मनु (६।२१६)की आलोचना की 
है और कहा है कि वस्त्र, अलंकार आदि भी विभाज्य हैं । वे कहते हैं; “जो लोग वस्त्रादि को अविभाज्य मानते हैं, 
उन्होंने ठीक-से विचार नहीं किया है। धनिकों के लिए उनके वस्त्र एवं आभूषण ही धन का रूप पा सकते हैं। 
यदि ये वस्तुएँ स'युक्त रखी जाये (विभाजित न हों)तो उनसे जीविका नहीं चल सकती, उन्हें किसी एक ही सदस्य! 
को नहीं दिया जा सकता । उनका दक्षता के साथ विभाजन होना चाहिये, नहीं तो वे निरथंक सिद्ध होंगी । वस्त्रों 
एवं अलंकारों का विभाजन बेचकर (बिक्री के धन से) किया जा सकता है, लिखित ऋण को प्राप्त कर बाँट देना 
चाहिये। पके भोजन को भनपके भोजन से परिवर्तित कर ater जा सकता है। सीढ़ियों वाले कूपों अर्थात्‌ बाव- 
लियो एवं अन्य कूपों को आवश्यकतानुसार उपयोग में लाना चाहिये । इसी प्रकार क्षेत्र (खेत) एवं सेतु (बाँध) 
को भाग के अनुसार वाँट देना चाहिये । भाग के अनुसार ही एक ही नौकरानी से कायं लेना चाहिये, यदि कई 
हों तो उनका बराबर-बराबर बेंटवारा होना चाहिये । यही नियम पुरुष नौकरों के लिए भी है। योगक्षेम 
चाले दान से प्राप्त धन सम भाग में बांट देना चाहिये । चरागाह या आने-जाने के मार्गो का उपयोग भाग के 
अनुसार ही होना चाहिये । देखिये अपराकं (To ७२६), स्मृतिचन्द्रिका (२, पू० २७७) एवं विवादरत्नाकर 
(Jo ५०५-५०६) 18% | . 
अब आगे के विचारणीय विषय हैं; किन लोगों में विभाजन होना चाहिये ? विभाजन की विधि क्या है! 
किन्तु और कुछ कहने के पूर्व हिन्दू व्यवहार (कानून) में प्रयुक्त होनेवाले कुछ शब्दों के विषय में कुछ जान लेना 
. आवश्यक है । स्मृतियों एवं टीकाओ में कुटुम्ब (नारद,दत्ताप्रदानिक ६,या याज्ञ० २१७५) या अविभक्त-कृदुम्ब ( याज्ञ० 
` २४५) शब्द आये हैं। एक संयुक्त हिन्दू परिवार में वे सभी पुरुष आते हैं जो किसी एक पुरुष पूर्वज के उत्तरा- 
. प्विकारी होते हैं, उनके साथ उनकी पत्तियाँ एवं कुमारी कन्याएँ भी सम्मिलित रहती हैं। विवाहीपरान्त कन्या पिता के 
` परिवार की न होकर अपने पति के परिवार की सदस्य हो जाती है। मिताक्षरा के अन्तगंत समांशी परिवार संयुवत- 
` परिवार से अपेक्षाकृत संकोणं अर्थ रखता है । इसमे“केवल वे ही पुरुष सदस्य सम्मिलित होते हैं जो जन्म से ही 
संयुक्त अथवा समांशी का अधिकार रखते हैं, यया- -स्वयं. व्यक्ति, उसके पुत्र, उसके पुत्रों के पुल, पुत्रों के पीत । 
` देखिये आगे का चित्र-- 


20 ड १. बृहस्पति ने सामान्यतः मनु को बहुत ऊंची दृष्टि से देखा है, यथा- वेदार्थोपनिबन्धत्वात्‌ oa 
| सनुस्मु, तो । मन्वर्विपरीता या स्मृतिः सा न प्रशस्यते ।। देखिए अपरां (go ६२८) एवं कुल्लूक (सनु १।१) 
यहां पर उन्होंने मनु (६1२१६) की कढु आलोचना की है। Ss 
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क इस चित्र में क ख ग''"-आदि पुरुष हैं। क तथा उसके पुत्त ख एवं ग समांशी 


es र | दो सकते हैं। इसी प्रकार यदि ख एवं ग प्रत्येक को एक पुत्र हो, तो क खग, घ, ड. 
ग 


सहभागी होंगे । यदि घ एवं ड. में प्रत्येक को क्रम से च एवं छ पुत् हों तो क से लेकर छ 
तक सभी सहभागी होंगे। किन्तु यहाँ पर सीमा रुक जाती है। यदि क के जीते-जी ज 
की उत्पत्ति हो जाय तो वह क के पुग्न का प्रपौद़् होने के कारण जन्म से सहभागी न होगा 
और क के जीवनकाल तक वैसा ही रहेगा । किन्तु यदि वह क की मृत्यु के उपरान्त 
उत्पन्न हो जाय तो वह ख घ च के साथ सहभागी हो जायगा | मान लीजिए, क के पूर्व 
ही ख की मृत्यु हो जाय,तो वैसी स्थिति में क के जीवित रहने तक ज सहभागी 
नहीं होगा, क्योंकि ज के क के पुत्र के प्रपौत्न होने के नाते च का क की पैतक सम्पत्ति 
में जन्म से ही अधिकार न होगा। मान लीजिये क के जीवन काल में ही ख, ग,घ, 
ड., च एवं छ सबकी मृत्यु हो जाय तो केवल क ही सम्पूर्ण सम्पत्ति का स्वामी होगा, 
उसके साथ ज का कोई भाग न होगा, क्योंकि वह पाचवी पीढ़ी (क से गिनते के कारण) | 
में होगा । मान लीजिए क जो एक मात्र अधिकारी है, मर जादा है, तो ज क की सारी 
सम्पत्ति उत्तराधिकारी के रूप में पा जायगा | 

सहभागिता केवल व्यवहार (कानून) की सृष्टि है, दलों के कार्य द्वारा इसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । 
हाँ, गोद लेने से ऐसा हो सकता है। विभाजन में भाग लेने की योग्यता जन्म से अधिकार रखने वाले पूरुष स्वामी से 
चौथी पीढ़ी तक पायी जाती है। 

मिताक्षरा द्वारा उपस्थापित सहभागिता के कुछ विशिष्ट लक्षण, संक्षेप में, निम्न हैं। पहली बात यह है: 
कि इसमें स्वामित्व की एकता पायी जाती है, अर्थात्‌ सभी सहभागी एक साथ स्वामी होते हैं, कोई सदस्य 
परिवार केअविभाजित रहते यह नहीं कह सकता है कि उसका कोई निश्चित भाग (हिस्सा) है,क्योंकि उसका सम्पत्तिः 
भाग मृत्युओं से बढ़ सकता है, जन्मों से घट सकता है। दूसरी विशेषता है भोग एवं प्राप्ति की एकता, अर्थात्‌ सभी को 
कूल-सम्पत्ति के भोग एवं स्वामित्व का अधिकार है; और एक में निहित भोग (भुक्ति या अधिकार) साधारणतः 
सबकी ओर से माना जाता है। तीसरी बात यह्‌ है कि जब तक परिवार संयुक्त है और कुछ हिस्सेदारों के बहुत | 
बाल-वच्चे हैं, कुछ के कोई नहीं हैं या कुछलोग अनुपस्थित हैं, तो विभाजन के समय कोई यह नहीं कह सकता कि 
कुछ लोगों ने सम्पत्ति खाली कर दी और न यही पूछा जा सकता है। कि आय-व्यय का ब्यौरा क्या रहा है। कात्यायनः 
(८८८) ने यह बात स्पष्ट रूप से कही है। चौथी विशेषता यह है कि किसी सहभागी की मृत्यु पर उसका सांग | 
समाप्त हो जाता है और अन्यों को प्राप्त हो जाता है, किन्तु यदि मूत व्यक्ति के पृत्न,पीत्र या प्रपौत हों तो उन्हें विभां | 
जन के समय भाग मिलते हैं । स्त्री को सहभागिता नहीं प्राप्त होती , चाहे वह पत्नी हो या माता । पाँचवो विशेषता 
यह है कि प्रत्येक सहभागी विभाजन की माँग कर सकता है। कुल के कार्यों की व्यवस्था पिता करता है। यदि वह 
बूढ़ा हो या मर जाय तो ज्येष्ठ प्न या कोई अन्य सदस्य ज्येष्ठ सदस्य की सहमति से कायं-भार संभाल सकता है (नारद, 
दायभाग ५, एवं शंख) | आजकल ऐसे व्यवस्थापक को कहीं-कहीं कर्ता कहा जाता है, किन्तु स्मूतियों एवं निबन्धो 
में इसे कुदुम्बी (याज्ञ० BWA) गही, गृहपति, परभु (कात्या० ५४३) की संज्ञाएं मिली हैं। इसे आपत्तिकाल (ऋण आदि. 
लेने) में परिवार के कल्याण (जीविका, शिक्षा, विवाहादि) कें लिए तथा विशेषतः श्राद्ध आदि धामिक न 8, 
रखने, बेचने, दान देने आदिका अधिकार प्राप्त रहता है। पिता को व्यवस्थापक का अधिकार एवं कुछ अन्य विशि 
अधिकार प्राप्त होते Sat किसी सहभागी को प्राप्त नहीं होते । पिता यदि चाहे तो पुत्रों को अपने से या उ 


 ————= ४ - 


4——— 4 


Ng 


_ __ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Cc 
x GA elke! DEAE TES MYDS. SS 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 7 


८६० घर्सशास्त्र का इतिहास 


के न रहते हुए भी अलग कर सकता है (याज्ञ० २११४); किन्तु कोई अन्य सहभागी ऐसा नहीं कर सकता, वह्‌ ` 
यदि चाहे तो अपने को परिवार से अलग कर सकता है। पिता सीमा के भीतर पैतृ कचल सम्पत्ति से कतंव्य के अपरिहार्य - 


काम या स्मृतियों द्वारा निर्धारित दान (पत्नी, पुत्री या पुत्र को स्नेह्‌-वश) तथा परिवार-पालन के लिए (आपत्ति- 
काल में) व्यय आदि fart qat से पूछे भी कर सकता है किन्तु सीमा के भीतर वह अचल सम्पत्ति से भी पुनीत 
ara (परिवार की मूति या मन्दिर-मूति या अन्त्येष्टिक्रिया के समय मूति-स्थापना आदि के लिए) कर सकता है। 
पिता अपने लिए लिया गया ऋण देने के लिए (यदि ऋण अवैधानिक एवं अनैतिक कार्यों के लिए न लिया गया हो तो) 
संयुक्त परिवार की सम्पत्ति बेच सकता है या बन्धक रख सकता है। मिताक्षरा के मत से कोई सहभागी बिना अन्य 
सहभागियों की सहमति के अविभाजित भाग को दान, बिक्री या वन्धक के रूप भें नहीं दे सकता । यह एक अन्य 
विशेषता है जो मिताक्षरा के मत से संयुक्त हिन्दू परिवार में पायी जाती है। यह बात बृहस्पति ने भी कही है किन्तु 
आधुनिक काल में बम्बई, मद्रास, मध्य प्रदेश की अदालतों ने इस नियम में ढिलाई दे दी है, अर्थात सहभागी अपना 
अविभाजित भाग बन्धक रूप में दे सकता है, बेच सकता है और ऋणदाता अपना ऋण लेने के लिए उनके संयुक्त 
परिवार से नियमानुकूल माँग कर सकता है । यह एक गम्भीर परिवर्तन है। संयुक्त परिवार के सदस्यों का एक 
अधिकार यह भी है कि थे अपनी जीविका के लिए संयुक्त सम्पत्ति पर अपना अधिकार रखते हैं। 
दाथभाग के areata उपर्युक्त विषयों में भिताक्ष से सर्वथा भिन्न मत पाया जाता है। इसके अनुसार पुत्रों 
को पैतृक सम्पत्ति पर जन्म से अधिकार नहीं प्राप्त होता, वे पिता की मृत्यु के उपरान्त ही सर्वप्रथम दाय के अधिकारी 
होते हैं। स्पष्ट है, इसमें मिताक्षरा के अर्थ में, पिता एवं पूत्नों के बीच किसी प्रकार की सहभागिता नहीं पायी जाती । 
पिता को पैतृक सम्पत्ति बेच देने, बन्धक रखने,दान में देने या इच्छानुसार किसी भी प्रकार उसे व्यय कर देने का सम्पूर्ण 
अधिकार है। उसके जीवन-काल तक पुत्रों को विभाजन के लिए माँग करने का कोई अधिकार नहीं है। पिता के मर 
जाने पर उसके Tal या पौत्ो में सहभागिता के अधि कार का उदय होता है अर्थात्‌ तभी भाइयों,चाचाओं एवं भतीजों 
या चचेरे भाइयों में सहभागिता जागती है । यदि कोई सहभागी पुत्रहीन ही मर जाता है तो अन्य सहभागियों 
को उसका अधिकार नहीं मिलता, प्रत्युत मृत व्यक्ति की विधवा या पुत्री उसका भाग प्राप्त कर सकती है। अतः 
दायभाग के अन्तत स्त्रियों को भी सहभागिता की सदस्यता प्राप्त हो जाती है। दायभाग के मत से प्रत्येक हिस्सेदार 


' को निश्चित भाग की उपलब्धि होती है(अनिश्‍्चित भाग नहीं, जैसा कि मिताक्षरा में पाया जाता है )। दायभाग के 


अनुसार कोई भी सहभागी अपना भाग बेच सकता है, उसको बन्धक रख सकता है या उसका दान कर सकता है 
या स्वेच्छा से किसी को दे सकता है (दायभाग २।२८।३१) । , 

विभाजन होने पर प्रत्येक सहभागी को एक भाग मिलता है। बम्बई प्रान्त में यदि पिता अपने पिता,भाइयों या 
अन्य सहभागियो से संयुक्त हो और पूत्र के अधिकार की स्वीकृति नहीं दे तो उसके ga को बिभाजन का अधिकार 


नहीं मिलता i यदि लड़का अभी गभे में हो और बिभाजन हो रहा हो तो उसे स्मृतियों ने अधिकार दे रखा है। यदि 


.__ कं तथा उसके पुत्र ख एवं ग (जो संयुक्त परिवार के सदस्य हैं) विभाजन करें और परिवार की सम्पति का एक तिहाई 
AR को मिले और छः मास के उपरान्त यदि क की पत्नी को घ पृत्न उत्पन्न हो जाय तो विभाजन-कार्य फिर से होगा 
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. और उसे कुल-सम्पत्ति का १|४ भाग (यदि माता को भाग मिला हो तो केवल १|५ भाग) मिलेगा, किन्तु इस अवधि 
में हुए सारे आय-व्यय का ब्यौरा ले लेने के उपरान्त ही बँटवारा होगा। यही नियम उन भाइयों के बीच में लाग होगा 
जब किसी मृत भाई की विधवा को जो विभाजन के समय गर्भवती रही हो, पुत्र उत्पन्न हो जाय । देखिये यास” 


२१२२) एवं विष्णु (१७३) । इससे वसिष्ठ (१७।४०।४१) ने व्यवस्था दो है कि यदि मृत भाइयों की पलियाँ 
गर्भवती हों तो पुत्नोत्पति होने तक विभाजन-कार्य स्थगित रखना चाहिये | यदि विभाजन के उपरान्त पुत्र उसन्न होगा 
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सहमभागियों एवं गौण पुत्रों में सम्पत्ति का विभाजन ८६१ 


गभ में आ जाय तो गौतम (२०२७), मनु (41२१६), याज्ञ० (२१२२), नारद (दायमाग ४४), बृहस्पति का 

' कथन है कि उसे पिता को दिया गया भाग तथा विभाजन के उपरान्त पिता की स्वाजित सम्पत्ति मिल जाती है।३२ 
दे दत्तक पुल, जो संयुक्त परिवार के किसी सहभागी द्वारा गोद लिया जाय या किसी एक मात्र भागी द्वारा 

गोद लिया ara, मिताक्षरा व्यवहार के अनुसार सहभागिता का सदस्य हो जाता है तथा औरस पुत्न के समान ही विभा- 


उुने का भाग, अधिकांश टीकाकारों के मत से, कम हो जाता है। इस विषय में हम आगे के अध्याय में लिखेंगे । 
पिता से हीन जाति की पत्नियों से उत्पन्न पुत्र एवं पुत्रों के अधिकारों के बिषय में स्मृतियों एवं मध्यकाल के 
निवन्धों में विस्तार के साथ विवेचन प्राप्त होता है, देखिये गौतम (२५।३३-३७), वौधायन (२।२।१०). कौटिल्य 
(३।६) , वसिष्ठ ( १७।१५-५०) , मनु (६1१४६-१५५ ), याज्ञ ० (२।१२५), विष्णु (9519-33), नारद (दाय- 
भाय १४), बृहस्पति, शंख ( व्यवहाररत्नाकर To ५३१) 1 यहाँ पर विस्तार में जाने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
कतिपय शताब्दियों से हीन जातियों के साथ विवाह की परम्पराएँ नहीं-सी पायी जाती रही हैं। दो-एक बातें यहाँ दी 
- जा रही हैं । मनु (81943), याज्ञ० (२।१२५) एवं बृहस्पति के अनुसार यदि किसी ब्राह्मण को चारों जातियों से 
पुत्र हों तो सारी सम्पत्ति दस भागों में बॅट जाती है और निम्न रूप से वेटवारा होता है; ब्राह्मणी से उत्पन्न पुत्रों 
को चार भाग, क्षत्रिय पत्नी कै पुत्रों को तीन भाग, वेश्य पत्नी के पुत्रों को दो भाग तथा शुद्रा पत्नी के पुत्रों को एक 
भाग । और देखिए मनु (६1१५४) एवं अनुशासनपवं (४७२१) । मिताक्षरा (याज्ञ० २।१२५) का कथन है कि 
क्षत्रिय पत्नी के पुत्रों को दान से प्राप्त भूमि का भाग नहीं मिलता, किन्तु क्रय की हुई भूमि का भाग मिलता है। और 
देखिये व्यवहाररत्नाकर (To ५३४) एवं व्यवहारप्रकाश (Jo ४६६) । कौटिल्य (३।६) एवं बृहस्पति के अनुसार 
पारशव पुत्र को पिता की सम्पत्ति का १/२ भाग तथा निकटतम सपिण्ड को २/३ भाग मिलता है। और देखिये 
मेधातिथि (मनु ६।१५५) । मनु (६।१७८ एवं १६०) के मत मे शुद्रा पत्नी से उत्पन्न ब्राह्मण के पुत्र को शौद्र या 
पारशव कहा जाता है, किन्तु याज्ञ० (६1६१) ने इसे निषाद एवं पारशव दोनों कहा है। किन्तु मनु (६1१८०) एवं ` 
अन्य लोगों ने ऐसे पुत्न को गौण-पुत्रों में परिगणित किया है। अपराक के उपरान्त के सभी लेखकों ने शौनक के वचन 
उद्धृत कर कहा है कि बहुत-सी बातें कलिबज्यं है और इन्हीं. कलिवज्यं बातों में, औरस एवं दत्तक Tat के अतिरिक्त, 
अन्य प्रकार के पृत्न भी हुँ।३३ 


३२. पितृविभक्ता विभागान्तरोत्पन्नस्य भागं ददयुः। विष्णुधमंसूत्र (१७३); दृश्याद्वा तद्विभागः स्यादाय- 
व्ययविशोधितात्‌ । याज्ञ (२।१२२), जिस पर मिताक्षरा का यह कथन है--“एतच्च विभागसमयेऽप्रजस्य झातुर्मा- 
यायामस्पष्टगर्भायां विभागादृधवंमुत्पन्तस्यापि वेदितव्यम्‌ । स्पष्ठगर्भायां तु प्रसवं प्रतीक्ष्य विभागः कतंव्यः। यथाह 
वसिष्ठः--अथ स्रातृणां दायविभागः । याश्चानपत्याः . स्त्रियस्तासामापुत्रलाभात्‌ । इति”; विभक्तजः पित्र्यमेव | 
गों० (२०२७); पुत्रैः सह विभक्तेत पित्रा यत्स्वयमजितम्‌ । विमक्तजस्य तत्सर्वमनोशाः पूर्वजाः स्मृताः। बृह० (मिता- 


क्षरा, ATH २१२२; हरदत्त, योतम० २८२७; स्मृतिच० २, Yo ३-७; दायभाग ७, To १३१; व्यव० सयुख 


qe १०४) | ae 
३३. अतएव कलौ निवतंन्ते इत्त्यनुवृत्त्या शोनकेतोक्तम्‌ 'दत्तौरसेतरेषां तु पुत्रत्वेन परिग्रहः' इति । अपराक 


(Jo ७३४) । ओर देखिय पराशरमाषवीय (१।२, Yo ८७); व्यवहारमयूल्न (Fo १०७), 'अज्र दत्तकमिल्ला २ 


गौणाः पुत्राः कलौ वर्ज्याः । दत्तोरसेतरेषां तु पृत्रत्वेन परिग्रह इति तन्निषेषषु पाठात्‌ ।' 
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८६२ धमंशास्त्र का इतिहास 


कुछ परिस्थितियों में अनौरस पुत्र को अपने ज्ञात पिता की सम्पत्ति के विभगजन में अधिकार प्राप्त है। अनौरस 
पुत्र किसी रखंल (जो दासी है और लगातार साथ रहती आयी है) का पुत्र हो सकता है या वह ऐसी नारी का पुग्न 
हो सकता है जो दासी न हो । पहले को दासीपुत्र को संज्ञा मिली है और दूसरे का धमंशास्त-प्रन्यो में वर्णन नहीं-सा 
मिलता 1३४ अति प्राचीन काल से यह व्यवस्था रही है कि द्विजों के दासीपुत्र को विभाजन या उत्तराधिकार का हक 
नहीं मिलना चाहिये, उसे केवल जीविका के साधन मात्र उपलब्ध होते हैं। गौतम (२०३७) का कहना है कि शिष्य _ 
के समान आज्ञाकारी रहने पर शूद्रा रखैल के पुत्र को केवल जीवन-यापन के लिए अधिकार मिलता है, भले ही उसका 
ब्राह्मण पिता पुत्रहीन हो । यही बात पिता की मृत्यु के उपरान्त शूद्रापूत्र के लिए वृहस्पति ने भी कही हूँ 1३५ मनु 
(६1१६६) ने दासी से उत्पन्न शूद्रपुत्न को पिता की सम्पत्तिका भाग दिया है (यदि पिता चाहे तो ऐसा हो सकता है)। 
देखिए याज्ञ० (२।१३३-१३४), व्यवहारमयूख (To १०३-१०४) | कुछ बातें निम्न हैं--(१) मिताक्षरा के अनुः 
सार शूद्रका अनौरस पूत्र अपने पिता की सम्पत्ति में जन्म से कोई अधि कार नहीं पाता, अतः पिता के रहते विभाजन 
की माँग नही कर सकता, भके ही उसका भाग औरस पुत्र के भाग के बराबर हो; (२) पिता के मर जानेपर मृत 
शूद्र का अनौरस पुत्र अन्य औरस पुत्रों के साथ सहभागी हो जाता है और उसे विभाजन का अधिकार प्राप्त रहता है; 
( ३) विभाजन पर अनौरस पुत्रको उस भाग का केवल आधा मिलता है जितना उसे यदि ag औरस होता तो मिलता, 
अर्थात्‌ यदि एक औरस पुत्र हो और दूसरा अनौरस तो अनौरस को एक चौथाई तथा औरस को तीन चोथाई मिलेगा; 
(४) यदि विभाजन के पूर्व औरस पुल मर जाय (या सभी औरस Ta मर जायं) तो अनौरस पूत्र को सम्पूर्ण दाय मिल 
जाता है; (५) यदि शूद्र पिता को कोई पूत्र, पौत या प्रपौत् न हों तो अनौरस को सम्पूर्ण प्राप्त हो जाता है; (६) 
याज्ञवल्क्य ने केवल पत्र की बात की है, अतः अनौरस पुत्री को न तो उत्तराधिकार मिलता है और न जीविका; (७) 
यदि शूद्र पिता अपने भाइयों, चाचाओं या भतीजों के साथ संयुक्त हो तो अनौरस पुत्र को संयुक्त सम्पत्ति के विभाजन 
की माँग करने का कोई अधिकार नहीं है, यद्यपि उसे परिवार के सदस्य के रूप में जीविका के साधनों का अधिकार 
प्राप्त रहता है, किन्तु यह नियम तभी लागू होता है जब कि पिता की अपनी पृथक्‌ सम्पत्ति नहो। ऐसा माना 0८ 
_ है कि यदि किसी ब्राह्मणी को कोई शूद्र अपनी रखैल के रूप में रखे तो उसका Ga दासीपुत्र नहीँ कहा जाय गा 
(वह प्राचीन ग्रन्यो के अनुसार चाण्डाल कहा जाता है) और उसे अपने शूद्र पिता की सम्पत्ति उत्तराधिकार 
के रूप में नहीं मिलेगी । : 
है अनपस्थित सहभागी की वही स्थिति होती है जो एक अल्पत्रयस्क (नाबालिग) पुत्र की रहती है। आजकल 
कार भारतीय संयुक्तता विधान (१६०८) के अन्तर्गत पाये जाते हैं । हे 
= oe को विभाजन की माँग का a ope नहीं है । किन्तु याज्ञ ० (२।११ ५)के मत से यदि be 
पत्र विभाजन की माँग करें तो पत्नी को पुत्र के समान ही एक भाग मिलता है। यदि कई पत्नियाँ हों तो oe 
छक पूत्र के बराबर का भाग मिलता है। ऐसी व्यवस्था है कि पत्नी या पत्तियाँ पति या श्वशुर द्वारा प्र 


wax 

a, दासीपुत्र की चर्चा कवष ऐलूष की गाथा के सिलसिले में मिलती है । देखिए Rats आ | 

.  ांसायत ब्राह्मण (१२।३), एवं ताण्ड्य ब्राह्मण (१४।६।६), जहाँ शूहापुत्र को चर्चा है। =), अपर 
३५ शद्रापत्रोऽप्यतपत्पस्य शुभ घुद्चेल्लभत वृत्तिमूलमन्तेवासिविधिना । गोतम (२८।२ ie ace 

शुभूषुगृणवान्‌ शूद्ययोनिज: | लभेत जीवनं शेषं सपिण्डाः समवाप्नुयुः | बृहस्पति (दायभाग । २०१ र am 


RS हाररि 


निर्णय qo ४३०) | 
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मिलकर एक पुत्न के भाग के वराबर हो जाय (याज्ञ० २।१४८) । मिताक्षरा (याज्ञ० २।५१) ने कहा है कि 
पति की इच्छा से पत्नी कूल-सम्पत्ति का भाग पा सकती है किन्तु अपनी इच्छा से नहीं। बात यह है कि वास्तव में 
पति-पत्नी में विभाजन नहीं होता (“जायापत्योर्न विभागो विद्यते,' सदन रत्न, व्यवहारभ्रकाश To ४४१-४४२, ५१० 
एवं विश्वरूप--याज्ञ ० 21998) । पति पत्नी को स्नेहवश एक भाग दे सकता है। मानो, विश्वरूप (साज् २।११६) 
ने आधुनिक विधान की परिकल्पना पहले से कर ली थो, वयोंकि उन्होंने लिखा है कि पहले से मृत पुत्रों एवं पौत्रों 
की पत्तियों को वे भाग मिलने चाहिए जो उनके पतियों को दाय रूप में प्राप्त होते, क्योंकि उनके पतियों को जी वित 
रहने पर पिता के साथ किये गये विभाजन में अधिकार तो प्राप्त होता ही। देखिये आज का कानून (१६३७ का 
कानून जो १६३८ में संशोधित किया गया; हिन्दु स्त्रियों का सम्पत्ति-अधिकार) । इससे मिताञ्षरा की “केवल 


पुरुषों को ही संयुक्त परिवार का भाग मिलना चाहिये”, वाली प्राचीन व्यवस्था समाप्त हो गयी । 
माता (या विमाता) भी पिता के मृत हो जाने के उपरान्त पुत्रों फे दाय-विभाजन के समय एक वरावर भाग 


की अधिकारिणी होती है, किन्तु जब तक पुत्न संयुक्त रहते हैं, वह विभाजन की माँग नहीं कर सकती। किन्तु पत्नी 
के समान ही यदि उसके पास स्त्रीधन होगा तो उसका दाय-भाग भी उसी के अनुपात में कम हो जायगा | देखिये याज्ञ ० 
(२।१२३), विष्णु० (१८।३४) एवं नारद (दायभाग, १२) 1 मिताक्षरा (याज्ञ० २।१३५) ने अपने पूवं के लेखकों 
के इस मत का खण्डन किया है कि माता को केवल जीविका के साधन मान्न प्राप्त होते हैं। स्मृतिचन्द्रिका (२, qo 
२६०) के इस कथन की, कि माता को दायभाग नहीं मिलता, मदनरत्न ने आलोचना की है। वौधायन ने लिखा है कि 
“स्त्ियाँ शक्तिहीन होती हैं और उन्हें भाग नहीं मिलता” (तैत्तिरीय संहिता, ६।५।०।२) । इस कथन के आधार पर 
व्यवहारसार (To २२५) एवं विवादचन्द्र (To ६७) ने मत प्रकाशित किया है कि किसी स्त्री (चाहे पत्नी हो या 
माता हो) को पैतृक सम्पत्ति में अधिकार नही प्राप्त होता । मनु (६।१८) में भी तैत्तिरीय संहिता एवं बौघायन 
के कथन की झलक मिलती है।३६ पत्नी या माता के अधिकारों के विकास में एक मध्यम स्तर भी था। व्यास 
(स्मृतिचं० २,२५१; व्यवहारनिणंय पु० ४५०; विश्वरूप--याज्ञ० २।११६) के मत से पत्नी को अधिकतम दो 
सहस्र पण मिल सकते हैं, किन्तु इसे कई प्रकार से पढ़ा एवं समझाया गया है । स्मृतिचन्द्रिका (२, T° २८१) 
का कहना है कि यह उस सम्पत्ति का द्योतक है जिससे प्रति वर्ष २००० पणों की आय प्राप्त हो। 
आधुनिक काल में बम्बई एवं कलकत्ता के उच्च न्यायालयों ने पैतृक सम्पत्ति के बंटवारे के समय पत्तियों एव 
माताओं के भागों को भी मान्यता दी है, किन्तु दक्षिण भारत में उनको भाग नहीं मिलता, मद्रास न्यायालय ने केवल 
जीविका की व्यवस्था दी है। दायभाग में भी यही बात झलकती है, इसके अनुसार विमाता को विमाता-पूत्नों के विभा- 


जन के समय जीविका मात्र प्राप्त होती है। 


३६. स्त्रीणां सर्वासामनंशत्वमेव । यत्राप्पशश्षवर्ण पितुरूष्व॑ विभजतां माताप्यंशं समं हरेदित्यादौ तत्रापि 
किञ्चिदूनं विवक्षितम्‌ । अहंति स्त्रीत्यनुवृत्तों दायम्‌ 'निरिखिया अदाया हि स्त्रियो मताः? इति बौधायनवचनात्‌। 
निरिन्द्रिया निःसत्त्वा इति प्रकाशः । अदाया अनंशा इत्यर्थः । विवादचख (qo ६७) । स्मृतिचन्द्रिका (२, Yo २६७) 
भी बोधायन पर निर्भर है। बोधायन (२।२।१३) में “पिता wafer स्त्री स्वातन्त्यमहेति” के उपरात्त | 


“निरिन्द्रिया ह्ंदायाश्च स्त्रियो मता इति भूतिः, आया है । तैत्तिरीय संहिता (६।४।३।२) में आया है--“तस्मात्‌ sie : 
स्त्रियो निरिन्द्रिया अदायादीरपि पापात्यु स उपस्तितरं बदन्ति।” ag (81१०) में आया है-'निरिखिया हाम- 


न्त्राशच स्त्रियोऽनृतमिति स्थितिः ॥”” जिसको व्याख्या मेधातिथि ने यों को है--इच्धियं वोयंधयंत्रजाबलादि । 


” 
x 


Sy 
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८६४ ॥ घसशास्त्र का इतह 


यदि किसी की कई पत्नियाँ एवं एक ही पत्नी सेकईपृत्न हों तो कई प्राचीन ग्रन्थों के मत से पुत्र पत्नियों एवं 
माताओं के अनुसार विभाजन करते हैं (पत्नीमाग या सातृमाग), किन्तु सामान्यतः विभाजन पुत्रों की संख्या के 
अनुसार ही होता रहा है (पुत्रमाग), चाहे वे किसी भी माता के पू हों । उदाहरणाथ, गौतम (र्‌ी १५) का कहना 
है कि विभाजन माताओं के पुत्रों को दलों में वाँटकर करना चाहिये और प्रत्येक दल के ज्येष्ठ पुत्रों को विशिष्ट अंश 
मिलना चाहिये । बृहस्पति एवं व्यास के मतों से विभिन्न माताओं से उत्पन्न पुत्रों (जो जाति एवं संख्या में समान हों) 
को माताओं के अनुसार ही विभाजन-भाग मिलने चाहिये । आजकल भी कहीं-कहीं माताओं के अनुसार HS जातियों 

में ry पर विभाजन होता है।३० 
: ae बिमाता-पितामहीँ is से विभाजन की माँग नहीं कर सकती, किन्तु उसके wat में विभाजन 
होते समय या उसके पूत्र के मर जाने या उसके पुत्रों एवं उसके मृत पूज के पु्नों में जब विभाजन होने लगे तो उसे एक 
भाग मिलता है। व्यास का कथन है--“पिता की पुत्रहीन पत्नियों को पुन के बरावर भाग मिलता है, और Be 
पितामहियाँ माता के तुल्य होतीं हैं ।” प्रयाग एवं बम्बई के न्यायालयों द्वारा यह्‌ निर्णीत है कि पुनन एवं i 
पत्रों में विभाजन होने पर पितामही को कोई भाग नहीं मिलता, किन्तु कलकत्ता एवं पटना के न्यायालयों ने उसे एक 
TT धिकार दिया है । : 

a ane, मानसिक एवं अन्य आचरण-सम्वन्धी दुर्गुणों के कारण प्राचीन भारत में कुछ लोग IRM 
से वञ्चित थे । गौतम (२८।४१), आपस्तम्ब (२।६।१४।१), वसिष्ठ (१७।५२-५३)., विष्णु Cn 
बौघायन (२।२।४३-४६) एवं कौटिल्य (३।५) के अनुसार पागल, जड़, क्लीब, पतित (पापाचारी), x x 
रोगी और संन्यासी विभाजन एवं रिक्थाधिकार से वञ्चित माने जाते हैं 1३८ war इसलिए किया गया है कि य न 
धामिक कार्य नहीं कर सकते और सम्पत्ति तथा उसके साथ घामिक उपयोग का सम्बन्ध अट्ट माना a Bt हर 
और देखिये जैमिनि ।३८ बृहद्देवता में वणित देवापि एवं शन्तनु नामक भाइय की गाथा से प्रकट है क 
चर्मरोग था, अतः उसके भाई शन्तनु को राज्य मिला 1४" हम लोग महाभारत से जानते हैं कि धृतराष्ट्र जन 


set । ने अपने . 
के कारण राज्य नहीं पा सके और उनके छोटे भाई पाण्डु को राज्य मिला ।४१ मिताक्षरा (arte २१३४) 


३७. समानजातिसंख्या ये जातास्त्वेकेन सुनवः | बिमिन्नमातुकास्तेषां मातृभागः प्रशस्यते os a 
जाता बहवः समाना जातिसंख्यया । सापत््यात्तंविभक्तव्यं मातूमागेन धर्मतः Ane (दायमाग ३।१२; 

० ५०३; ख Jo १०२; विवादरत्नाकर Jo ४७५) | 
हे हर मलयो भ्यो (गौर Co एकधनेन ज्येष्ठं तोषयित्वा जीवन्‌ पुत्रेम्यों दायं वि 
बलीबमुन्मत्त पतितं च परिहाप्य । आप» (२।६।१४।१) ; अतोतव्यवहारान्प्रासाच्छादनबिभूयुः । अन्धजडक्लीब के 
व्यसनिव्याधितांश्च । अकमिणः । पतिततज्जातवर्जम्‌ । बोघा० (२२४३-४६) लास 
क्लीबोन्मत्तपतिताश्च । बसिष्ठ (१७।५२-५३) ; पतितक्लीबाचिकित्स्यरोगविकलास्त्वमागहारिणः । "^ ७ 


. ३२); पतितः पतिताज्जाताः क्लीबाश्चानंशाः । जडोन्मत्तान्घक्रुष्ठिनशच । अर्थशास्त्र (३।५) । . 


३३. अंगहीनश्च तद्धर्मा । उत्पत्तो नित्यसंयोगात्‌ । जैमिनि (६।१।४१-४२) | त्वग्दोषोपहते 

to. त्वग्दोषी राजपुत्रश्च ऋहष्टिषेणसुतोऽमवत्‌ | बृहद्दे वता (७१५६) ; न राज्यमहमर्हासि 

। ._ छ्ियः । बृहद्देवता (514) । 

gy अन्षः करणहीनत्वान्न वे राजा पिता तव । उद्योगपर्व (१४७३४); 
लिए देखिये भादिपवं(१०६) ( 
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पूवं के आचार्यों के इस कथन का खण्डन किया है कि सारी सम्पत्ति यज्ञों के लिए हो है। वे पूवे आचार्य दो स्मृति-वचनों 


| परनिर्भर थे ; सभी द्रव्य (सभी प्रकार की या चल सम्पत्ति) यज्ञ के लिए उत्पन्त की गयी है ; अतः वे लोग जो यज्ञ 
के योग्य नहीं हैं, पैतृक सम्पत्ति के अधिकारी नहीं है, उन्हें केवल वस्त्र भोजन मिलेगा ।' वित्त की उपपत्ति यज्ञ के 
लिए है; अतः उसे धम के उपयोग में लगाना चाहिये, न कि स्तियों,मूखों एवं अधामिक लोगों में उसका दुरुपयोग होना 
चाहिए ।'४* ये बातें कात्यायन (८५२) एवं बृहस्पति में भी पायी जाती हैं ।-मिताक्षरा ने इस कथन को ग्रहण नहीं 
किया है। इसका कहना है कि एसा मानने पर यज्ञ के अतिरिक्त अन्य दान-कार्य; जिनकी शास्त्रों ने व्यवस्था दी है, 
सम्भव नहीं हैं और न एसां मानने पर अर्थ एवं काम नामक पुरुषाथों की पूर्ति हो सकती है, जैसी कि गौतम (६1४६) _' 
. एवं याज्ञ० (१1११५) ने व्यवस्था दी है। वास्तव में बात यह है कि यज्ञों के लिए एकत्र की गयी सम्पत्ति के विषय 
में यह बात कही गयी है, क्योंकि एसी सम्पत्ति. का उपयोग धाभिक कृत्यों.में ही होना चाहिये, ऐसा न करने से दुसरे 
जीवन में कोओं या भासों (मुर्गों या जलमुगियों) की योनि मिलती है। मिताक्षरा ने आगे कहा है कि यदि सम्पत्ति 
का हि ही माना जायगा तो जैमिनि (३।४।२०-२४) का यह कथन है कि “शरीर पर सोना धारण करता चाहिये” 
व्यथ पड़ जायगा और वह केवल पुरुषार्थ कहा जायगा न कि ऋत्वर्थ | यही बात अपराकं (To ७४२) ने भी-कही 
है और व्यवस्था दी है कि स्त्रियों को पूर्त धर्म (कूप, मन्दिर आदि का निर्माण) करने का अधिकार है । इष्ट एवं पूत 
के लिए देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५। .. Bais? 
रिक्थाधिकार से वंचित करने के विषय में अत्यन्त ख्यात शब्द मनु (६1२०१), याज्ञ० (२।१४०) एवं नारद 
(दायभाग, २१-२२) के हैं। मनु का कथन है कि क्लीव, पतित, जन्मान्ध, जन्मबधिर, पागल, मूर्ख, गूंगे एवं इन्द्रिय- 
दोषी को अंश (भाग या हिस्सा) नहीं मिलता याज्ञवल्क्य ने घोषणा की है कि क्लीब, पतित, पतितपुन्न, पंगू, उन्मत्त - 
(पागल), जड़ (मूख), अन्ध, असाध्य रोगी को अंश नहीं मिलता।४३ याज्ञवल्क्य, बौधायन एवं देवल ने पतित के 
_ पुन्न को भी दायांश से बंचित कर रखा है। नारद (दायभाग, २१-२२) ने कहा है कि जो पितु-द्रोही हैं, पतित हैं, क्लीब 
हैं, जो (भारत से) दूसरे देश में समुद्र से जाते हैं, वे औरस होते हुए भी दायांश नहीं पाते; क्षेत्रज (दूसरे व्यक्ति द्वारा 
अपनी पत्नी से उत्पन्न पुत्र) भी इन दुर्गुणों से युक्त होने पर अंश कैसे पा सकता है? जो लोग दीर्घ काल से राजरोग 
(यक्ष्मा) से पीडित हैं या कुष्ठ-जैसे भयानक रोगों से ग्रस्त हैं या जो मूर्ख, पागल या लेंगे हैं, उन्हें भात्र भरण- 


४२. यज्ञार्थं द्रव्यमुत्पन्नं तत्रानघिकृतास्तु ये । अरिकथभाजस्ते सवे ग्रासाच्छादनभाजनाः tt यज्ञार्थं बि हितं 
चित्तं. तस्मात्तद्‌ विनियोजयेत्‌ | स्थानेषु घर्मजुष्टेषु न स्त्रीमूखंविधमिष्‌ ॥ मिताक्षरा (याज्ञ २१३५); पराशरः 
माधवीय (३, पृ० ५३४); मिलाइये शाम्तिपवं (२६।२५) --यज्ञाय .सृष्ठानि घनानि घात्रा यज्ञाय सृष्टः पुरुषो . 
रक्षिता चे । तस्मात्‌ सवं यज्ञ एवोपयोज्यं घनं न कामाय हितं प्रशास्तम्‌ ॥ . se ह 
४३. अनंशो क्लीबपतितौ जात्यन्धबधिरौ तथा । उन्मत्तजडम्‌काश्च ये च केचिन्तिरिद्रियाः ॥ सनु (छ | 
२०१); क्लीबोथ पतितस्तञ्जः पंगुरुस्मत्तको जडः। अन्घोऽचिकित्स्यरोगार्ता भतंव्याः स्युनिरंशकाः ॥ याज्ष० (२- - 
१४०) ; मृते पितरि न झ्लीबकुष्ठ्युन्मत्तजडान्धकाः । पतितः पतितापत्य लिगौ दायांशमागिनः॥ तेषां पतितवर्जेस्यो 
अक्तवस्त्रे प्रदीयते । तत्सुताः पितृदायांशं लभेरन्‌ दोषवजिताः॥ देवल (दायभाग ५।११, पृ० १०२, जहां लिगो 
का aa प्रब्रजित आदि किया गया है); विवादरत्नाकर (go ४६०) ने लिंगी को अतिशय कपरब्रतचारी कहा है; 


स्मुतिचं० (२, ५० २७२); पितृद्धिद्‌ पतितः षण्डो यश्च स्यादोपपातिकः । औरसा अपि नंतेशं लभेरन्‌ क्षेत्रजाःकृतः। 2 


रीघेतीब्नामयग्रस्ता जडोन्मत्तान्धपंगवः । भतंव्याः स्युः कुले चैते ततपत्रास्त्वंशभागिनः॥ नारद (दायभाग, २१-२२) । 
| ३७ | क 


FN 
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८६६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


पोषण मिलना चाहिये, किन्तु उनके पुत्रों को दायांश मिलता है। किन्तु आजकल ये बातें अमान्य ठहरा दी गयी हैं । 
(देखिये हिन्दू इनहदेरिटेंस एक्ट, १६२८)। मिताक्षरा के अन्तर्गत आज केवल पागलपन एवं जन्म से मूढता का दोष ही 
दायांश के मनधिकार के लिए ठीक माना गया है। यह कातून दायभाग द्वारा व्यवस्थित लोगों के अतिरिक्त अन्य प्रान्तों 
के लोगों के लिए मात्य है। दायभाग के अन्तगं त ये उपर्युक्त दोष अभी भी ज्यों-के-त्यों पड़े हुए हैं, हाँ कुछ न्यायिक 
निणेयों एवं अन्य कानूनों से संशोधितं अवश्य हुए हैं। अब प्रश्न यह है कि उस पुत्र की क्या वास्तविक स्थिति है जो 
शारीरिक रूप से पागल या जड़ है। मनु (६1२०१) एवं याज्ञ० (२।१४० एवं १४१) नेतो उसे अनंश या निरंशक 
(पैतृक सम्पत्ति के अंश के लिए अयोग्य) घोषित किया है, किन्तु उसके भरण-पोषण की व्यवस्था दी है, और कहा 
है कि यदि उसे जीविका न दी जायगी तो न देनेवाळे को पाप लगेगा, किन्तु उन्होंने आगे चलकर व्यवस्था दी है कि 
यदि उसके पुत्र इन दोषों से मुक्त हों तो उन्हें दायांश मिलता है । मिताक्षरा (याज्ञ० २। १४०) के अनुसार अनंशता 
के लिए स्त्री एवं पुरुष दोनों एक ही प्रकार के दोषों एवं दुगु णों से शासित हैं । ; 
यहाँ हम पतित एवं उसके पुत्र के विषय में कुछ विशेष व्यवस्थाओं की चर्चा करेगे । सभी प्रकार के 
पापमय कर्मों से व्यक्ति पतित नहीं ठहराया जाता । पातको की कई. कोटियां होती हैं और हम उनके विषय में आगे 
पढ़ेंगे। प्राचीन लेखकों ने महापातकों को कई प्रकार से उल्लिखित किया है। निरुक्त (६1२७) ने ऋग्वेद (१०।५।६) 
की व्याख्या करते हुए सात पापों की चर्चा की है--स्तेय (चोरी), तल्पारोहण (गुरुओं की शय्या पर सोना), ब्रह्महत्या, 
भन णहत्या, बार-बार दुष्कृत्य करना, पातक और अनृत (झूठ बोलना )।४ तेत्तिरीयसंहिता (२।५।१।१), शतपथब्राह्मण 
(१३।३।१) एवं मन्य ब्राह्मणों में ब्रह्महत्या सबसे वड़ा पाप माना गया है (देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ३)। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ (५।१०।६) में सोने की चोरी करनेवाले, सुरा पीनेवाले, गुरुशय्या को अपवित्र करनेवाळे, ब्रह्म- 
हत्यारे एवं इन चारों की संगति करने वाळे को पंच-महापातकी कहा गया है।४* गौतम (२१।१-३)ने निम्न लोगों को 
पतित घोषित किया 'है--्रह्महत्यारा, सुरा पीनेवाला, गुरु की पत्नी से संभोग करनेवाला, माता या पिता की सपिण्ड 
स्त्री के साथ संभोग करनेवाला, (ब्राह्मण के) सोने की चोरी करनेवाला, पाषण्डी (नास्तिक), निषिद्ध कर्म को लगातार 
करनेवाला, स्नेहवश अपने पतित पुत्र आदि को न त्यागनेवाला, अपने ऐसे सम्बन्धियों को जो पतित नहीं है त्यागने 
वाला, दूसरे को पाप कमं करने के लिए उकसाने वाला, पतित के-साथ एक वषं तक रहनेवाला (उसकी शय्या, आसन 
या पान का प्रयोग करनेवाला) । आपस्तम्ब० (१।७।२१।८-११) में पतनीयों (महापातकों) की लम्बी तालिका 
है। वसिष्८० (9198-29) ने निम्न पंच महापातक गिनाये हैं-गुरुशय्या सेबन, सुरापान, विद्वान्‌ ब्राह्मण की हत्या, _ 
ब्राह्मण के सोने की चोरी, पतित का गुरु, शिष्य या पुरोहित होना या उससे वैवाहिक सम्बन्ध रखना | बौधायन 


४४. सप्त मर्यादाः कवयस्ततक्षुस्तासामेकामिदम्यंहुरो गात्‌ । ऋ० (१०।५।६) ; सप्त एव भर्यादाः-कवयः 
 ततकषुःचक्रः। तासामेकामपि अधिगच्छन्‌ अंहस्वान्‌ भवति। स्तेयं तल्पारोहणं ब्रह्महत्यां त्र णहत्यां दुष्कृतस्य THT: 
। पुनः पुनः सेवाँ पातके अनुतोद्यमिति। निरुक्त (६२७) । छण को कई प्रकार क़ी व्याख्याओं के लिए देखिये इस 
ग्रन्थ का भाग २, अध्यांय ३ ओर देखिये गौतम (RUE), वसिष्ठ (२०२३) । 
ठ ४2. स्तेनो हिरण्यस्य सुरां पिबंश्च गुरोस्तल्पमावसन्‌ ब्रह्महा चेते पतन्ति चत्वारः पञ्चमश्चाचरंस्तेरिति । 
ee छान्दोग्यो (५।१०।३) ; बृहू० उप० (४।३।२२) ; और देखिये मिताक्षरा (याज्ञ० ३३२२७); विष्णुधमंसूत्र 
(२०१५) arg त्याज्याः । ब्ात्याः । पतिताः । त्रिपुरुषं सावृतः पितृतश्चाशुद्धाः । सवं एवाभोज्याश्चाप्रति- 
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: (२।१।५०-५६) में एक भिन्नही तालिका है; समुद्रात, ब्राह्मण की सम्पत्ति की चोरी, धरोहर का दुरुपयोग, भूमि के 
लिये मिथ्या साक्षी होना, निषिद्ध वस्तुओं का व्यापार, शूद्र की नौकरी करना, शूदा से पृत्रोत्पति करना । मनु (११।३४), 
याज्ञश (३।२२७) एवं विष्णु» (3419) ने अति प्रसिद्ध पांच महापातकों के नाम गिनाये हैं; ब्रह्महत्या, सुरापान, 
स्तेय, व्यभिचार एवं ऐसे लोगों के साय लगातार एक वषं तक संगति करना | और देखिये संसर्ग या संयोग के विषय 
में मनु (११।१८० = शान्तिपवं १६५।३७ = बौधायन २।१।८८ = वसिष्ठ १।२२) एवं याज्ञ० (३।२६१) । वृद्ध 
बृहस्पति (मिताक्षरा, याज्ञ० ३।२६१) ने पतित के संकर या साथ के नौ प्रकार दिये हैं--एक ही आसन या शय्या 
का सेवन, एक ही पंक्ति में बेठकर खाना, उसके (पतित के) बरतन में भोजन बनाना, उसके द्वारा पकाये गये भोजन 
को खाना, उसका पुरोहित होना या उसे पुरोहित बनाना, उसका वेद-गुरु होना या उसका वेद-शिष्य होना, उसके 
लड़के से अपनी लड़की व्याहना या उसकी लड़की से अपना लड़का व्याहना, एक ही पान्न में पतित के साथ भोजन करना । 
और देखिये देवल (अपराकं To १०८७ एवं मिताक्षरा, याज्ञ ३३२६१) । जो कारण पुरुष को पतित बनाते हैं, उन्हीं 
से स्त्रियां भी पतित मानी जाती हैं; जो स्त्री अपने से नीच जाति से संभोग करती है वह पतित होती है, पतित स्त्रियों 
का यह एक अलग कारण भी माना गया है (गौतम VUE, याज्ञ० ३३२६७ एवं शौनक मिता०-याज्ञ ० ३1२६१) । 

प्राचीन ऋषियों ने पतित स्त्रियों के प्रति उदारता दिखायी है। याज्ञ० ( ३।२६६) के मत से पतित स्त्रियों को, जब 
तक वे प्रायश्चित्त न कर लें, घर के बाहर सड़क पर नहीं निकाल देना चाहिये, प्रत्युत उनके लिए घर के पास एक 
झोपड़ी वना देनी चाहिये, उन्हें खाने-पीने को देना चाहिये तथा आगे पतित होने से बचाना चाहिये (देखिये इस ग्रन्य 
का भाग २ अध्याय 5) ] 2 

असतीत्व एवं दायभाग से सम्बन्धित बातों की चर्चा आगे होगी । मनु (११।५६) के अनुसार व्यभिचार 
सामान्यतः एक उपातक माना जाता है और उसके लिए साधारण प्रायश्चित्त है चान्द्रायण व्रत या गोब्रत (मनु 

` ११।११७) । किन्तु नीच जाति कें पुरुष के साथ व्यभिचार से स्त्री पतित हो जाती है और उसे विभाजन द्वारा 
(माता या पत्नी के रूप में) कोई भाग नहीं मिलता । 

उन लोगों के लिए जो महापातकी हैं और जिन्होंने महापातकों से मुक्ति पाने के लिए व्यवस्थित प्रायश्चित 
नहीं किये हैं, एक अनोखी विधि की व्यवस्था की गयी है जिसे घटस्फोट कहा जाता है। इसके अनुसार जो जाति- 
च्युत होते हैं, उनसे सारे सम्बन्ध तोड़ लिये जाते हैं और वे मृत रूप में ग्रहण किये जाते हैं (देखिये इस ग्रन्य का 
भाग २ अध्याय ७; गौतम २०।२-७; मनु ११।१८२-१८४ एवं याञ्च० ३-२६४) । जब पतित लोग व्यवस्थित 
प्रायश्चित्त कर लेते हैं तो वे व्यवहार्यं (व्यवहार एवं संगति के योग्य) माने जाते हैं। उनके साथ उनके सम्बन्धी- 
गण किसी पुनीत नदी में स्नान करते हैं, किसी अछूते घट में जल भरकर जल में छोड़ते हैं और पतित हुए व्यक्ति 
सम्बन्धियों के बीच गायों को घास खिलाते हैं, तब वे पातक-विमुक्त ठहराये जाते हैं और उनके सम्बन्धी लोग-बाग 
उनमें दोष नहीं देखते । देखिये मनु (११।१८६-१८७), याज्ञ (२।२६५, २६६), वसिष्ठ (१५२०), गौतम ` 

(२०।१०-१४) । आपस्तम्ब० (१।६।२४।२४-२५ एवं १।१०।२६।१-२) ने व्यवस्था दी है कि गुरु एवं सोमयाजी _ 

श्रोत्रिय (वेदज्ञ) के हत्यारे: एवं भ्रूणहत्यारे को जीवन भर प्रायश्चित्त करना चाहिये, उसको लोगों से सम्बन्ध | 

र्ने का जीवन भर सुयोग नहीं प्राप्त होता और न वह अपने सम्बन्धियों से पुनः मिल सकता है। घटस्फोटः 
सम्बन्धी क्रिया-संस्कार के लिए देखिये निर्णयूसिन्धु (३, उत्तराधं, Yo ५६७-६८) एवं घर्मसिन्धु (३, उत्तराचे) 

Jo ४५३-५४) | _ RR 

_ -स्मृतियों के मत से जान-बूझकर पाप करनेवाला श्रायश्चित्त से भी पूर्णरूपेण शुद्ध नहीं होता, किन्तु उसके 

साथ सम्बन्ध स्थापित हो सकता दै (याज्ञ० ३२२६) । बहुत-सी समूतियों के अनुसार पापकम करने के उपरान्त पतित . 


t 
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से उत्पन्न पुत्र भी पतित माना गया है (याज्ञ० २।१४०; विष्णु ० १५३५-२६ एवं कौटिल्य ३।५) 1४ ६ किन्तु कन्यां 
के विषय में एक उदार अन्तर भी पाया जाता है। बसिष्ठ० (१३।५१-५३) ने लिखा हे--"ऋषियों का कथन है कि 
जो पतित से उत्पन्न होता है, वह पतित हो जाता है; केवल कन्या नहीं होती, क्योंकि वह दूस रे के पास (पत्नी रूप में) 
जाने वाली है; बिना धन लिये उसे कोई व्याह सकता है।४० यही बात याज्ञवल्क्य (३।२६१) ने भी कही है। किन्तु 
कन्या को उपवास करने तथा पिता के घर से कुछ न ले जाने की व्यवस्था दी है। विश्वरूप (याज्ञ० ३।२५७) ने हारीत 
का निम्न हवाला दिया है; पतित की कन्या को एक दिन और रात उपवास करना चाहिये, नग्न होकर स्नान करना 
चाहिये, प्रातःकाल नया एवं श्वेत वस्त्र धारण करना चाहिये, तीन बार “मे उसको (पतित पिता की) नहीं हूँ, और 
न वह मेरा कोई है, Car कहना चाहिये; और तब किसी पवित्न स्थान (नदी आदि) पर या वर के घर में विवाहित 
होना चाहिये | ॒ : 7 

उपर्युक्त पतित-सम्बन्धी नियमों का फल यह हुआ कि यदि हिन्दू ने अपना धर्मं-परिवर्तन कर लिया या 
जातिच्यत हो गया या किसी gator के कारण जाति से निकाल बाहर किया. गया तो उसे बुरी दृष्टि से देखा जाने 
लगा और उसे विभाजन तथा रिक्थाधिकार से वंचित कर दिया गया । किन्तु अब (सन्‌ १८४० के कानून के अनुसार) 
ये नियम अवैधानिक मान लिये गये हैं । 

सभी स्मृतियों का कहना है कि जिन्हें दोषों के कारण दायांश नहीं मिलता उन्हें कूल-सम्पत्ति से जीवन भर 
जीविका के साधन प्राप्त होते हैं (गौतम २८।४१; वसिष्ठ १७।४४; विष्णु० १५।३३; मनु ६।२०२; याज्ञ० 
२।१४० आदि) । यदि अयोग्य ठहराये गये व्यक्ति विवाह करना चाहते हैं या विवाहित हैं, तो उनकी भुनहीन 
पत्नियों को, जो सदाचारिणी हैं, जीविका मिलती है (याज्ञ० २१४२), किन्तु जो व्यभिचारिणी हैं, उन्हें निकाल 
बाहर किया जाता है। किन्तु मिताक्षरा (याज्ञ० २।१४२ ने जोड़ दिया है कि जो अयोग्य ठहराये गये व्यक्तियों 
की सदाचारिणी पेल्नियाँ हैं उन्हें जीविका देनी चाहिये, भले ही वे विरोधी सिद्ध हो चुकी हो । मनु (६।२०३) 
एवं याज्ञ० (२।१४१) के मत से, अयोग्य व्यक्तियों के योग्य (क्लीवता आदि दोषों से मुक्त) औरस या क्षे 
Gat को संयुक्त सम्पत्ति का भाग मिलता है, उनकी पूत्रियों को जीविका मिलती है और उनके विवाह आदि कर्म 
» किये जाते है। स्पष्ट है कि अयोग्य उत्त राधिकारियों को गोद छेने का अधिकार नहीं था, क्योंकि केवल औरस एवं 
das पुत्रों का ही उल्लेख हुआ है। कुछ स्मृतियों ने पतित एवं उसके पुत्र को जीविका से भी वंचित कर दिया 
है, तथा वौधायन (२।२।४६), कौटिल्य (३।५), देवल, विष्णु० (१५।३५-३६) । उपर्युक्त दोषों से ग्रसित होने 
पर सहभागियों को विभाजन के समय दायांश से वंचित ठहरा दिया जाता है। किन्तु विभाजन के उपरान्त यदि 
` व्यवित दवा आदि से दोषमुक्त हो जायं तो उन्हें विभाजन के उपरान्त उत्पन्न हुए पृत्न के समान अधिकार प्राप्त होता 
ठ है और वे पुनविभाजन की माँग कर संकते हुँ । यदि विभाजन के समय व्यक्ति दोषमुक्त हो और उसे दायांश प्राप्त 


४६. तेषां चौरसाः पुत्रा भागरहारिणः। न तु पृतनीयस्य पतनीये कमणि कृते त्वनन्तरोत्पन्नाः। विष्णुधमं- 
` सुत्र (१५।३४-३६) । | 
) | ४७, पतितेनोत्पन्नः पतितो भवतीस्याहुरन्यत्र स्त्रियाः । सा हि परगासिनी । तामरिक्थामुपेयात्‌ | वसिष्ठ 
(१३४१-५३); wat समुदहेदेषां सोपवासामकिचनाम्‌ । याज्ञः (३॥२६१) ; तथा च हारीतः --पतितस्य ठु ` 
कुमारी विवस्त्रामाप्लाव्याहोरात्रोपोषितां प्रातः शुक्लेनाहतेन वाससाच्छाद्य नाहमेतेषां न ममेत-इति त्रिरुच्चंरभिधाय 

तोरे स्वगृहे बोइहेत्‌ । विश्वरूप (याज्ञञ ३२५७) । ` | 
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विभाजन के लिए दायादों कौ व्यवस्था | ee age ` 


हो जाय, किन्तु आगे चलकर वह दोषी हो जाता है तो उसे जो मिला रहता है वह छीना नहीं जा सकता है। 
आपस्तम्ब० (२।६।१४।१५), गौतम (२८।३८) एवं मनु (६1२१४) के कथन से प्रकट है कि यदि ज्यष्ठ पुत्त या 
भाई अनैतिक ढंग से कल-सम्पत्ति का व्यय करें तो पिता या भाइयों द्वारा उन्हें विभाजन के समय दायांश से वंचित 
किया जा सकता है। 
गौतम (२८।४३) एवं विष्णु० (१५।३७) का कथन है कि प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न (निम्न व्यक्ति 

द्वारा उच्च जाति की स्त्री से उत्पन्न) पुत्रों को शद्रा से उत्पन्न ब्राह्मण-पुत्रों के समान मानना चाहिये, अर्थात्‌ उन्हें 

नके पिता द्वारा जीविका मिलनी चाहिये । किन्तु यह बात स्मरणीय है कि प्रतिलोम विवाह गहित माने जाते रहे 
हैं; कात्यायन (८६२-८६४) का कथन है कि 'वह qa, जो अपनी जाति के अतिरिक्त किसी अन्य जाति के पतिः 
से-विवाहित माता का पुक्न है, या जो सगोत्र विवाह से उत्पन्न है, या जो संन्यास-धमे से च्युत हो चुका है, वह 
अपनी पैतुक सम्पत्ति का अधिकार नहीं पाता । किन्तु वह पुत्र, जो एसी स्त्री का पुत्र है जो पति की जाति से हीन 
जाति की है और जिसकी विवाह-क्रिया सम्यक्‌ ढंग से हुई है, पिता .की सम्पत्ति पाता है ।' किन्तु प्रतिलोम विवाह 
से उत्पन्न पत्र daa सम्पत्ति नहीं मिलती । उसे उसके सम्बन्धियों से केवल भोजन-वस्त्र मिलने का 
अधिकार रहता है। जब कोई सम्बन्धी न हों तो ऐसे ya को पिता की सम्पत्ति मिल जाती है, किन्तु 
यदि पिता ने कोई सम्पत्ति नहीं छोड़ी है तो सम्बन्धियों के लिए यह अनिवार्य नहीं है कि वे उसे 
भोजन-वस्त दें । 
विभाजन-विधि एवं. भाग-निणंय 


विभाजन की मांग करने के पूवं भाई को चाहिये कि ae अपनी बहिन तथा अपने भाइयों की 
बहिनों के विवाह के व्यय कें लिए व्यवस्था अवश्य कर दे। इस विषय में निबन्धकारों एवं टीकाकारों में « 
मतैबय नहीं है। कौडिल्य (31x), विष्णु (१८।३५ एवं १५।३१). एवं बृहस्पति के मत से अविवाहित बहिनों के 
विवाह-व्यय की व्यवस्था होनी चाहिये, किन्तु मनु (61995), याज्ञ (२।१२४) एवं कात्यायन (८५८) 
के मत से भाइयों को अपनी बहिनों के विवाह के लिए एक-चौथाई भाग देना चाहिये । इस विषय में व्याख्या 
के लिए देखिये मिताक्षरा (याज्ञ० २१२४) । मिताक्षरा ने विवाह में लगने वाले उचित व्यय को दूसरे ढंग | 
से व्यवस्था की है और मनु (41११८) का उल्लेख. कर असहाय, मेघातिथि एवं भारुचि के मतों की भी 
चर्चा की है। दायभाग (३।३६ एवं ३६, To ६६-७०) के मत से यदि सम्पत्ति थोड़ी है तो अविवाहित 
“कन्या के विवाह के लिए एक चौथाई मिलना चाहियो, किन्तु यदि सम्पत्ति पर्याप्त है तो केवल आवश्यक 
व्यय मिलना चाहिये । स्मृतिचद्धिका व्यवहाररस्नाकर (पृ० ४६४), विवादचिन्तामणि (पू० १३४) ने भारचि 
का मत (केवल आवश्यक व्यय, कोई निश्चित भाग नहीं) मामा है, किन्तु व्यवहारमयूख (Fo १०६), मदनरत्न 
- एवं व्यवहारभ्रकाश (To ४५६) ने मिताक्षरा का मत (अविवाहित कच्या को विवाह क लिए उतना ही 
मिलना चाहिये जितना उसे पूरुष होने पर मिला होता) मान्य ठहराया है। i 

भागों के निर्णय के पूर्व पैतृक सम्पत्ति से कूल के. ऋणों का भुगतान, पिता द्वारा लिये गये चेतिक | 
एवं वैधानिक ऋणों का भुगतान, पिता द्वारा दिये गये स्मेह-दानों (प्रीतिप्रदानों). दोषो सहभागियों | 
का जीविकानिर्वाह, आश्रित नारियों एवं वैवाहिक व्ययों आदि की व्यवस्था अवश्य हो जानी चाहिये। देखिये 


मनु (८१६६, कुंटुम्ब-ऋण के लिए) याज्ञ ० (२।११७), नारद (दायभाग ३२), कात्यायन (८५०) आदि | 
(पिता के ऋणों एवं प्रीति-दानों के लिए) एवं कात्यायन (५४२-५४३, विविध वैधानिक आवश्यकताओं के 
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लिए) ।४= यदि भाई अलग होना चाहते हों और उनमें कुछ का विवाह हो चुका हो और अन्य अभी अविवाहित हों, 
तो अविवाहितों के संस्कारों (विवाहादि) के लिए संयुक्त कुल-सम्पत्ति से व्यवस्था होनी चाहिये। यहाँ तक कि 
कौटिल्य (31%) ने भी अविवाहित भाइयों एवं बहिनों के विवाह-व्यय की ब्यवस्था दी 4 । याज्ञ ड (२।१२४) 
नारद (दायभाग, ३३), वृहस्पति आदि ने व्यवस्था दी है कि पैतृक सम्पत्ति से छोटे भाइयों के संस्कारों (उपनयन, 
बिवाह आदि) के लिए धन मिलना चाहिये ।४८ . oe = Z 
यह हमने देख लिया है-कि पिता अपने जीवन-काल में अपने से अपने पुत्रों को, एवं पुत्रों से पुत्रों को अलग 
कर सकता था और अपने पुत्रों को दायांश दे सकता था। पिता के इस अधिकार की ओर तैत्तिरीय संहिता (३।१।६।४) 
में भी संकेत मिलता है; मनु ने अपने पुत्रों में अपनी सम्पत्ति बाँटी थी । आपस्तम्ब० (२।६।१४।११) का कथन है 
कि मन ने बंटवारे में कोई अन्तर नहीं किया, अतः दायांश वरावर-बराबर होता है और ज्येष्ठ पुत्र की ओर अति- 
शयता अथवा अधिकानुराग प्रदर्शित करना शास्त्रविहित नहीं है एवं तैत्तिरीयसंहिता (२।५।२।७) का यह कथन 
कि वे “sacs ya की वरीयता अधिक भाग देकर प्रकट करते हैं” केवल अनुवाद (तथ्य का कथन) मात्र है तथा यह 
बैदिक कथन केवल HS लोगों द्वारा शास्त्रानुकूल न चलने का अपवाद प्रदर्शित करता है। विरोध में कोई अन्य वात 
नहीं पायी जाती, अतः सामान्य नियम समान दायांश ही था, जैसा कि ज॑मिनि (१०।३।५३) का कथन है-'संमस्याद-. 
अतित्वात्‌” और जिस पर मिताक्षरा (याज्ञ ० २२६५) की निर्भरता पायी जाती है। तैत्तिरीय संहिता के कथन से स्पष्ट. 
है कि प्राचीन काल में दोनों नियम प्रचलित थे; समान दायांश एवं ज्येष्ठ पुत्र के प्रति अधिकानुराग । आपस्तम्ब (२।६। 
१४।७) ने स्पष्ट कहा है कि कुछदेशों में सोना, काली Tra, या भूमि की काली उपज ज्येष्ठ का विशिष्ट भाग है।*° 
* प्रायः सभी सूत्रों एवं स्मृतियों ने समान जाति की पत्नियों के पुत्रों में समान दायभाग का नियम घोषित किया है (आप- 
स्तम्ब २।६।१४।१; बौधा० २।२।२-३; मनु 61१५६; याज्ञ WII; विष्णु० १८३६; कौटिल्य ३।५; बृहस्पति, 
कात्या० ५३८) । इनमें कुछ ने ज्येष्ठ के लिए बिशिष्ट भाग की व्यवस्था दी है, जिसे उद्धार संज्ञा मिली है | 
. कौटिल्य का कथन है--अपने जीते-जी पिता को विभाजनं में विशेषता नहीं प्रकट करनी चाहिय और न किसी 


४८. ऋणरिक्थयोः समो विभागः । अर्थशास्त्र (३।५) ; ऋणं प्रीतिप्रदानं च दत्त्वा शेषं विभाजयेत्‌ ।कात्या० 

(८५०, स्मृतिच० २, Jo २७३, व्यवहारनिर्णय Yo ४४६); क्टुम्बार्थमशक्तेन गृहीतं व्याधितेन aul 

_ उपप्लवनिमित्तं च विद्यादापत्कृतं तु तत्‌ ।। कन्यावेवाहिकं चेव भ्रेतकार्यं च यत्कृतम्‌ | एतत्सवं प्रदातव्यं क्दुम्बंनकृत 

प्रमोः ॥ कात्यायन (५४२-५४३, अपराकं Jo ६४७; स्मृतिच० २, Jo १७४-१७५; विवादरत्नाकर Jo ५६) । 
यहाँ प्रमोः का अर्थ “प्रभुणा' है । | ५ 

४४. संनिविष्टसममसंनिविष्टेस्यो नैवेशनिक दद्युः । कन्यास्यश्च प्रदानिकम्‌ । अर्थशास्त्र (३।५) ; असस्ङृता 

Say ये स्युस्तत्र यवीयसः । संस्कार्या स्रातृमिश्चंव पं तृकान्मध्यगाद्नात्‌॥ बृहस्पति (स्म्रतिच° २, १० २६७, 

fac र० Jo ४६२) ; व्यवहारमग्रुख (Jo १०६); अपराकं (go ७३१); पराशरमाधवीय (३, प्रर ४०८); 

व्यवहारमकाश (Jo ४१४) ; विश्वरूप (याज्ञ० २१२८) ; मदनपारिजात (go ६४८) । पक 

| ५०. एकधनेन ज्येष्ठं तोषयित्वा ।'""'ज्येष्ठो दायाद इस्येके | देशविशेषे सुवणं कृष्णा गावः प्ण भौमं 

 येुस्यतच्छास्त्रैविप्रतिषिद्धम्‌ । भनुः पुत्रेस्यो दायं व्यमजदित्यविशेषेण भ्ूयतेः। अथापि तस्माज्ज्येष्ठ उत्र 

। भनेन निरबसाययन्तात्येकवच्भूयते । अथापि नित्यानुवादमविधिमाहुर्न्यायविदो तथा तस्मादजादयः पशूनां सह चरन्तीति! 
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विभाजन में ज्येण्ठ पुत्र की विशेषता _ र ८७१ 


- को अकारण वञ्चित करना चाहिये । (३।५) ।५१ यही बात कात्यायन (८४३) ने कही है । किन्तु यदि हम स्मृति 
यों के कुछ वचनों को (यथा याज्ञ० २।११६; नारद, द्रायभाग १५) शाब्दिक अर्थ में लें तो प्रकट होता है कि प्राक्कालीन 
भारतीय पिता पैतृक सम्पत्ति को मनोनुकूल ढंग से अपने पुत्रों में वितरित करते थें। नारद (दायभाग, १५) का 
कथन है--जब पिता अपने पुत्रों में सम्पत्ति बाँट देता है तो वह वैधानिक विभाजन है, अर्थात्‌ हम उसे काट नहीं 
सकते, भले ही वह कम हो, बराबर हो या अधिक हो। बृहस्पति ने लिखा है कि यदि (पिता द्वारा) व्यवस्थित 
विभाजन परिवतित हो तो दण्ड मिलता है । आगे चलकर ये वचन या तो पुराने काल के लिए उचित ठहराये गये 
(व्यवहारमयूख Jo ६८) या पिता की स्वाजित सम्पत्ति से सम्बन्धित माने गये (मिताक्षरा, याज्ञ० २।११४), या ऐसा 
समझा जाने लगा कि यदि पिता का विभाजन वैधानिक है तो वह तोड़ा नहीं जा सकता, किन्तु यदि वह अवेधानिक 
है तो परिवर्तित किया जा सकता है (मिता०-याज्ञ० २११६ ; मदनरत्न, मदनपारिजात To ६४६) । स्वयं नारद 
(दायभाग, १६) ने लिखा है कि यदि पिता रोगग्रसित हो या क्रोध में हो (अपने Ga या Tal से) या विषयासक्त हो 
या शास्त्र-विरुदध कार्य करता हो;तो उसको अपनी इच्छा से दायभाग विभाजित करने का कोई अधिकार नहीं है । 

ज्येष्ठ पुत्र को प्राचीन काल से अव तक विशिष्टता मिलती रही है। यह विशिष्टता कई रूपों में प्रकट होती 
रही है । कुछ मतों से ज्येऽठ,पृत्न को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती थी । आप (२।६।१४।६), मनु (६।१०५-१०७), - 
नारद (दायभाग, ५) ने इस मत की ओर निर्देश किया है। मनु (६।१०५-१०७) ने लिखा है कि ज्येष्ठ पुन्न सम्पूर्ण 
पैतृक सम्पत्ति पा सकता है, किन्तु उन्होंने यह भी लिखा है कि अन्य qa ऐसी स्थिति में अपने ज्येष्ठ भाई पर अपनी 
जीविका आदि के लिए उसी प्रकार निर्भर हैं जिस प्रकार अपने पिता पर । मनु का कथन है कि ज्येष्ठ Ta जन्म के 
कारण पिता को पितृ-ऋण से मुक्त करता है; अतः वह पिता से सम्पूणं सम्पत्ति पाने की पात्रता रखता है (देखिये 
इस ग्रन्थ का भाग २, अध्यायः ७) | : | - 

. ज्येष्ठ पत्र को कुछ अधिक सुविधाएँ भी दी जा सकती थीं, उसे कुछ अत्यन्त सुन्दर एवं बहुमूल्य 
“पदार्थ देकर शेप धन का विभाजन हो THAT था । ऐसा ही आपस्तम्ब० (२।६।१४।१) एवं बौधायन० (२।२।२-५) 
ने तैत्तिरीय संहिता (२।२।२।७) को समझा है ।£२ मनु (६1११४) के मत से ज्येष्ठ पुत्र को सम्पत्ति का सुन्दरतम 
. रूप मिल सकता है, उसे श्रेष्ठ वस्तु मिल सकती है और दस पशुओं के दल का सर्वोत्तम भाग मिल सकता है । कौटिल्य 
(३।६) ने उशना का उल्लेख करके लिखा है कि एक माता के पुत्रों में ब्राह्मणों में ज्येष्ठ पूत्र को बकरियां, क्षत्रियों 
में घोड़े, वैश्यों में गायें एवं शूद्रं में भेड़े, विशिष्ठ भाग के रूप में प्राप्त होती हैं। यदि पशु न हों तो ज्येष्ठ पुत्र को 
बहुमूल्य रत्नों को छोड़कर एक दशांश अधिक भाग मिलता है, क्योंकि वह श्राद्धकर्मे द्वारा पिता को नरक के बन्धनो 
से मुक्त करता है । स्वयं कौटिल्य ने लिखा है कि ज्येष्ठ ga को पिता की मृत्यु के पश्चात्‌ उसके गहने एवं यान मिलते 


५१. जीवद्विभागे पिता नैकं विशेषयेत्‌ । न चैकमकारणान्तिविभजेत्‌ । अर्थशास्त्र (३1५, पृ० १६१); 
जीवद्विभागे तु पिता नेकं पुत्रं विशेषयेत्‌ । निर्माजयेन्त चेवेकमकस्मात्कारणं विना ॥ कात्या० (८४३, दायभाग 
१।८४, Jo ५६; व्य० प्र० Yo ४३४) । 

५२. सनुः पुत्रेभ्यो दायं व्यमजदिति भुतिः। समशः सर्वषामविशेषात्‌। वर वा रूपमुद्धरेज्ञ्येष्ठः तस्साज्ज्येष्ठ 
पत्रं धनेन निरवसाययन्तीति श्रुतिः। बौधा० (२।२।२-५) । स्मृतिच०(२, Jo २६०) एवं आप० ने 'निरवसाययन्ति' 
को 'तोषयन्ति' के अथ में ग्रहण किया है। वि० To (१० ४९७) ने इस प्रकार व्याख्या को है--ज्येषठ पुत्रं 
घनेनोद्धरणलक्षणेन निरवसाययन्ति इतरपु्नेभ्यः पृथक्‌ कुर्वेन्ति । i 


~ 
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5 धर्म में को बाधा नहीं दै । यद्यपि 
` उनका ह कि विभिन्न युगो मं विभिन्न धर्म नहीं होते, किसी देश में भ के पालन में कोई वाधा गही 
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हैं, कनिष्ठ पुत्रों ला अन्न 
हैं, मध्यम पूत् को शय्या आसन wa पिता द्वारा प्रयुक्त पीतल के भोजनपात्र मिलते हैं, करि 2 ual को ल्‌ ह 
घरेल बरतन एवं बैलगाड़ी मिलती है। हारीत ने लिखा है--“विभाजन पर SASS को एक बल, अत्यन्त 

तिल), लोहा, घरेलू बर्तन >” १ " =e : a 
ie ८ स्ति पजा की मूर्ति एवं पैतक भवन मिलता है, अन्य भाइया का बाहर जाकर नयं घर बनवाने चाहिय, 
मर बा 12 % a < 


RR : प्रे 1” यह वरीयता उद्धार (अर्थात्‌ जो 
किन्तु यदि भवन एक ही हो तो ज्येप्ठ को दक्षिण भाग (सुन्दरतम) मिलना चाहिये ।” यह व रघार( 


मन £ आदि) । सम्पत्ति के विशिष्ट 
निकाला जा घोषित है (मनु ६।११५-११६, विष्णु १८।३७ 8 

पहले काला जाय) के नास a S 2 ~ को विशिष्ट रूप से सम्पूण सम्पत्ति का 

ont = ५) के मत से ज्यष्ठ 5 है 
जन के कुछ अन्य नियम भी थे। गौतम (२५। न तोते 

Rt भाग = बैल एवं एक गाय, और एक गाय (पृथक्‌ रूप से), एक रथ किम ae pak! a 

ss : Cane प्राप्त होती थी । मनु (६1११२) के मत से ज्येष्ठ को अलग से सम्पूर्ण सम्प क क द | 
ee erates एवं अत्यन्त मत्यवान भाग, मध्यम को उसका आधा (अर्थात्‌ चालीसर्वा भा ) ap ae 
को उसका चौथाई (अर्थात्‌ अस्सीवाँ भाग) मिलना चाहिये। और देखिय oo ee 

शंख-लिखित आदि | टु ह = = 
1३), 1 ज्येष्ठ पत्न के विशिष्ट भाग एवं पिता के विशिष्ट भाग के प्रति विरक्ति स ae ae aa 
eos भाई (यजत रो बराबर भाग में बाँदते है त 
७५ ता-पिता एवं भ लोग सयः सम्पत्ति क मे; 

(=३) ने लिखा है कि जब मा पन्नों को पथक्‌ धन एवं घरों में बराबर भाग लेना चाहिये, किन्तु 

अद्यानिक) है| बहस्पति का कथन है कि पिता Uz Tai को पू थ ते न ने इससे 
re 2 = में पिता की इच्छा के विरुद्ध पुत्र लोग भाग नहीं पा सकते | व्यवहारमयूख (qe ou न खा 

न यु छन 22% लोग 

निष्कर्ष निकाला है कि पितांमह या अन्य दूर के पूर्वजों की सम्पत्ति में पिता PAREN मि 

माँग कर सकते हैं । र यों से उत्पन्न पतनं में | त्पन्न तक कि 
ड मनु ea अनुसार एक ही जाति की पत्नियों से उत्पन्न TAT मे जो सबसे पहले उत्पन्न (यहां 


क गो में — aS पेष्ठ गोता है । किन्तु 
से i पे है i थों में पहले उत्पन्न होनेवाला ज्य ह 
छोटी पत्नी से भी) होता है वही ज्यष्ठ होता है, जुड़वां भाइ ह्‌ 


इ ह aT ry ज्यष्ठ होता 
कई जातियों की पत्नियों में समान जाति वाली पत्नी का भुल्न (भले ही वह बाद को न a ae ae seat 
है, और नीच जाति वाली पत्नी का पुत (भले ही वह पहले उत्पन्त हुआ हो) कनिष्ठ कर दिया Et 


` देवल (व्यू० Xo Fo ४७७ एवं व्यवहारचिन्तामणि .पु० १२८) में भी पायी जाती है। 


= ढ़ गयीं कि आगे चलकर यह वृत्त 
ज्येष्ठ va एवं पिता की दायांश-सम्बन्धी वरीयता के बिरुद्ध बाते इतनी ag गयीं कि आग च॑ . 


डी > ५३ इस विषय में मिता- 
` नयोग-प्रथा एवं अन॒वन्ध्या (बाँझ गाय की यज्ञ में वलि) के समान ही गहित मानी जान लगी कक 


~ ~ c की 
faa तथा अन्य लेखकों के तकं अवलोकनीय हैं। मनु के सबसे प्राचीन टीकाकार खा ने ne Ae) 4 
ब्याख्या में बताया है कि नियोग-सम्बन्धी एवं ज्येष्ठ पुत्र के विशिष्ट अंश से सम्वन्धित नाल ले सूत्र, जिनमें वैदिक 
प्रचलित थीं, काल एवं देश के अनुसार स्मृतियों के वचन परिवर्तित होते हैं। प्राचीन काल लाह (ल 
'विद्याधियो को वैदिक मनत कण्ठस्थ रखने पड़ते थे, आज कल (मेधातिथि के काल म CIWS लो नहीं माना है। 
मनु (१८५) ने कहा है कि विभिन्न युगों में विधिच्न धर्म होते हैं। किन्तु मेधातिथि ने इस तक क 


Se 


MR = : ars लठ [नबन्ध्या) का अर्थ 
gg, तियोग प्रा के लिए देखिये इस परत्य का माग २, अध्याय १३ । 'अचुवस्ध्या eee) ae 
‘aia गाय, इसकी अग्निष्टोम यज्ञ के अन्त में उदयनीया इष्टि के पश्चात्‌ बलि दी जाती थी । दे 

भाग २, अध्याय ३३ । 
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ज्येष्ठ के विशेष दाय की आलोचना; कुछ शास्त्रवचनों का कालातीत होना ८७३ 


सत्न आज नहीं किये जाते, किन्तु उनका किया जाना आज भी सम्भव है। मिताक्षरा (याज्ञ० २।११७) में उपस्यापित 
तकं संक्षप में, निम्न हैं--शास्त्नों में दी गयी (मनु ६1१०५, ११२, ११६, ११७, याज्ञ ० २1११४) असमान विभाजन 
की विधि का उपयोग नहीं होना चाहिये, वह लोगों धरा गहित मानी गयी है, क्योंकि याज्ञ० (११५६) में 
आया है कि वह क्रिया जो शास्त्र विहित है, किन्तु जनता द्वारा गहित मानी जाती है, नहीं सम्पादित होनी चाहिये, 
क्योंकि उससे स्वग की प्राप्ति नहीं होती । उदाहरणाथं, यद्यपि याज्ञ० (११०६) ने ब्राह्मण अतिथि के लिए एक बड़े 
बैल एवं बकरे को काटने की व्यवस्था दी है, किन्तु आज एसा लोग नहीं करते, क्योंकि लोग इसे गर्हित समझते हैं, या 
जिस प्रकार यह श्रुतिवाक्य है कि “मिल्न एवं वरुण के लिए अनुवन्ध्या (बाँझ गाय) काटी जानी चाहिये ।” किन्तु 
आज यह नहीं किया जाता, क्योंकि लोग इसे बुरा मानते हैं। ऐसा कहा गया है--“जिस प्रकार नियोग-प्रथा एवं अन्‌- 
बन्ध्याहनन का आज प्रचलन नहीं हँ, उसी प्रकार ज्येष्ठ ga को विशिष्ट अंश देने की मान्यता भी आज 
नहीं है ।' और देखिये आपस्तम्व० (२।६।१४।१-१४) । अतः शास्त्रविहित असमान भाग-निणंय आज 
सामान्य मनोभाव के विरुद्ध है । स्मृतिचन्द्रिका (२, To २६६) में आया है कि धारेश्वर ने भी मनु 
(81992) के वाक्य का विवेचन नहीं किया है, क्योंकि उस समय तक उद्धार बिभाग की विधि ही समाप्त हो 
चुकी थी । 
स्मृतिचन्द्रिका ने विश्वरूप के इस कथन का कि “जिस प्रकार विद्वान ब्राह्मण के लिए da एवं बकरा 
काटना आज शिष्टों द्वारा उचित नहीं माना जाता, उसी प्रकार उद्धार (ज्येष्ठ ga को विशिष्ट अंश देना) भी 
उचित नहीं माना जाता”, खण्डन किया है। इसका कथन है कि जब स्मृति-वचनों एवं शिष्टाचार में विरोध 
खड़ा हो जाय तो अन्तिम को ही दुर्वल मानना चाहिये और प्रथम को मान्यता मिलनी चाहिये । बैल न देना 
शिष्टाचार नहीं कहा जा सकता, प्रत्युत यह शिष्टाचार के अभाव का द्योतक है । स्मृतिचन्द्रिका ने मिताक्षरा के इस 
कथन का भी खण्डन किया हैं कि लोग ज्येष्ठ ga को विशिष्ट अंश देना गहित मानते Zl इसका कथन है कि 
यदि विद्या, गुणों एवं पवित्र कमो से संयुक्त ज्येष्ठ ga को विशिष्ट अंश दिया जाता है तो लोग इसे प्रशंसनीय 
समझते हैं । मदनरत्न ने यथा नियोग आदि” एवं आदि-पुराण का उद्धरण दिया है। व्यवहारप्रकाश (To- 
४४२-४४३) ने सामान्यतः मिताक्षरा का अनुसरण किया है, किन्तु यह कहकर विरोध भी किया है कि इस 
विषय में कोई वास्तविक श्रुति-विरोध नहीं है। यदि ऐसी बात रही होती, और श्रुतिवचन सभी युगों के लिए 
घोषित है, तो असमान विभाजन सभी युगो में वजित माना जायगा और यह निष्कर्ष निकलेगा कि वे श्रुतिवचन 
जो असमान विभाजन की बात करेंगे प्रामाणिक नहीं होंगे, क्योंकि यह (असमान विभाजन) सभी युगों में नहीं 
प्रयोजित होगा (किन्तु वास्तव में ऐसा था) । इसके अतिरिक्त बोधायन ने एक अन्य श्रुतिवाक्य दिया है जिसने 
असमान विभाजन की चर्चा की है। व्यवहारप्रकाश ने इस बात की रक्षा करने हेतु कि लोगों द्वारा जो alga 
माना जाता है उसे नहीं करना चाहिये, व्यवस्था दी है कि याज्ञ (१।१५६) के 'लोक' का अर्थ है 'युग'; नहीं तो 
इस बात में, कि क्या शिष्टाचार है और किससे स्वगं-प्राप्ति नहीं होती, विरोध उत्पन्न हो जायगा साधारण लोगों | 
द्वारा, जो शास्त्रों की बातें नहीं जानते, वेसा कार्य नहीं किया जा सकता जिससे स्वर्ग-प्राप्ति नहीं होती, क्यों कि ऐसे लोग - 
अग्नि एवं सोम के लिए की गयी पशु-हिसा को गईहित मान सकते हैं। इस विवेचन से प्रकट होता है कि श्रुतिवचन एवं : 
लोगों द्वारा प्रयुक्त मान्यताएँ क्रमशः अप्रयुक्त हो गयीं और साधारण लोगों के तकं एवं सामान्य जान श्रुतिवचन के 
विरोध में पड़ गये । मिताक्षरा ने स्पष्ट कहां है कि लोगों द्वारा जो गहिंत माना जाता है उसे नहीं करना चाहिये, भले 


ही पहले वह मान्य रहा हो और उसके पीछे श्रुतियों एवं स्मृतियो के वचन रहे हों। जो लोग सामाजिक विधियों एवं | 
| लोगों के व्यवहारों में परिवर्तन देखना चाहते हैं वे याज्ञवल्क्य एवं मनु (४।१७६) के एक समान वचनों तथा विष्णु | ह 
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घमंशास्त्र का इतिहास 
=७४ 


भाणों का सहारा लेते हैं।* ४मित्र 'मिश्र-जँसे कट्टर लेखक 'लोक' एसे सीधे शब्दों 
घमं सूत्र (७१८५) एवं a An कि साधारण लोग (विज्ञ लोगों द्वारा मान्य ) शास्त्र- 
ae त bo योग्य हो सकते हैँ। सरल रूप से यह कहने के स्थान पर कि प्राचीन मान्यताएं एवं व्यवहार 
po जनता द्वारा संशोधित हुए, मित्र मिश्र-जैसे लेखक कहते हैँ कि इन बातों में सामान्य लोगों की 
आगे चलकर सामान्य रा कहते है कि प्रत्येक युग की अपनी विशेषताएं होती हौँ, किन्तु सामान्य जनता 
बातें नहीं सुनी ue है मत्यों दर! निर्धारितं व्यवहारों को परिवर्तित करने का कोई अधिकार नहीं है। एसा 
को किसी एक युग मात्र है कि “बैल न काटना शिष्टाचार नहीं है, प्रत्युत वह शिष्टाचार का अभाव 
ee ie यह है कि सामान्य जनता नियोग एवं यज्ञों में गोवघ को गहित मानती थी और आर चबक AS 
हतो के लेखकों ने इसे मान लिया और कलियुग में ऐसे aa को, ad ce ay 
जित र i उसका बिद्रोह पुज्य वेद के श 
वर्जित a <a eae uh co सम्पत्ति देना os चलकर सामान्यतः बन्द हो गया, किन्तु इसके 
fag आज तक भी देखने में आते हैं। आजकल भी कुछ ऐसी Feared, जमौन्दा रियां या राज bbe HE 
उत्तराधिकारी को सम्पूणं सम्प त्ति मिल जाती रही है। कहां-कहीं Aa के अनुसार ee भाग, काया 
रही हैं, यथा--देशमुख एवं देशपाण्डे नामक के । कहीं-कहीं परम्पराओं के आधार पर अधिक ै 
समय दिये जाते रहे ६। 0 
ay oO Gee SEN लिए निम्नलिखित व्यवस्थाएँ अवलोकनीय ia ee ee 
त्नं में बिभाजन होता है तो प्रत्येक को पिता के समान ही भाग मिलता है; (२) जब sey पकार त हो 
तो प्रत्येक को बरावर-बराबर मि लता है; (३) किसी व्यबित के मृत हीने पर आ 20 तो वह खानदान के 
जाता है; (४) जब विभाजन ऐसे सदस्यों में होता है जो चाचा या भतीजे हैं या चचेरे भाई हैं कम बिल 
| अनुसार होता है, किन्तु एक ही शाखा के सदस्यों में सम्पत्ति के अनुसार होता है । यह के स्प oes 
(३५), याज्ञ० (२१२०) बृहस्पति र aoa Seo. ह ae 4 a अधिकारी होते 
आवश्यक है। याज्ञ० (२।१२०) का कथन "उन लोग 0 जब कोई अविभाजित भाई मर जाता है तो 
निर्णय पिताओं के अनुसार होता है।” कात्यायन का कथन है--“जब कोई अविमा जत 
माली गन गो सके क चर गर्ग न गण 
। रिक्याधिकार न प्राप्त हुआ हो); उसे उसके चाचा हि RES 
ला उके पता को (बहि रह) मिलता; मलक दासी भाग्यो (म से उ DEST 
: लिक भाग के समानुरूप ही होगा । या उसके पुत्र (मरते हुए भाई के पुत्र के पुत्र ) को भी वह ae कि वैत्तक सम्पत्ति 
_ (अर्थात्‌ मृत भाई के पौल के बाद) विभाजन की माँग की इतिश्री हो जाती है। यह कहा गया टु 


हुई ai निर्णय के 
ae (पितामह-द्रव्य) मे पुत्रों एवं पौत्रों का जन्म से ही समानं अधिकार है, किन्तु Tat का भाग- उनके पिताओं 


se दाय ही होता है, अर्थात्‌ उन्हें व्यक्तिगत हैसियत से नहीं मिलता | इसे हम कुछ उदाहरणों से व्यक्त करते हैं। 


=. परेरय यौ स्यातं घर्मवजितों चर्म चाप्यसुखोदक लोकविकुष्यमेवच॥ मनु (४1०५४ 
भविख्दौ अकामो कामौ । लोकविद्िष्टं च घमेमपि (परिहरेत्‌) । विष्णु धमं सूत्र (७१।८४-८५); जनघोषे सति क्षु 
। बाहस्पस्य अर्थशास्त्र (१६५) | 
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दायादों को भाग-कल्पना ८७५ 


सान लीजिये क, ख, ग, घ, ड., च, छ, ज, झ, डा का एक संयक्त परिवार है और क, ख, ग, घ विभाजन किये 


Fo a बिना ही मर जाते हैं; ख का ड- नामक Ta, ग का च एवं छ नामक पत्र और 
| [| ] घकेज,झएवंव्य नामक पुत्र बच रहते हैं। यदिड-, च, छ, ज, झ, ञा 
ख प घ विभाजन की माँग करें तो इन छः व्यक्तियों में प्रत्येक को छठा भाग 
| (31483 | नहीं मिलेगा, बल्कि विभाजन उनके पिताओं द्वारा होगा, अर्थात्‌ ड- को जो 
ड | | | | | खका अकेला पुतन है, एक-तिहाई भाग मिलेगा, च एवं छ (जो ग के पुत्र हैं) 

च छ ज झ डा को एक-तिहाई (अर्थात्‌ प्रत्येक को एक छठा भाग) मिलेगा और ज, झ एवं ST 


को एक-तिहाई (अर्थात्‌ प्रत्येक को एक-नवाँ भाग) मिळेगा। यही बात तत्र मी होगी जव क, ख, ग मर जायेंगे और 
घ तथा ड., च, छ, ज, झ एवं डा बच VT तब घ को, जो ड., च, छ का चाचा है, अपने पुत्रों ज, झ एवं डा के साथ 
केवल एक-तिहाई ही मिलेगा | 


एक अन्य उदाहरण लीजिये-- 


क (मृत) 
प्प न | 

7 ग (मृत) (मृत) ॥ (मुव) 
| | च (मृत) छ (मृत) 

स्‌, 7. | | 
| | | ज (मृत) 

१ चर चर | 

ST 


मान लीजिये एक संयुक्त परिवार का स्वामी क मर जाता है और उसका पुत्न ख, दो पौन्न ग१ uaa, तीन 
Gla च१, च२ एवं च३ तथा एक प्रपौत्र डा बच रहते Fly यहाँ डा कोई दायांश नहों माँग सकता, क्योंकि वह अपते एक- 
समान पूर्वज क से, जो मृत हो चुका है, चौथो पोड़ो के बाद का है। ar संगुकत सम्पत्ति तीन भागों में बेंटेगी; ख को 
एक-तिहाई मिलेगा, ग१ एवं ग२ को मिलकर एक-तिहाई मिळेगा और ष१, चर एवं च३ को मिलकर एक-तिहाई मिलेगा। 


एक उदाहरण और बेखिये-- 
H (मृत) 


Bee ee | 
a य घ ड- 
| 
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घसँशास्त्र का इतिहास 
८७६ 


t है, पाता है और अलग हो जाता 
: मे एक-चौथाई का एक-तिहाई भाग (एक-बारहवाँ भाग) [ 

Uh oR ieee हो रहते हैं। इसके उपरान्त ग मर जाता है और क्रमशः घ, ङ एवं ख२ भी मर जाते 
है, किन्तु शेष लोग अभी सय एवं घ, से भाग लेने के लिए मुकदमा करता है। यहाँ भी बही नियम लागू होगा। 
बा a मत्यु के उल, बची वह तीन भागों में वेटेगी और ख१, ग१ एवं घ१ मे प्रत्यक को (जो य; मम 

जो सम्प 2 cv 
क-तिहाई प्राप्त होगा । 
उत्तराधिकारी हैं) कलर कहा &--“बिभाजन एक बार होता है, कन्या एक बार दी जाती है (seer विवाह 
होता os एक ही बार कोई ऐसा कहता है 'मै यह दान करूंगा --अच्छ लोग ये लीना ae बार रिस 
als ae = है कि एक बार का किया गया विभाजन अन्तिम होता है, साधारणतः वह दुबारा AE sa ता 
oe नियम के अपवाद भी हैं | विभाजन के उपरान्त पुत्रोत्पत्ति पर पुर्नवभाजन होता है। ब eur is a 
es अपना देश छोडकर अन्यत्र चला जाता है तो जब उसंका उत्तराधिकारी पूनः अपन 2] क i (सने देश 
ड भाग अवश्य मिलना चाहिये | चाहे वह (CD de see x ae aetna 
ka | कुल निश्चित रूप से ज्ञात हो जाये 
दिया था उससे आगे की) का हो, यदि उसका जन्म एन के अपना 
se aa : ne Us पड़ोसी लोग सहभागी के रूप में जानते हैं, यदि मै विभाजन के eset ps re 
भाग माँग हो उद गोत्रजों से aaa सम्पत्ति या भूमि का भाग मिल जाता J \* ee = हट त 
देवल का यह fron कि चौथी पीढ़ी तक ही भांग मिलता है, केवल उन a Re = ong erat 
किन्तु : द्र कि दायभाग सातवीं पीढ़ी त - २ 
| में निवास करते हैं, किन्तु बृहस्पति का यह नियम कि दा = वधि के 
ae की = दश में चळे गये है । बृहस्पति के ये नियम प्रकट करते है कि एक बड़ी लम्बी अ 
q 
उपरान्त भी कोई उत्तराधिकारी संयुक्त कुल-सम्पत्ति के भाग का अधिकारी हो सकता है। से छिपा रह गया हो और 
एक दूसरा नियम यह है कि यदि संयुक्त परिवार की सम्पत्ति का कोई भाग छल १ 


होने तौ प्रथम विभाजन 
आगे चलकर उसका पता चल जाय या WA या संयोगवश कोई भाग विभाजित होने से बच गया हो, 


uy. सङ्कदंशो निपतति सङ्कत्कन्या प्रदीयते | ASAT ददामीति त्रीण्येतानि सतां सकृत्‌ ॥ AZ (sive) | 


“as pe ee Sate : nS प्रदातव्यो न संशयः ॥ tee aa 
a oo. वापि यो मवेत्‌ । जस्मनासपरिज्ञाने लभेतांशं क्रमागतस्‌ ॥ Sse ere 
<= fea तदन्वयस्यागतस्य दातब्या गोत्रजैमही ॥ बृहस्पति (दायभाग FIR’ lea हि सए पश्चाहे- 
' दायतस्व go १८०; वि० To Jo ५४०-५४१)। “मौलाः वयम ae २।१५१; अपराक 
` शान्तरं गताः । तन्पूलत्वाततु ते मोला ऋषिभिः ee न्‍ मरे कि लो बह सामन्त (पड़ोसी) थे, 
: go ७६०) । कात्यायन ने 'मौल' को उत्पत्ति “सूल' से मानी है । उनके कथन से 

oo माह न ee Se er ans aah: cored । अयं तु हा ae 
_वित्यविरोधः । वि० र० (go ५४१) । स्मृतिच० (२, ५० ३०८) का कथन है । तदनेन चिरपोषित- . 
करता है (अर्थात्‌ विभाजन केबल अचल सम्पत्ति के विषय में हो फिर से हो सकता है) | 

टु है समन्ताद्वासिभि्मौलैरात्मज्ञापनपूर्वेकं A a पर्व भाग ग्रहण कार्यस्‌ | दायभाग (८४) | : F 
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विदेशागत दायाद एघं उद्घाटित द्रव्य के लिए पुनविभाजन ८७७ 


के आधार पर ही भागानुसार उसका विभाजन होता है। ऐसी स्थिति में पुनर्विभाजन नहीं होता, प्रत्युत एक दूसरा 
विभाजन होता है (मनु ६२१८; याज्ञ ० २१२६; कौटिल्य ३।५ एवं कात्या० ८८५-८६) | कात्यायन का कथन 
है--“यदि सयुक्त धन गुप्त रह गया हो, किन्तु कालान्तर में उसका पता चल जाय तो पिता के न रहने पर भी पुत्र 
लोग उसे अपने बीच वराबर-बरावर बाँट छे सकते हैं।” भृगु कहते हैं--“जो कुछ एक दूसरे से (सहभागियों से) 
छिपा रह गया हो या जो कुछ अन्यायपू्व क विभाजित gan हो तथा जो कुछ (ऋण आदि) फिर से बिना विभाजित 
उसे बराबर-वरावर बाँट लेना चाहिये ।” 

eee be ब्राह्मण (६७) में आया है--“जो किसी को अपना भाग पाने से वंचित करता है उसे वह (बंचित 
व्यक्ति) दण्ड देता है (नष्ट करता है) । यदि वह (वंचित होनेवाला) उसे नहीं दण्डित करता (नष्ट करता) तो वह 
उसके पुत्र या पौत्न को दण्डित करता है; किन्तु वह उसे दण्डित अवश्य करता है।”*5 मनु (41२१३) के मत से यदि 
ज्येष्ठ भ्राता लोभवश छोटे भाइयों को उनके भाग से वंचित करता है, तो उसे उसका विशिष्ट भाग नहीं मिलता और 
वह राजा द्वारा दण्डित होता है। इन कथनो से पता चलता है कि संयुत सम्पत्ति को छिपाना या किसी का भाग मारना 
गहिंत समझा गया है। किन्तु इस विषय में टीकाकारों एवं निवन्धकारों में मतैक्य नहीं हैं । जव कोई संयुक्त सम्पत्ति 
को विभाजन के समय छिपा लेता है तो यह दुष्कमं है या नहीं ? जो वह छिपाता है उसका कुछ भाग at उसका हैही। 
दायभाग (१३।८) का कथन है कि यहाँ यह चोरी नहीं है, क्योंकि चोर तो जान-बूझकर दूसरे की सम्पत्ति अपनी बनाता 
है और यहां संयुक्त सदस्य संयुवत सम्पत्ति का स्वामी नहीं दै ऐसा नहीं कहा जा सकता | दायभाग (१३।११-१ २) न 
लिखा है कि विश्वरूप एवं जितेन्द्रिय का मत भी ऐसा ही है, यदि ऐसा कार्य चोरी कहा भी जाय तो यह पाप नहीं है, - 
क्यों कि स्मतियों ने आगे चलकर विभाजन कर देने को अनुमति दे ही दी है। विवाद रत्नाकर (To ५२६) के मत से 
हलायुध ने भी ऐसे कार्य को चोरी के समान पापमय नहीं माना है किन्तु मिताक्षरा, अपराकं (To ७३२), व्यवहार- 
प्रकाश (qo ५५५) ने मनु (६1२१३) एवं ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार इसे चोरी के समान ही परिगणित किया है। 
और देखिये जैमिनि (६।३।२०), मिता० (याज्ञ० २।१२६), दायभाग (१३।१६, To २२७-२२८), कात्यायन 
(८४२) एवं बृहस्पति (स्मृतिच०, To २७३, fao Yo Yo ४६८) | i 

विभाजन हुआ है या नहीं इस विषय में जानकारी के लिए याज्ञ० (२।१४) र at » मामा तथा 
अन्म साक्षियों की गवाहियों, लेख-प्रमाण, पृथक्‌ हुई भूमियों या घरों को प्रमाणों के रूप में माना है। us (दायभाग, 
३६-४१) ने इनके अतिरिक्त पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से किये जाते हुए धामिक कृत्यों को भी प्रमाण माना el ऋणों का 
आदान-प्रदान, पशु, भोजन, खेत, नौक र्‌, भोजन-पात्र, आय-व्यय का ब्यौरा आदि भी प्रमाण हैं। केवल विभाजित 
व्यक्ति ही एक-दूसरे के साक्षी, प्रतिभू, ऋणदाता आदि हो सकते हैं । याज्ञ० (२।५२) ने भी कहा है कि भाइयों, | 
पति-पत्नी, पिता-पुत्र के बीच, जब तक वे अविभाजित हैं, कोई भी एक-दूसरे का साक्षी, ऋण लेनेवाला = वास 
प्रतिभू नहीं हो सकता । नारद (दायभाग ४१) एवं कात्यायन (८५३) का कथन है कि दस वर्षों उपरान्त ही 
(संयुक्त परिवार से अलग होने पर) सदस्य-गण एक-दूसरे से, जहाँ तक संयुक्त सम्पत्ति का प्रश्‍न है, अलग समझे 


५८. यो वे भागिनं भागान्नवते चयते वेन स यदि बैन न चयतेऽय प्त्रमथ पौत्रं चयते त्वेवैनसिति । 2 
ऐ० ato (६७) 1 इसे मिता० (याज्ञ० २।१२६) एवं sto Ho (१० १३१) ने गौतम क 
gato मा० (३पु० ५६६), स० बिलास (qo ४३८) एवं व्य० प्र० (To ५५५) ने इसे सम्यक्‌ रूप से अुतिवचन 
साना है। pS 
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८७८ घमंशास्त्र का इतिहास 


जायेगे । बृहस्पति का कथन है कि जहाँ साक्षी न हों और न लेब-प्रमाण हों वहाँ विभाजन के विषय में निष्कर्ष अनुमान 
से निकालना चाहिये । 

पिता या पितामह को स्वाजित सम्पत्ति के विषय में कुछ कहना आवश्यक है। मिताक्षरा के सिद्धान्त के अनुसार 
पुर का जन्मकाल से ही पिता की स्वाजित सम्पत्ति पर अधिकार री जाता है, किन्तु उसे यह अधिकार नहीं है कि वह 
पिता को अपना धन घटाने-बढ़ाने से रोके, किन्तु वह ऐसा करने के लिए पिता को अनुमति दे सकता है। पिता द्वारा 
अजित अचल सम्पत्ति एवं पशु विना पुत्रों की सहमति के हटाये-वढ़ाये या दान नहीं किये जा सकते | जो जन्म के 
चुके हैं, जो अभी नहीं जन्मे हैं या जो अभी माता के गभं में हैं वे सभी जीविका पा सकते हैं, अतः दान या विक्रय 
नहीं हो सकता । किन्तु ये बातें जिन्हें मितःक्षरा ने दो स्मृतिगों से उद्दत किया है, मित्राक्ष रा एवं दायभाग द्वारा केवल 
कम या अधिक उपदेशात्मक रूप में ही कही गयी हैं। यदि पिता बिना पुत्रों की सहमति के स्वाजित सम्पत्ति का लेन- 
देन करता है, तो यह स्मृति-विरुढ़ कहा जायगा, किन्छु वेमा करना अवैधानिक नहीं है, क्योंकि कोई तथ्य सैकड़ों वचनों 
से परिवर्तित नहीं किया जा सकता। ऐसी वात नहीं है कि सर्वप्रथम मिताक्षरा ने ही स्वाजित धन के इस अधिकार की 
घोषणा की है। शतान्दियों पूवं विष्णुधर्मसूत्र (१७।१) ने एसा कह था कि पिता स्वार्जित घन को इच्छानुसार बाँट 
सकता है । कात्यायन (८३६) ने कहा है कि ga का पिता के स्वाजित धन पर स्वामित्व नहीं है। जब याज्ञ० (२। 
१।४) पिता को ज्येष्ठ पुत्र के लिए विशिष्ट भाग या पुच्नों में सपान भाग देने को अगुमति देते हैं तो इसको मिताक्षरा 
ने केवल पिता की स्वाजित सम्पत्ति से ही सम्बन्धित माना है। और देखिये नारद (दायभाग, १२) तथा शंख-लिखित। 
जव मनु (४।१-४) ऐसा कहते हैं कि पृत्नों को माता-पिता के रहते सम्पत्ति पर कोई अधिकार नहीं है तो इसका संकेत 
पिता-माता की स्वाजित सम्पत्ति की ओर है। 

श्री किशोरीलाल सरकार ने टैगोर व्याख्यान-माला में ऐसा कहा है कि मिताक्षरा पर बौद्ध प्रभाव है। किन्तु 
उन्होंने अपनी इस उक्ति के लिए कोई समर्थ प्रमाण नहीं दिया है । उनके तकं सर्वथा आत्मगत हैं और किसी प्राचीन या 
मध्यकालिक स्मृति-वचन पर आधारित नहीं हैं। ऐसा लगता है कि पुत्र का विभाजन-सम्बन्धी अधिकार, उसकी पिता 
के साथ समानता, व्यक्तिका स्वाजित धन पर पुणं अधिकार आदि मान्यताएं क्रमशः विकसित होती आयी हैं और 
उनका बौद्ध विचार से कोई सम्बन्ध नहीं है। व्राह्मण ग्रन्थों के अतिरिक्त stat के पास कोई व्यवहार-सम्बन्धी 
स्वतन्त्न विचार नहीं थे । मध्यकाल में बरमा-जँसे वौद्ध देशों के समक्ष मनू के ही व्यवहार, नियम आदि उदाहरण- 

स्वरूप थे । इस विषय में हमने इस अध्याय के आरम्भ में ही विवेचन कर लिया है। 


विभिन्न प्रकार क पुत्र; ' मुख्य एवं गौण ga 


इस ब्रन्थ के भाग २, अध्याय & में हमते ऋग्वेद, तैत्तिरीय संहिता, शतपथ ब्राह्मण, ऐतरेय ब्राह्मण, सूत्रों एवं 


fe ` स्मूतियों की उन उवितयों का विवेचन किया है जो पुत्रोत्पत्ति के आध्यात्मिक पहलू एवं कल्याण पर प्रकाश डालती 


. हैं। ऐतरेय ब्राह्मण (३३1१) में पुत्नोत्पत्ति से साध्य प्रमुख उपयोगों पर प्रकाश डाला गया है, यथा--पित॒-ऋण से 

` मुक्ति, अमृतत्व की प्राप्ति एवं दिव्य लोकों की प्राप्ति । अति प्राचीन काल में इन्हीं प्रमुख उपयोगों के लिए पुत्र की 

कामना की जाती थी मनु ($1१०६-१०७) एवं Ato (१७८) ने भी इन कल्याणप्रद उपयोगों की चर्चा को है। 
की 


a4 
ae 


पर निर्भर रहता है और पुत्र आरम्भिक जीवन में पिता पर |” निरुक्त (३।४) ने एक 
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ऋग्वेदीय बचन उद्धत किया है--“तू सभी अंगों से जन्मा है, (पिता के) हृदय से, तू किसी का पुत्रसंज्ञक अपनी आत्मा 
है; तू सैकड़ों शरदों (अर्थात्‌ वर्षो तक) जीवित रह।”*४ क्रमशः भावना उठी (सम्भवतः व्युत्पत्तिकारों द्वारा) कि 
क्न 'पुत्‌' नामक नरक से पिता को बचाता है, जैसा कि मनु (६३।१३८=आदिपवं २२६। १४=विष्णु १५४४) 
ने कहा है । ६ "प्राचीन ग्रन्थों में ger का पितु-शराढ से सम्बन्धित पिण्डदान के साथ कोई घनिष्ट सम्बन्ध नहीं ज्ञात होता । 
उन ग्रन्थों में इसकी महत्ता की विशेष चर्चा नहीं है। किन्तु सूत्रों एवं मनु आदि स्मृतियों में पिण्डदान से उत्पन्न उपयोगिता 
की ओर विशेषरूप से संकेत मिलता है । मनु (६1१३६) ने ares के विषय में लिखते हुए घोषित किया है 
“उसे (अपने मातामह को) पिण्ड देना चाहिये और उसकी सम्पत्ति लेती चाहिये । पुत्र, dia, प्रपौत्र पितरों को 
पिण्ड देते हैं अतः उन्हें अत्यधिक प्रशंसा मिलती है।” मनु (६1१३६) ने कहा है--“पुत्र (के जन्म) से मनुष्य उच्च 
लोकों को प्राप्ति करता है, पौत्नों द्वारा (उन लोकों में) अनन्तता (अमरता) प्राप्त करता है, पुत्र के पोतो से सूर्येलोक 
को विजय करता है।”३ १{विषणुधमं सूत्र (८५।६७) ने घोषित किया है--“मनुष्य को (इस विचार से) बहुत-से पुत्रों 
की कामना करनी चाहिये कि उनमें से कोई गया जायगा या अश्वमेध करेगा या (अपने पिता के सम्मान में) काला 
बैल छोड़ेगा ।"९बृहस्पति (परा० मा० १।२, Fo ३०५) का कथन है--“नरक में गिरने के भय से पितर लोग पुत्रों 
की आकांक्षा करते हैं; (वे सोचते हैं कि) उनमें कोई गया जायगा,उनमें कोई उन्हें बचायेगा, कोई बेल छोड़ गा, कोई 
यज्ञों को सम्पादित करेगा , जन-कल्याण के कार्यं (यथा तालाव, मन्दिर, वाटिका) करेगा, बुढ़ौती में उनकी सहायता 
करेगा और अनुदिन श्राद्ध करेगा।” मत्स्यपुराण (२०४।३-१७) में पितृगाथा नामक Te आये हैं जिनमें मृत पूर्वजों की 
इच्छाएँ व्यक्त हैं, यथा-उनके वंशज पवित्न जलों में तर्पण करेंगे, श्राद्ध-कर्म में लीन होंगे, गया जायेंगे, भाँति-भाँति के 
दान करेंगे, यथा--तालाव, मन्दिर आदि का निर्माण आदि। 

उपर्युक्त विवेचनों से ऐसा नहीं समझना चाहिये कि पुत्र की आकाँख्षा के भीतर शुद्ध लौकिक कल्याण की भावनाएँ 
नहीं थीं । लोगों में ऐसी भावनाएं थीं, किन्तु वे पुत्रों से उत्पन्न आध्यात्मिक एवं घामिक्क कल्यार्णो से सम्बन्धित अतिशय 
विचारों की बाढ़ में डूब-सी गयी थीं। उदाहरणार्थ, वृहदारण्यकोपनिषद्‌ (१।४।१६) ने मनुष्यों, पितरो एर देवा 

के लोकों की चर्चा के उपरान्त घोषित किया है कि मनुष्यों के लोक पर पुतन द्वारा ही विजय प्राप्त होती है (Ns 

में qa की स्तुति की गयी है और उसे उपदेश दिया गया है कि वह ब्रह्म है, यज्ञ है और है दैवी लोक) । नारद (४५) 


५६ त देतदृकश्लोका स्यामभ्युक्तम्‌ | अङ्जादङ्गात्‌ संभवसिहृदयाइधिजायसे । आत्मा चे पुत्रनामासि स 
जीव शरदः शतम्‌ ॥ निरुक्त (४।३) | 

६०. बौधायनगुह्यपरिभाषा (१।२।५) में उद्धत है--“पुदिति नरकस्याख्या बुःसं च वरक विदुः । पुदि 
न्नाणात्ततः पुत्रमिहेच्छन्ति परत्र च ॥ ` शंख-लिखित (fro to Jo ५५५) का कहना है- आत्मा पूत्र इति प्रोक्तः 
पितुर्भातुरनुग्रहात्‌ | पुन्तास्तस्त्रायते यस्मात्पुत्त्रस्तेनासि संज्ञितः ॥ | 

६१. पुत्रेण लोकाञ्जयति पोत्नणानन्त्यमश्नुते । अथ पुत्रस्य पौत्रेण ब्रध्नस्याप्नोति विष्टपम्‌ ॥ सनु (ॐ 
१३७) । यह वसिष्ठ० (१७५) एवं बौघायन० (२।३।७), विष्णु ० (१५।४६) में भो पाया जाता है। 

६२. एष्टव्या बहुवः पुत्रा यद्येकोपि गयां AA | यजेत वाश्वमेधेन नीलं वा वषमुत्सूजेत्‌ ॥ विष्णु ० (८५- 
` ६७= मत्स्यपुराण २२।६= वायुपुराण १५०।१० = ब्रह्मपरा २२०।३२-३३। मिलाइये अत्रिस्मृति (५५); कोक्षन्ति 

पितरः पत्रान्नरकापातभीरवः । गयां यास्यति यः करिचित्सोस्मान्सन्तारयिष्णति॥ करिष्यति वुषोत्सरंभिष्ठापूतं तथं 

च। पालयिष्यति बुद्धत्वे द्धं दास्यति चान्वहम्‌ ॥ ageafa (परा० Ato १॥३, Zo ३०५) । or 


@ 
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का कथन है--“पित गण हृदय मे विचार करके अपने लिए ही पुत्रों की अभिकाका करते हैं; वह मुझे छोटे एवं बड़े 
(कर्ज एवं पितृ-) ऋणों से exert करेगा |” कात्यायन (५५१) ने भी ऐसा ही कहा है। 

अधिकांश प्राचीन स्मृतिकारों ने औरस पुत्र के अतिर्वित ११ या १२ गौणपुत्नों का उल्लेख किया है । आपस्तम्ब 
ने औरस के अतिरिक्त किसी बन्य प्रकार के पुत्र को मान्यता नहीं दी है । आपस्तम्व ने एक प्राचीन ऋषि औपजंधनि के कथन 
को उद्धत कर कहा है कि पहले भी केवल औरस को ही मान्यता दी गयी थी (बौधायन ने भी इस ऋषि का उल्लेख 
किया है) । आपस्तम्ब (२।५।१३।१०) ने बलपूर्वक कहा है कि पुत्र का वास्तविक दान या क्रय नहीं हो सकता (दानं 
क्रयधमंश्चापत्यस्यन विद्यते) । किन्तु आपस्तम्ब को क्षेत्रज पुत्रों के विषय में जानकारी थी और उन्होंने इसे बजित 
किया है। एक स्थान पर आपस्तम्ब (२।६।१३।१-५) में आया है—“जो पून्न, एसे व्यक्ति द्वारा उत्पन्न हैं, जो 
उचित ऋतु में अपनी ही जाति की स्त्री के पास जाता है (जो दूसरे की पत्नी नहीं है, ) जिससे शास्त्रविहित विवाह हुआ 
है, वे अपनी जातिके कर्मो को करते हैं और रिक्थाधिकार पाते हैं; यदि कोई व्यक्ति एसी स्त्री से संभोग करता ut जिसका _ 
विवाह दूसरे से पहले हो चुका है या जिससे शास्त्रानुकूल विवाह नहीं हुआ है या जो दूसरी जाति की है, तो दोनों पाप करते 
हैं और उनसे उत्पन्न पुत्र भी दोषी हो जाता है।६४आगे आपस्तम्ब (२।१०।२७।२-६) ने नियोग की निन्दा की है--- 
“पति (णा उसके श्रेष्ठ लोगों) को सगोत्रपत्नी दूसरे (जो सगोत्र नहीं हैं) के लिए नहीं देनी चाहिए । एसा घोषित 
है कि वधू कुल को दी जाती है (पति के कुल को न किं केवल पति को) किन्तु मनुष्य की इन्द्रिय-दुबेलता के कारण 
ऐसा व्यवहार करना अब वर्जित है। सगोत्र का हाथ भी (कानून के अनुसार) दूसरे का कहा जाता है, यहाँ तक फि 
(पति के अतिरिक्त) किसी दूसरे व्यक्ति का (हाथ) भी वैसा ही है । यदि विवाह-शपथ का व्यतिक्रम हो तो दोनों 
नरक में पड़ते हैं।” कु 

गौतम (२८।३०-३१), बौघा० (२।२।१४-३७) , वसिष्ठ ० (१७१२-३८), अर्थशास्त्र (३७७), शंख- 
लिखित (व्य० Xo Jo ५४७), हारीत (व्य० र० ५४६), मनु (६1१५८-१६० ), याज्ञ० (२।१२८-१३२), नारद 
(दायभाग, ४५-४६), कात्या० (Ao fro Fo ४३४-४३५), बृहस्पति, देवल (हरदत्त, गौ ० २८५३२; दायभाग 
१०।७-८, To १४७; Ao To Fo yyo), विष्णु० (१५।१-३०), महाभारत (आदिपवं 920139-2%); fl 
पुराण (अपराके To ७३७), यम (Ao Xo Jo १४७) ने विभिन्‍न प्रकार के पूत्रों की तालिका विभिन्न अनुक्रमों एवं 
विभिन्‍न नामों के साथ दी है। मनुस्मृति के आधार पर निम्नलिखित तालिका पुत्रों की संख्या, कोटि एवं महत्ता पर. 
प्रकाश डालती है।** 


६३. इच्छन्ति पितरः पुत्रान्‌ स्वार्थहेतोर्यतस्ततः । उत्तमर्णाधमर्ण भ्यो सामयं मोचयिष्यति॥। नारद ( ऋणा- 
दान, ५) । ओर देखिये ब्रोणपर्व (१७३।५४); विवादताण्डव (कमलाकर); पितृणां सूनुभिर्जातेदनिनेवाधमा- 
gore । विमोक्षस्तु यतस्तस्मादिच्छन्ति पितरः सुतान्‌ ॥। कात्या० (स्मृतिचन्द्रिका २, ५० १६८३ पारा० मा० ३, 
ओ पु० २६३) 1 - 
हर कर Me सवर्शापूर्वशास्त्रविहितायां यथत्‌ गच्छतः पुत्रास्तेषां कमं मिः सम्बन्धः । दायेन “पुर्ववत्यामसंस्कृताया 
 र्णन्तरे च मैथुने दोषः । तत्रापि दोषवान्पुत्र एव । आप० To Yo (२।६।१३।१-४) ; सगोत्रस्थानीयां न पर 
` समाचक्षीत । कुलाय हि स्त्री प्रदीयत इत्युपदिशन्ति । त दिर्बियदो बल्या िप्रतिपन्नम्‌ । अविशिष्टं हि परत्वं पाणः। 
तद्व्यतिक्रमे खलु पुनरुमयोर्नरकः। आंप० Ts Fo (२।१०।२७-२-६) । 
_ ६५ आदिपर्वे (१२०।३३)में औरस को स्वयंजात कहा गया है । सम्भवतः आदिपव में आये हुए प्रणीत, 
लात एच रदरियोपुन कस से पत्रिकापृत्र, क्षेत्रज एवं गृढ्ज हैं । स्वयंजातः प्रणीतश्च परिक्रीतश्च यः सुतः। पौन- 
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पुत्रों के ब 
(मनु के अनुसार) 


क्षेत्रज | NITRO ERR RA RLS Re छह डि रि” 
४. खन lie _ ।३|१४|६४|।०७६|१७|१३|४|६|०७।६| EZ 

कृत्रिम | ४ : ११ 
६. गढ़ोत्पन्न .. | ५|६|४| द्‌ 
७. अपविद्ध | ६|७ | ५।११_६ aR 
८. कानीन | ७ | ८|६|५| प्‌ 
ई. सहाढ | ८ |६|७|७ 
qo. क्त | १२|१०|१२| ८ 
११. पौनभेव |११| ८ | ४ 

_ १२. स्वयदत्त ... [११ |१२|१०| 


विष्णुधमंसू्र (१५।१७) ने 'यत्र-क्वचनोत्पादित' (कहीं भी उत्पन्न किया गया) को वारहवाँ एवं अन्तिम 
Ga माना है । वेजयन्ती ने इसे दो प्रकार से समझाया है--(१) एसो स्त्री से उत्पन्न, जो उत्पन्न करने वाले की अपनी 
हो या दूसरे की पत्नी हो--यह न पता चले, या अपनी जातिं की हो या दूसरी जाति की हो, चाहे विवाहोपरांत उससे 
पृरुष-संसगं हुआ हो या न हुआ हो; (२) एसी स्त्री का पुढ जो शूद्रा हो और अविवाहित हो । अन्तिम अर्थ में भी वह 
शौद्र नहों कहलायेगा । मनु (६।१७८) एवं याज्ञ० (१।६१) ने शौद्र को ब्राह्मण की शूद्रा पत्नी से उत्पन्न माना है । 
कतिपय लेखकों ने शोद्र को छोड़ दिया है, यथा पुराने लेखक गौतम, कोटिल्य एवं हारीत। हारीत ने 'सहसादुष्ट' नामक 
एक पूत्र का नाम लिया है, जो सम्भवतः कृत्रिम है। मनु ने केवल १२ पुत्रों के नाम दिये हैं (६1१५८) । उन्होंने 


dara कानीनः स्वेरिण्यां यश्च जायते ॥ दत्तः क्रीतः इत्रिमश्च उपगच्छेत्‌ स्वयं च यः। सहोढो ज्ञातिरेताश्च 
हीनयोनिधृतश्च यः ॥ पूर्वपुवं तमाभावं मस्वा लिप्सेत वे सुतम्‌ । उत्तमाहेवरात्पूंस: कांक्षन्ते पुत्रमापदि॥ आदिपर्व 
(१२०।३३-३५) । हमारी समझ से ज्ञातिरेता शोद्र के समान सहोढ एवं होनयोनिधृत का विशेषण है । यह 
अवलोकनीय है कि अनुशासनपर्व (४४।३-११) ने कूल मिलाकर बीस पुत्रों के नाम गिनाये हैं, ओर बहुतों के बारे 
में विलक्षण संज्ञाएं दी गयी हैं, यथा--ओरस (अनस्तरज), निरुक्तज (क्षेत्रज), प्रसृतज (अनियोगोत्पन्च), पतितारः 
स्वभार्यायां जात ओर दत्त, क्रीत, अध्यूढ (सहोढ), अपध्वंसज (अर्थात्‌ अनुलोम), कानीन, अपसद (चाण्डाल, 
ated, वैद्य, मागध, वामक एवं सुत) | अनुशासनपर्व (४४।११) में आया है कि इन पुत्रों को पुत्र-स्यिति को . 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता | उसका कहना है (४८। २०-२१) कि यदि कोई पुन्न अपने भाता-पिता दवारा त्याग 
दिया जाय और उसे कोई अन्य पाले तो वह पालने वाले का पुत्र कहा जायगा और कानीन एवं अध्यूढ (wate) क 5 
संस्कार अपने पूत्र के समान ही किये जाते हैं। 
द 
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पुत्रिकापुत्र को उनके साथ नहीं गिनाया है, यद्यपि उन्होंने अन्यन (41१२७ एवं १३४) पुन्निका नाम दिया है और उसे 
पत्न के बराबर कहा है। इसी से बृहस्पति ने कहा है कि मनु द्वारा उल्लिखित १३ पुत्रों में औरस एवं पुत्रिका (पुत्न के 
समान ग्रहण की गयी पुत्री) को कुल चलानेवारे की संज्ञा मिली है। वसिष्ठ (१७।१२) ने बलपूर्वक कहा है कि 
प्राचीन ऋषियों ने केवल १२ पुत्न ही माने हैं और यह सत्य है कि प्राचीन लेखकों में अधिकांश से १२ संख्या ही गिनायी 
है। (द्वादश इत्येव Tae: पुराणदृष्ठा:) । गौतम की व्याख्ण करते हुए हरदत्त ने तथा दत्तकमीमांसा ने Tat के १५ 
प्रकार दिये हैँ।६६ THE की यह संख्या पुत्रिका (पुत्र के समान नियुक्त कन्या) एवं पुत्रिकापृन्न (नियुक्त कन्या का पुत्र) 
दोनों को अलग-अलग लेकर पूर्ण हुई है। इसी प्रकार क्षेत्रज को भी दो भागों में बांटा गया है; गर्भदाता का पुत्र एव पत्नी 
(पत्नी के पति का) का पुत्त, तथा ऐसा पुत्र जो कहीं भी उत्तन्न किया गया है यह १५वाँ तथा अन्तिम है । पराशर- 
स्मृति (४1२३-२४) ने कुण्ड. एवं गोलक के अतिरिक्त केवल पाँच पुत्रों की चर्चा की है। 

भागे कुछ लिखने के पूर्व मनु एवं अन्य छेखकों द्वारा दिये गये बारह या तेरह पुत्रों की परिभाषा देना आवश्यक 
है। औरस तो समान जाति की अपनी पत्नी से उत्पन्न पुत्र है। पुत्रिकापुत्र ६७दो प्रकार का है; (१) कोई पुत्रहीन व्यक्ति 
अपनी पुन्नी को पुत्न के समान नियुक्त कंर सकता है (वह पुत्रिका कही जाती है और पुत्र के समान मानी जाती है); 
(२) या ag किसी अन्य को यह कहकर दी जाती है कि “में इस आतृहीन कन्या को आभूषणों से अलंकृत कर तुमसे 
ब्याहता हूँ, इससे उत्पन्न पुत्र मेरा होगा । इस स्थिति में दी गयी कन्या का पुत्र, अपने नाना का पुत्र हो जाता है। क्षेत्रज 
(पत्नी का पुत्र) वह है, जो किसी की पत्नी (या विधवा) से किसी सगोत्न द्वारा या जो सगोत्न न हो उससे, नियोग 
नियम के अनुसार, जब कि व्यक्ति (पति) या तो मर गया है या क्लीब (नपुंसक) है या किसी असाध्य रोग से पीडति 
है, उत्पन्न किया जाता है। वह पुत्र दत्तक या कृत्रिम कहलाता हैं,जिसे माता या पिता बिपत्ति-काल में या स्नेहवश जल के ' 


६६. ओरसः पुत्रिका बीजिक्षेत्रजो पुत्रिकासुतः | पौनभंवश्च कानीनः सहोढो गुढसम्भवः ॥ दत्तः ett: * 

स्वयं-दत्तः कृत्रिमशचापविद्धकः। यत्र बवचोत्पादितशच पुत्राख्या दश॑ पञ्च च॥ स्मृति (हरदत्त द्वारा गोतम 

२८।३२ को टीका में तथा दत्तकमीमांसा go ६८ में उद्धत) | “बीजिक्षेत्रज' में बीजिज एवं क्षेत्रज दोनों सम्मिलित 

हैं । बोजी उसे कहते हैं जो नियोग-प्रया के अनुसार पुत्र उत्पन्न करने के लिए नियुक्त किया जाता है, उसी के पुत्र 

को बीजिज कहते हैं, कुछ लोग उसे बीजी एवं पति-पत्नी दोनों दलों का पुत्र कहते हैं । ऐसा ही मनु (३९१-५३). . 

गोतम (४।३) का कथन है । डा० जॉली (date लॉ लेक्चस ) ने बीजिज को दूसरे व्यित की पत्नी से उत्पन्न 

eo माना है, किन्तु यह र्य त्रुटिपूर्ण है। और देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १३, जहाँ बीजी, क्षेत्र (अर्थात्‌ . 

पत्नी) एवं क्षेत्रिक का वर्णन है । तस्‌ परस्त्रियाः पुत्रो हो सुतौ कृण्डगोलको । पत्यो जीवति कुण्डः स्यान्मृते भतंरि 

 गोलकः॥ औरसः क्षेत्रजश्चेव दत्तः कृत्रिमकः सुतः | दद्यान्माता पिता दापि स पुत्रो दत्तको भवेत्‌ ॥ पराशर 

| (३२३-२४) । लघु आश्वलायन (२१।१४-१५) का कथन हैँ कि यद्यपि कुछ ऋषियों के मत से कुण्ड एवं गोलक 

के संस्कार किये जाते हैं, किन्तु ऐसा प्राचीन युगों में होता था, अब कलियुग में यह वर्जित है। 

SR, पुत्रिकासुतो द्वेषा | तत्राद्यमाह वसिष्ठः (१७।१७) --अध्ातुकां प्रदास्यामि तुम्यं- कन्यामलंकृताम्‌ । 

अस्यां यो जापते पुत्र: स मे पुत्र भविष्यति ॥ इति । अन्त्यमाह स एव--तूतोयः पुत्रिकेष--इति | अस्मिन्पक्षे 

bs 2:6६ पतुरोध्वेदेहिका हक दि कार्यम्‌ | व्य» AYE (Jo १०७) | HIT HAA अर्थ में पुत्रिकापुत्र को “पुत्रिका एव 

ga: (कर्मघारय समास) ओर दुसरे अर्थ में “पुत्रिकाया: पुत्र” (तसयुरुष समास) कहा गया है । यही बात 
Hee (बह ah) ने जौ यो है a 
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साथ दे देते हैं और जो लेनेवाले की जाति का ही होता है। उसे कृत्रिम को संज्ञा मिली है जिसे कोई व्यक्ति अपना 
पुत्र बनाता है, ऐसे पुत्त की जाति बनाने वाले के समान ही होतो है और वह अच्छे एवं बुरे की पहचान करने में दक्ष 
होता है तथा Ga की सभी विशिष्टताओं से युक्त होता है। उसे गुढोत्पन्न या गूढ़ज (बौधायन एवं याज्ञवल्क्य के मठ से) 
कहा जाता है, जो किसी के घर में जन्म Bar है, किन्तु उसके पिता (जन्मदाता) का पता नहीं होता; वह उसी का 
होता है जिसकी पत्नी से वह उत्पन्न होता है। उसे अपविद्ध कहते हैं, जो अपने माता-पिता या उनमें से किसी एक द्वारा 
त्याग दिया गया है और जिसे कोई अपने पुत्र के समान ही ग्रहण करता है। कानीन पुत्र वह है जिसे अविवाहित 
(कुमारी) कन्या अपने पिता के घर में गुप्त रूप से जनती है, और जो उसका पुत्र हो जाता है जिसे वह आगे चलकर 
व्याहती है । सहोढ (वधू अर्थात्‌ दुलहिन के साथ प्राप्त) उस स्त्री का ga है जो विवाह के समय गर्भवती रहती 
है, चाहे यह वात होनेवाले पति को ज्ञात हो या अज्ञात हो; यह पुत्त उसका; पुत्र कहलाता है जो गर्भवती से विवाह 
करता है। कोत (खरीदा हुआ पुत्र) ag है जिसे ga बनाने के लिए कोई उसके माता-पिता से खरीदता है, चाहे वह 


गुणों में समान हो या असमान । पौनर्भव (पुनविवाहित स्त्री का पुत्र) वह हैजिसे अपने पति द्वारा छोड़े जानेया | 


विधवा हो जाने पर कोई स्त्री स्वेच्छा से किसी अन्य व्यक्ति से विवाह करने के उपरान्त जनतो है। स्वयंदत्त (अपने 
से दिया गया पुत्र) वह है जो अपने माता-पिता के नष्ट हो जाने पर या उनके द्वारा त्यक्त होने पर 
स्वयं अपने को किसी को दे देता है। वह पुत्र, जो किसी ब्राह्मण द्वारा विषयासक्त होने पर किसी शद्रा 
पत्नी से उत्पन्न किया जाता है, पारशव (या शौद्र) कहलाता है, क्योंकि वह जीवित रहते भी शव के 
समान है। 

ऊपर वणित बारह या तेरह प्रकार के पुत्रों की लम्बी सूची देखकर बहुत-से विद्वानों ने इतने पुत्रों की आव- 
श्यकता एवं मूल के विषय में बहुत-से अनाप-सनाप एवं अयथार्थ सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया है। Sto जॉली का 
कथन है कि भारतीय कुल-व्यवहार में यह एक अत्यन्त अनोखी बात है कि बारह प्रकार के पुत्नों को मान्यता मिली है, , 
जिनमें कुछ तो माता के अवैध संसग के परिणाम हैं और पिता के रक्त-सम्बन्ध से उनका कोई नाता नहीं है। इसके 
कारण के मूल में है पुलन-प्राप्ति के प्रति असामान्य महत्ता-प्रदशंन, क्योंकि स्मृतियो ने पितृ-श्राद्ध को महत्ता दी है और 
वह भी पुत्र द्वारा सम्पादित होने पर; तथापि आरम्भ में इस महत्ता के प्रति आथिक पहलू ही एक बड़ा तत्व था, अर्थात्‌ 
कुल के लिए, जहाँ तक सम्भव हो सके, अधिक-से अधिक शक्तिशाली कार्यकर्ताओं की प्राप्ति की जा सके | विद्वान्‌ लेखक 
के कहने का तात्प तो यह हुआ कि मानो स्मृतियो ने सभी प्रकार के गौणपुत्नों को आध्यात्मिक कल्याण का माध्यम माना 
है, और मानो एक व्यक्ति सभी प्रकार के पुत्तों को या अधिकांश को पुत्र के समान अपने यहाँ रख छोड़ता है | डा० जॉली 
दोनों बातों में त्रुटिपूर्ण हैं। पुत्रिकापुत्र, क्षेत्रज एवं दत्तक पुत्रों की परिभाषा से ही यह व्यक्त है, जेसा कि बहुत-सी 
स्मृतियो ने ऐसा कहा है, * कि जिसे औरस पुत्र, पौत या प्रपौत्र हो वह पुत्रिकापुत्र, क्षेत्रज पुत्र या दत्तक पुत्र नहीं रख 
सकता | यदि बारहों या तेरहों प्रकार के पुत्रों का भली-भाँति विश्लेषण किया जाय तो पता चढेगा कि प्राचीन लेखकों 
ने परिस्थितियों के बहुत कम अन्तर के आधार पर किये जानेवाले विभाजनों एवं उपविभाजनों के लिए ही यह लम्बी 


६८. अपुत्रोऽनेन विधिना सुतां कुर्वोत पुत्रिकाम्‌ | मनु(६1१२७); पितोत्सजेत्पुत्रिकासनपत्योग्नि प्रजापति 


चेष्टवास्मदर्थमपत्यमिति संवाद्य । गौतम (२०१६); देवराद्वा सपिण्डाद्वा स्त्रिया सम्यङ नियुक्तया । प्रजेष्सिता- 


घिगन्तव्या सन्तानस्य परिक्षये ॥ मनु (८1५४); अपुन्नणंव कतंब्यः पुत्र प्रतिनिधिः सदा | पिण्डोदकक्याहेतोर्यस्मात्‌- 
तस्मात्प्रयत्नतः ॥ अत्रि (५२, दत्तकमीमांसा Jo ३ एवं दत्तकचरिब्रका १०२) | = 
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तासिका उपस्थित की। देवल के आधार पर बहुत से पुत्रों के प्रकार तीन या चार कौटियों में रख जा सकते हैं।* दत्तक, 
क्त, कृत्रिम, स्वयंदत्त एवं अपविद्ध नामक पाँच पुत्र ऐसे हैं जो विभिन्न परिस्थितियों के अन्तरगत सम्बद्ध होते हैं । 
इनमें कोई भी माता के अवैध संसगं का फल नहीं है। एक ही बात, जो सब में पायी जाती है,वह यह है कि वे किसी व्यक्ति 
के पुत्र होते हैं और दूसरे द्वारा अपने पुत्त के रूप में ग्रहण किये जाते हैं। इसी प्रकार पौनभंव एवं शो, व्यक्ति के ही 
वैधानिक पुत्र हैं, किन्तु उनके साथ निन्दा की भावना लगी हुई है, क्योंकि प्रथम के विषय में माता ने पुनविवाह किया 
(जिसे स्मृतियों ने बहुत गहित माना 2) और दूसरे में दूसरे व्यक्ति ने शूद्र नारी से विवाह किया (यह भी स्मृतियों 
द्वारा गहित माना गया है, किन्तु मना नहीं किया गया है, जैसा कि याज्ञ० १।५६ ने कहा है) । मनु (३।१८१) ने द्विज 
के पौनर्भव ga को द्विज ही कहा है, किन्तु उसे श्राद्ध के समय आमन्त्रित किये जाने के अयोग्य ठहराया है । पुत्रिका (पुत्र 
के समान नियुक्त कन्या) व्यक्ति को अपनी पुत्री है और पुन्निकापुत्र व्यक्ति का अपना पौत्र है, ये दोनों गोद लिये जाने 
के विशिष्ट उदाहरण हैं, और यहाँ माता के अबैधानिक संसग की तो बात ही नहीं उठती । तो, तेरह प्रकार के पुत्रों 
में नौ पुत्र अबैधानिक संसर्ग से पूर्णतया अछूते हैं। अब चार बच रहते हैं; क्षेत्रज, गूढ़ोत्पन्न, कानीन एवं सहोढ | AAT 
की अपनी विशिष्ट कोटि है और वह संसार भर के अधिकांश प्राचीन देशों के एक प्रचलित व्यवहार का अवशेष मात्र 
था, जिसे ईसा की कई शताब्दियों पूर्व आपस्तम्ब एवं उनसे पूर्व के लेखकों ने गहित मान लिया था। किन्तु यह बात कही 
जा सकती है कि मध्यकाल के कुछ लेखकों ने दत्तक, क्रीत आदि गौण पुत्रों में से बहुतों को औरस पुन्न के न रहने पर, 
किसी व्यक्ति द्वारा रखे जाने की व्यवस्था दी है। अनुशासनपर्व (४६।२०-२ १) एवं नीलकण्ठ की टीका द्वारा यह 
अभिव्यक्त है कि स्मृतियों ने इस बात पर बल दिया था कि ऐसे gal के संस्कार. अवश्य कर दिये जाने चाहिए, अन्यथा 
उन्हें उनके माता-पिता छोड़ देंगे या वे बेचारे अवैधानिकता के गहन गह्वर में पड़े रह जायेंगे । 
इन विभिन्न प्रकार के पुत्रों के स्थान एवं उनके अधिकारों के विषय में सूत्रों एवं स्मृतियों के वचनों में बड़ा 
मतभेद एवं सन्दिग्धता पायी जाती है । गौतम ने, जो सम्भवतः ज्ञात प्राचीन सूत्रकारों में सबसे प्राचीन हैं, पुत्रिकापुत्र 
को दसवाँ स्थान दिया 2, बौधायन, कौटिल्य, याज्ञवल्क्य, बृहस्पति एवं देवल ने उसे दूसरा स्थान दिया है तथा वसिष्ठ, 
शंख-लिखित, नारद एवं विष्णु ने उसे तीसरा स्थान दिया है । मतु, गौतम, बौधायन, बृहस्पति एवं ब्रह्मपुराण के अति- 
रिक्त ( जिन्होंने दत्तक को तीसरा या चौथा स्थान दिया है),अधिकांश लेखकों ने दत्तक को बहुत ही हीन स्थान दिया है । 
कुछ ग्रन्थों में बारहों प्रकार दो कोटियों में रखे गये हैं । गौतम (२८।३०-३१) के मत से औरस, क्षेत्रज, दत्तक, कृत्रिम, 
agian एव अपविद्ध रिक्थभाज (रिक्थाधिकार पानेवाले) हैं और सगोत्र (अपने पिता के गोत्र वाले) कहे जाते 
हैं, किन्तु अन्य शेष छ: प्रकार केवल गोत्र ग्रहण करते हैं अर्थात्‌ गोत्रमाज होते हैं किन्तु' सम्पत्ति नहीं पाते (रिक्थाधिकारी 
नहीं होते) | बौधायन० (२।२।३६-३७) ने भी रिक्यमाज एवं गोत्रमाज शब्दों का व्यवहार किया है किन्तु गौतम 
से अन्तर दिखाकर पृत्रिकापृत्र को रिक्यभाजो के अन्तगंत रखा है और उसे गोत्रभाजों से पृथक कर दिया है।”” दूसरा 


६४. एते ढादश पूत्रास्तु सन्तत्यरथमुदाहताः । आत्मजाः परजाइचैव लब्धा याद्च्छिकास्तथा ॥ देवल (TT 

._ जा १०७; Yo १४७; वि० र० १० ५५०; हरदत्त, गौतम) । औरस, पत्रिका, पौनभंब एवं शौद्र आत्मज' कहे 

` ज्ञायेगे; क्षेत्रज 'परज कहा जायगा; दत्तक, कुत्रिम, कीत, स्वयंदत्त एवं अपविद्ध 'लब्ध' कहे जायेंगे (और “परज' 
अ); तथा गूढज, कानीन एवं सहोढ “याद्च्छिक' कहे जायेगे । 

We. SAT ओऔरसक्षेत्रजदत्तक् त्रिमगृढोत्पन्तापविद्धा रिक्यमाजः | फानीनसहीढपोतर्भवपुत्रिकापुत्रस्वयदत्त- 

= कोत! गोत्रमाजः । गोतम (२८।३०-३१ ); एते गौत्रमाजो गोत्रमेब केवलं भजस्ते न रिक्थम्‌ । पुर्वे तु रिक्यमाजो 
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विभाजन (प्रत्येक में छ: ) है--बन्धुदायाद या दायादबान्धव (मनु ६।१५८-१५४; नारद, दायभाग, ४७) एवं 
अदायादवान्धव (मनु ६।१६०; वसिष्ठ १७।३८; नारद, दायभाग, ४७) । मनु के अनुसार पहले दल में ये हैं-औरस 
(पुन्निका भी), क्षेत्रज, दत्त, कृत्रिम, गूढोत्पन्न एवं अपविद्ध । ये लोग बन्बुदायाद या दायादबान्धब इसलिए कहे जाते 
हैं कि ये अपने पिता एवं दायादों (सन्निकट के उत्तराधिकारियों के अभाव में) की सम्पत्ति पाते हैं। दूसरे दल में ये 
हैं (मनु 411६० )--कानोन, सहोढ, we, पौनभंव, स्वयंदत्त एवं शौद्र ये लोग केवल बान्धव हैं अर्थात्‌ ये अपने 
पिता का गो ग्रहण करते हुँ, किन्तु पिता के दायादों की सम्पत्ति नहीं पाते स्पष्ट है, इस विषय में भी स्मृत्तियों में 
मतैक्य नहीं है। वसिष्ठ० (१७।५-२५), शंख-लिखित (वि० Yo पृ० २४७), नारद (दायभाग, ४७) एवं हारीत 
ने प्रथम दल में औरस, क्षेत्रज, पुत्रिकापुन्र, पौन भंव, कानीन एवं गुढज को रखा है और शेष दूसरे दल में हैं । कौटिल्य 
का कथन है कि केवल औरस अपने पिता के दायादों का उत्तराधिकार प्राप्त करता है, और अन्य (जो पिता द्वारा उत्पन्न 
नहीं हैं) केवल पालने वाले पिता का उत्तराधिकार पाते हैं, दायादों का नहों (अर्थशास्त्र ३।७)। गौतम (२८।३२) 
के मत से कानीन तथा अन्य गोत्र भाज पुत्र (२८1३१ ) ओरस तथा अन्य रिक्यमाज gal के अभाव में पिता की सम्पत्ति 
का एक-चौथाई भाग पाते हैं और सम्पत्ति का शेपांश सपिण्ड लोग ले लेते हैं; किन्तु कौटिल्य, देवल एवं कात्यायन 
(८५७) के मत से दत्तक, क्षेत्रज तथा अन्य ga यदि वे पिता की जाति के हैं तो औरस के उत्पन्न हो जाने से केवल एक- 
तिहाई का अधिकार पाते हैं, किन्तु यदि वे असमान वणं के हैं तो उन्हें केवल (औरस के उत्पन्न हो जाने के उपरान्त) 
भोजन-वस्त्र मिलता है। यदि पुत्रहीन व्यक्ति अपनी पुत्री को पुत्रिका बनाता है या अपने को क्लीब (नपुंसक) समझ- 
कर क्षेत्रज या दत्तक TA लेता हरै और आगे चलकर उसे औरस पुत्न प्राप्त हो जाता है, तो ऐसी स्थिति में विभाजन की 
कया गति होगी, इस विषय में मतैक्य नहीं है। मनु (६।१६३) का कथन है कि केवल औरस को ही सम्पूर्ण पैतृक सम्पत्ति 
पाने का अधिकार है, अन्य प्रकार के पुवों को निर्देयता के दोषसे बचने के लिए केवल भोजन-वस्त्रदेना चाहिये। किन्तु 
. उस स्थिति में जव पुत्रिका के ग्रहण-उपरान्त औरस उत्पन्न हो जाता है तो मनु (६1१३४) ने व्यवस्था दी है कि दोनों 
को बरावर-बरावर मिलना चाहिये । मनु (६1१६४) ने औरस के लिए कहा है कि वह क्षेत्रज का पाँचवाँ या छठा भाग दे 
दे। विभिन्न प्रकार के पुत्नो के स्थान एवं उनके भागों के विषय में जो विरोधी एवं सन्दिरध बातें पायी जाती हैं, उससे 
एक अनुमान निकाला जा सकता है कि कई प्रकार के पुत्रों की संस्था या प्रथा बहुत प्रचलित नहीं थी और सामान्यतः 
उसको मान्यता नहीं प्राप्त थी, यह केवल कुछ स्थानों एवं जातियों में प्रचलित थीं और प्राचीन स्मृतियों के समय में 
भी एक प्रकार से मृतप्राय थी । 
Yeu, कानीन एवं सहोढ के विषय में यह कहा जा सकता है कि वे अवैधानिक संस गं के फल हैं किन्तु किसी के 
द्वारा तो उनका पालन-पोषण होना ही चाहिये । किसी को तो उनकी जीविका के लिए प्रबन्ध करना चाहिये ही ओर 


गोत्रमाजश्चौरसेन सहाभिधानात्‌ | सवं चेते सजातीयाः | हरदत्त। रिक्यमाज का अर्थ यहाँ स्पष्ट नहीं है । क्या 
इसका अथं यह है कि “बे अपने पिता एवं बन्धुओं को सम्पत्ति ग्रहण करते हैं?' या इसका अर्थ यह है कि “वे केवल 
अपने पिता की सम्पत्ति लेते हैं तथा ओरों को नहीं ?” देवल का मत है कि प्रथम अर्थ में बस्युदायाद को सम्पत्ति 
भी सम्मिलित है, 'तेषां षड्‌ बरधुदायादाः पूर्वग्ये पितुरेव sai’ देवल (दायमाग १०।७ go १४७) । मिताक्षरा 
(arate २१३२) एवं दायभाग ने प्रथम अर्थं को ही लिया है-औरसादयः षड्‌ न केवलं पितुदायहराः करतु बस्धू- 


नामपि सपिण्डादीनां दायहराः। अच्ये परभूताः पितुरेव पर दायहरा न सपिण्डादीनाम्‌ । दायमाग (१०८, पृ० १४७) _ 2 


स्वयंजातः पितृबरधनां च दायादः। परजातः संस्कर्तुरेव न बच्धनास्‌ । अर्थशास्त्र (२1७) । 
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किसी को तो उनक्रा अभिभावक होना ही पड़ेगा ! जब स्मृतियाँ उन्हें उनकी माता के पति की संततिरूप में ग्रहण करती 
हैं तो यह स्पष्ट है कि उन्होंने उनके भरण-पोषणएवं रक्षण की व्यवस्था कर दी है। बृहस्पति का कथन है कि यदि दत्तक, 
अपविद्ध, कोत, कृत एवं शोद्र शुद्ध जाति एवं शुद्ध कर्म के हैं तो वे मध्यम कहलाते हैं, किन्तु क्षेत्रज, पौनर्भव, कानीन, 
सहोढ एवं गृढज सज्जनों द्वारा गाहित माने जाते हँ ।०१कानीन कुमारी कन्या का पूत्न है, अतः वह तब तक अपनी कुमारी 
माता के पिता के यहाँ रहता है जब तक उसकी माता विवाहित न हो जाय (याज्ञ ० २।१२६),किन्तु जव कुमारी विवा- 
हित हो जाती है तो वह उसके (माता के) पति के संरक्षण में चला जाता है (मनु 51१७२) | इस बात से स्पष्ट है 
कि पुन्न बाली कुमारी से विवाह करने के लिए जो व्यक्ति सन्नद्ध होता है वह उसके पुराने दोषों को क्षमा कर देता है। 
इसो भांति सहोढ के विषय में भी कहा जा सकता है कि या तो ag विवाह करने वाले से उत्पन्न हुआ हैया उसके Slt 
वाले पिता ने अपनी होने वाली पत्नी के दोषों को क्षमा कर दिया 21 इससे प्रकट होता है कि जब इस प्रकार से पति ने 
प्रकट रूप से कोई विरोध नहीं किया तो किसी को भी यह कहने का अधिकार नहीं है और न प्रमाण उपस्थित करने 
की आवश्यकता है कि कानीन या सहोढ Ja छोड़ दिया जाय । यह बात गुढज के विषय में भी प्रयुक्त है। 
हमने इस ग्रंथ के भाग २ के अध्याय ११ में देख लिया है कि यदि पत्नी व्याभिचार की दोषी है तो पति को उसे 
शुद्ध करने के कुछ अधिकार प्राप्त हैं, किन्तु यदि वह क्षमा कर दे तो स्मृतियां उसे यह नहीं आज्ञापित करतीं कि वह उसे 
त्याग दे । ये स्मृतियां, यथा--गौतम, बसिष्ठ एवं नारद, जो स्त्रियों के व्यभिचारों के प्रति कठोर हैं, TSH, कानीन 
एवं सहोढ को गौणपुत्र के रूप में ग्रहण करती हैं । इन दो प्रकार के मनो भावों को हम इसी रूप से सुलझा सकते हैं 
कि जब पति विवाह करके स्त्री के नैतिक दोषों को क्षमा कर देता है, तो स्मृतियों ने भी अवैध संसग से उत्पन्न पुत्रों 
के भरण-पोषण, रक्षण एवं उत्तराधिकार की व्यवस्था दे दी है। पौनभंव, कानीन, सहोढ एवं गूढज के विषय में मध्य- 
काल के टीकाकारों में भो मतभेद रहा है । मेघातिथि (मनु 41१८१) ने उन्हें केवल भोजन-वस्त्र का अधिकारी माना 
है, किन्तु मिताक्षरा (याज्ञ० २।१३२) ने कानीन एवं अन्यों को औरस तथा अन्य पुत्रों के अभाव में पिता की सम्पत्ति 
का अधिकारी माना है । मिताक्षरा (याज्ञ० १६६०) का कथन है कि कानीन, सहोढ एवं गूढज व्यभिचार के फल 
होने के कारण अपनी माता के पति की जाति के नहीं कहे जा सकते, वे सवण पुत्रों, यहां तक कि अनुलोम एवं प्रतिलोम 
पुत्रों से भी वास्तव में भिन्न हैं। 
गोण पुतं से प्राप्त होने वाले आध्यात्मिक फल के विषय में बहुत कुछ कहा जा सकता है | वैदिक एवं स्मृति- 
साहित्य में पुन्न के विषय में जो स्तुति-गान है वह औरस पुत्र केही लिए है। मनु (६।१८०) का कथन हैँ कि औरस 
एवं पुत्रिका के अतिरिक्त जो क्षेत्रज आदि ग्यारह प्रकार के पुत्र हैं वे वास्तविक पुत्र के प्रतिनिधि मात्र हैं और धार्मिक 
कुत्यों को समाप्त न होने देने के लिए नियन्त्रण-स्वरूप उनको मान्यता प्रदान हुई है। मनु (६1१८१) ने अन्तिम 
निष्कर्ष दिया है कि क्षेत्रज-जैसे ga, जो दूसरों के बीज से उत्पन्न हैं, वास्तव में उन्हीं के पुत्र हैं जिनके बीज से उनको 


७१. दत्तोध्यविद्धः क्रोतश्च कृतः शोद्रस्तथेव च | जातिशुद्धाः कर्म शुद्धा मध्यमास्ते सुता मताः ॥। क्षेत्रजो 
गहितः सद्‌भिस्तया पौनभंवः सुतः । कानीनश्च सहोढश्च गूढोतपननस्तथंव च ॥ बृहस्पति (बि० र० 8० ५५२) 
रीत (वि० र० Jo ५५२) ने क्रीत, स्वयंदत्त एवं शोद्र को 'काण्डपृष्ठः को संज्ञा दी है। शूद्रापुत्राः स्वयंदत्ता ये 
ते क्रीतकास्तथा । सर्वे ते शौद्रिकाः पुत्राः काण्डपृष्ठा न संशयः ॥ स्वकुलं पृष्ठतः कुत्वा यो वे परकुलं ब्रजेत्‌ । तेन 
दुश्चरितेनासो काण्डपृष्ठो न संशयः ॥ 'काण्डपृष्ठ' का शब्दार्थ है “जो अपनो पीठ पर बाणों को लेकर चलता है 
(सम्भवतः बहु ब्राह्मण जो आयुघजीवी है) | : 
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गौण, मुख्य पृत्रों का अन्तर; प्रतिनिधि-विचार ८८७ 


nian oo न ie एव ane ही कुल को चलाने के लिए समर्थ हैं। जिस प्रकार घी के अभाव में यज्ञ 
मिली है (वे केवल प्रत हा गया है उसी प्रकार औरस एवं पुत्निका के अभाव में अन्य पुत्रों के ग्यारह प्रकारों को मान्यता 
३ स तनिधि हैं न कि वास्तविक) ।०२ यद्यपि याज्ञ० (२१३२) ने घोषित किया है कि बारह पत्रों में 
Teas क्रमानुसार प्रत्यक पूर्ववर्ती के अभाव में उत्तराधिकार पाता है, किन्तु पिण्डदान के कर्म में इनकी योग्यता पथकः 
पृथक्‌ होती है । इस विषय में मनु (६1१६१) कोई सन्देह नहीं छोड़ते; “उस व्यक्ति को जो क्षेत्रज जैसे हीन पुत्रों के 
द्वारा नरकों के अंधकार रो बाहर जाना चाहता है, वैसे ही फल प्राप्त होते हैं जो उस व्यक्ति को मिलते हैं जो छेद वाली 
नौका से जल को पार करना चाहता है।” इसका तात्पयं यह है कि गोण पुत्रों से वह आध्यात्मिक अथवा धार्मिक फल 
au a हो सकता जो औरस पुत्र से प्राप्त होता है। मेघातिथि (गनु ६1१६६) एवं दत्तकमीमांसा ने इसे स्पष्ट कर 
या है। 
औरस पुत्र द्वारा सबसे महत्वपूर्ण आध्यात्मिक लाभ होता है, प्रतिनिधि पुत्रों से बहुत कम प्राप्त होता है। विधवा 
पुत्रहीन पति का श्राद्ध कर सकती है, किन्तु वह पार्वण थाद्ठ नहीं कर सकती, अतः उसका कमे उतना लाभप्रद 
नहीं होता जितना कि पुल्न द्वारा सम्पादित | जैमिनि (६।३।१३-४१) ने प्रतिनिधिके विषय में कई सूत्र दिये हैं। मख्य 
निष्कर्ष यह है कि सामान्यतः देवता (वेद द्वारा किसी यज्ञ में पूजा के लिए निर्धारित देवता), अग्नि (आहवनीय तथा 
अन्य पूत अग्नियाँ), स्त्र (जो किसी कर्म में कहा जाता है), कुछ क्रिया-संस्कार जो किसी विशिष्ट यज्ञ में किये जाते 
हैं (यथा दर्श-पूर्ण मास में 'समिधो यजति' आदि) तथा स्वामी (याज्ञिक या यजमानं) के लिए कोई अन्य प्रतिनिधि 
नहीं होता । शबर (जैमिनि ६1३।३५) ने स्पष्ट किया है कि वैदिक क्रिया प्रतिनिधि की नियुक्ति से असम्पुर्ण हो जाती 
है और उससे धामिक कृत्य का पूर्ण फल नहीं प्राप्त होता | सत्याषाढसूत्र (३३१) का कथन है कि याज्ञिक, पत्नी, 
` ga, स्थान (देश), काल आदि का (वैदिक यज्ञ या कृत्य के लिए) कोई अन्य प्रतिनिधि नहीं हो सकता । अतः 
स्पष्ट है कि अति प्राचीन लेखकों द्वारा प्रस्तुत दृष्टिकोणों में, जहाँ तक प्रतिनिधि पुत्रों द्वारा आध्यात्मिक फल-प्राप्ति 
का प्रश्न है, बहुत अन्तर पाया जाता है । मानव का ऐसा सहज स्वभाव है कि वह कठोर नियमों को सरल बनाने का 
प्रयत्न करता है, इसी से कालान्तर में ऐसा सोचा जाने लगा कि गौण पुत्रों से भी आध्यात्मिक कल्याण प्राप्त किया 
जा सकता है, यद्यपि वह औरस पुत्र से उत्पन्न कल्याण के बराबर नहीं हो सकता | लगभग दो सहस्र वर्षों से स्मृतियों 
ने क्षेत्रज एवं अन्य पुत्रों को वर्जित कर रखा है । बृहस्पति का कथन है कि मनु ने सर्वप्रथम नियोग की विधि का 
वर्णन किया है, किन्तु आगे उसे गहित कह दिया है, क्योंकि द्वापर एवं कलियुग में नियोग का व्यवहार असम्भव है, क्योंकि 
मनुष्य के ज्ञान एवं तप का ह्वास हो गया है (देखिये इस ग्रन्थ का भाग २ अध्याय १३) 1 शौनक (अपराके qo 
७३६) ने कलियुग में औरस एवं दत्तक के अतिरिक्त अन्य gal को वर्जित ठहरा दिया है। x 
अंब, हम सभी पुत्रों के विषय में संक्षेप में कुछ टिप्पणियाँ उपस्थित करेंगे । 
औरस- बौधा० (२।२।१४). मनु (41१६६), वसिष्ठ (90193), विष्णु०(१५।२), कौटिल्य (३1७) 
आदि ने उस पुत्रको औरस कहा है जो शास्त्र द्वारा व्यवस्थित नियमों के अनुसार विवाहित पत्नी से पति द्वारा उत्पन्न 


७२. पुत्रास्त्रयोदशाः प्रोक्ता मनुना येनुपूर्वंशः। सल्तानकरणं तेषामौरसः पुत्रिका तथा ॥ आज्यं विना यथा pS 
तैलं सद्भिः प्रतिनिधिः स्मृतम्‌ । तथेकादशपुत्रास्तु पुत्रिकौरसयोविता ॥ बृहस्पति (अपराक, Yo ७३३; व्यण 
'नि० go ४३४) । ES § ‘ue कक 
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a धर्म शास्त्र ह्‌ 


किया जाय। आपस्तम्ब एवं बौधायन के मत से वही पुत्र औरस है जो पति की जाति वाली पत्नी a om a a 
यह एक आदर्शवादी दृष्टिकोण है । मिताक्षरा (याज्ञ० २१३३), पारिजात, अपराक आदि ने उस पुत्र a द 
कहा है जो अनुलोम क्रम का है; यथा ब्राह्मण का अत्रिय पत्ती से या क्षत्रिय का वश्य पत्नी से म एक अपवाद है He |] 
का ga शूद्र पत्नी से, जिसे शौद्र या पारशव की संज्ञा मिली है और जो पारिभाषिक औरसों से भिन्न माना a a 
औरस न की स्थिति तभी मान्य है जब कि उसका बीजारोपण एवं जन्म विवाह के उपरान्त ही हो, ऐसा सभी स्मृति 
कारों =o टु 
०328 ae से ही लोग औरस पुत्र के लिए प्रार्थना करते AT a और दूसरे के ga को गोद लेने में ah 
प्रकट करते रहे हैं। ऋग्वेद (७।४।७-८) के ऋषि ने घोषित किया है--“कयोंकि दुसरे का (जो ee छ 
घन (पुत्र) नहीं Sat चाहिये, अतः हम अपने धन (अपने शरीर के पुत्र ) के स्वामी हों ; हे अरिन, दूसरे का alls 
सन्तान नहीं हो सकता; Ta के विषय में ऐसा हो सकता है; स पथ कोभ्रष्ट न करें एक sie ze 
जो दूसरे का जन्मा हुआ है, भले ही वह अति शोभनीय हो, नहीं ग्रहण करन। चाहिए, उसके bss bat x 
के रूप में) मन में सोचना भी नहीं चाहिए। वह उसी घर को (जहाँ से वह आया था) चला जाता है; एकण 
| हमारे पास आये ।* 3 : 
Pe caret द्वारा केवल औरस एवं दत्तक को ही मान्यता प्राप्त है, अन्य पुत्रों के प्रकार का प्रचलन नहीं 
रहा। किन्तु कृछ प्रान्तों में, यथा मिथिला (तिरहुत) में कृत्रिम एवं मलाबार के नम्बूद्री ब्राह्मणों में पुत्रिकापुत्र का 
ती है । इस विषय में आगे भी लिखा जायगा । a 
a a दो अर्थो को हमने गत पुष्ठों में पढ़ लिया है। कौटिल्य (३।७), याज्ञ० GR 
मन (६1१३४) ने पुत्रिका या पुत्रिकापुत्र को औरस के सदृश ही माना है। ऋग्वेद में भी ela ओर कमर 
हैं। वसिष्ठ (१७१६) ने पुल्लिका के सम्बन्ध में ऋग्वेद (१।१२४।७) को उद्घुत किया है £ le 
के विषय में चार उपमाएँ दी गयी हैं; 'उस संत्री के समान, जिसे भाई न हो और जो (अपने) सम्बन्धिय 
लौट आती है,--..-.मुसकराती हुई कुमारी के समान वह अपने सौन्दर्यं को अनावृत करती है। निस्क्त Sie 
प्रथम भाग का अर्थ लगाया है कि आतृहीन कन्या (विवाहोपरान्त) अपने पिता की नम चलाने के a : 
अपने पिता के पितरों को पिण्डदान करने के लिए चली आती है और अपने पति कौ शाखा में नहीं जाती । aoe द्‌ : 
कई एक स्थानों पर आतृहीन कुंमारियों की विवाह-सम्बन्धी कठिनाइयों की ओर संकेत मिलते हैं; वे बहुधा विवाह 


७३. परिषद्यं ह्यरणस्य रेक्णो नित्यस्य रायः एतयः स्याम | न शेषो अग्ने अन्जातमस्त्यचेतानस्य AT पथो 
खि ge: ॥ न हि ग्रभायारणः सुरोवोऽन्योदरयो मनसा मन्तबा उ। अधा चिदोकः पुनरित्स एत्या नो जा 
Wea: Il ऋ ० (७४७-०) । ये पद्य अस्पष्ट हैं, विशेषतः प्रथम पद्य । ऊपर जो अर्थ दिया गया है वहअ ae 
ओ- लेखक यास्क (निरुक्त ३।१-३) का है। यास्क का कथन है कि ये मन्त्र इस मत का समवन करते हैं कि पुत्र क 
` करनेवाले का होता है न कि गोद लेनेवाले का--'तथ्यया जनयितुः प्रजा एवसर्थोये ऋचावुदाहरिष्यामः म fe 
` सिलाइये आपत्तम्वधमंमृत्र (२।६।१३।१) उत्पादयतः पुत्र इति हि ब्राहमणम्‌ / निर्णयसिल्धु का कयत ° a 
पद्य यह नहीं कहता कि पुत्रों को दत्तक रूप में लेता वर्जित है, प्रत्युत वह ओ रस.को प्रशंसा में nS ne 
तो यह शुनःशेप की गाथा के नियम के विपरीत पड़ जायगा, जिसमें आया है कि शुनःशेप को पुत्र-डप सतह टर ॥ 
बाया और शुनःशेप ने कहा है--'मं आपका पुत्र बन जाओं।” नि० सि० (३, पूर्वां, पु० २५०) एव ९० AE RR 
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नहीं हो पातीं और अपने पिता के घर में ही पड़ी कौमार दशा में बूढ़ी हो जाती हैं (देखिये ऋ० २।१७।७-अमाजरिव 
पित्रोः सचा सती एवं ऋ० ४।५।५)। ‘अथव वेद' (१।१७।१) में आया है-- श्जातृहीन बहिनों के समान वे श्रीहीन होकर 
रहें ।” यास्क ने अर्थं किया है कि जिस प्रकार भ्रातृहीन कन्याएँ विवाहित होकर अपने पतियों के कूल के विकास में 
बाधक होती हैं और (अपने पुत्रों द्वारा) पिण्डदान पर भी नियन्त्रण रखती हैं, उसी प्रकार ये रक्त घमनियाँ आदि हैं। 
इसी प्रकार यास्क (निरुक्त ३।४) ने ऋग्वेद (३।२१।१) को उद्धृत किया है--“पति घोषित (प्रण) करता है कि 
पिता (get के ga को) अपना पुत्र समझे।” निरुक्त (३।५) ने एक वैदिक वचन उद्धुत कर कहा है--भ्रातृहीन 
(कन्या) से विवाह नहीं करना चाहिये, क्योंकि ag (अपने पिता की) पुत्र हो जाती है। भ्रातृहीन कुमारी 
स्पष्ट समझौते से Ga की भांति नियुक्त की जा सकती है, किन्तु गौतम (२५।१७) के मत से एक सम्प्रदाय (जिसकी 
वात उन्हें स्वीकार नहीं है) का सिद्धान्त यह था कि आतृहीन कन्या केवल पिता की इच्छा से ही पुल्लिका वन जाती 
है, अतः उससे विवाह नहीं. करना चाहिये, क्योंकि (बिना स्पष्ट प्रतिज्ञा के भी) उसका पिता उसे अपनी पुत्रिका 
बनाने की इच्छा रख सकता है। मनु (३।११) ने भी इसी प्रकार सावधान किया है । याज्ञवल्क्य (१।५ अरोगिणीं 
आतुमतीम्‌) के समय तक ज्रातृहीन कन्या से विवाह न करने की बात चलती आयी थी, यद्यपि आधुनिक काल में 
बहुत-से लोग ऐसी कन्या से विवाह करने को सन्नद्ध रहते हैं, यदि उसका पिता धनी हो। मनु(६।१४०) का कथन 
है कि पुत्रिकापुत्न जो तीन पिण्ड देता है वे क्रम से माता, मातामह एवं प्रमातामह के लिए होते SI 
अव मलाबार (केरल) के नम्बूद्री ब्राह्मणों को छोड़कर कहीं भी किसी के द्वारा पुत्रिकापुत्र को मान्यता 
नहीं दी जाती । ऐसा लगता है कि 'स्मृतिचन्द्रिका'(२, To २८६) को, जो मद्रास का एक प्रामाणिक ग्रन्थ है, मलाबार 
में पुत्रिकापुत्र के प्रचलन की बात नहीं ज्ञात थी 1°* 
कषेत्रज--नियोग-प्रथा से ही इस प्रकार के पुत्रत्व की उद्भूति हुई है। हमने नियोग-भ्रथा के विषय में विस्तार 
के साथ इस ग्रन्थ के भाग २ के अध्याय १३ में लिख दिया है। एक बात की चर्चा वहां नहीं हुई है, और वह यह है 
ब्रह्मपुराण’ के कथन से प्रकट होता है कि क्षेत्रज पुत्रों का प्रचलन क्षत्रियों में बहुत था, क्योंकि उन्हें ऋषियों ने 
दुष्कृत्यो के कारण शापित किया था कि उन्हें ga न हों, या वे युद्ध में लगातार लगे रहते थे । ०५ बौधायन० 
(२।२।२१-२३) एवं कौटिल्य (३।७) ने घोषित किया है कि क्षेत्रज दो पिताओं का पुत्र होता है, उसके दो गोत्र 
होते हैं, वह दोनों पिताओं को पिण्ड देता है (यदि उसके उपरान्त औरस पुत्र न उत्पन्न हो जाय तो) ,दोतों की सम्पत्ति 
लेता है, और प्रत्येक पिण्ड देते समथ वह दो नामों से सम्बोधित करता है । यह जानने योग्य है कि.“मिताक्षरा' 
(याज्ञ २।१२७) ने क्षेत्रज को इयामुष्यायण कहा है। 'मदनपारिजात' (To ६५१) ने भी क्षेत्रज एवं द्यामुष्यायण | 
को समानार्थक माना है। विवादताण्डव का कथन है कि द्याम्‌ ष्यायण एवं अन्तर्जातीय विवाहों से उत्पन्न पुत्र कलियग 
में वजित हैं अतः उनके भागों के नियमों का विवेचन हम नहीं ToT 1’ 5 | 


७४. अत एवास्मामिरसवणंपुत्राणां दत्तफ़ेतरेषां गो गपुत्र'ां पुत्रिकायास्तत्सुतत्य च भागविधयो न निबध्पर्ते 
संप्रत्यननुष्ठीयमानत्वाद्‌ वृथा च ग्रस्थविस्तरापत्तः | स्मृतिच० (२, Jo २८६) | । 


७५. राज्ञां तु शापदर्धानां नित्य क्षपवर्ता तथा। अर्थ संग्रामशो्तानां न कराचिद्‌ भवन्ति ते ॥ औरसो यदि 


वा पुत्रस्त्वथवा पुत्रिकासुतः । विद्यते न हि तेषां तु विज्ञेयाः क्षेत्रजादय: ॥ ब्रह्मपुराण (अपराक Yo ७३७)। . 
७६. स एष द्विपिता ढिगोत्रश्च द्वयोरपि स्वधारिक्यभारमवति। अथाप्युदाहरन्ति । द्विपितुः पिण्डदानं 
स्यात्‌ पिण्डे पिण्डे च नामनी । त्रयश्च पिण्डाः षण्णा स्युरेवं कुं मु ह्ति॥ इति। बौ० घ० सूत्र (२।२।२१-२३ ye 
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दत्तक--इस पर आगे एक अध्याय में विवेचन होगा । 

कृत्रिम (या कृत, नारद-दाय भाग ४६)--मनु(६।१६६), याज्ञवल्क्य(२।१३१), बौधायनधमं सूत्र (२।२। 
२५), मिताक्षरा आदि के मत से कृत्रिम ae व्यक्ति (उसे जो अपनाता है उसी की जाति का) है, जिसके माता- 
पिता नहीं होते और जो सम्पत्ति के लालच में अपनी सहमति से पुत्र बनता है । वह दत्तक पुत्र से निम्न बातो में भिन्न 
होता है; वह अपनी माता या पिता द्वारा नहीं दिया जाता, उसकी सहमति आवश्यक है, अर्थात्‌ प्राचीन भारतीय 
व्यवहार (कानून) के अनुसार उसे बालिग होना चाहिये | ऐसा पुत्र आजकल केवल मिथिला (तिरहुत) एवं उसके 
पाश्व॑वर्ती जनपदों में तथा मलाबार (केरल) के नम्वूद्री ब्राह्मणों में ही पाया जाता है । 

गुृढज- सम्भवतः ऋग्वेद (२।२६।१) के इस कथन में इसकी ओर संकेत है; हे धृतवह (नैतिक व्यवहार 
डोनेवाले) एवं सतत प्रवहमान (क्रियाशील) आदित्य लोगों, मुझे पाप से उसी प्रकार दूर रखो, जिस प्रकार गुप्त 
रूप में बच्चा जननेवाली स्त्री (उसे टूर करती है) ।' 

कानीन--यह नाम 'कन्या' शब्द से निकला है। पाणिनि (४।१।११६) ने इसे “कुमारी के बच्चे के अर्थ 
मैं प्रयुक्त किया है (कन्यायाः कनीन च) तथा काशिका ने इस विषय में कर्ण एवं व्यास को कानीन पुत्र कहा है। 
'कानीन' शब्द 'अथर्ववेद' (५।५।८) में आया है, 'वाजसनेयी संहिता’ (३०।६) में 'कुमारीपुत्र' आया है। नारद 
(दायभाग १७) के मत से कानीन, सहोढ एवं You उस व्यक्ति के पुत्र हैं, जो उनकी माँ से विवाह करता है, ऐसे पुत्र 
अपनी माता के पति की सम्पत्ति पाते हैं। पारिजात (वि० Yo Fo ५६५) का कथन है, कि कानीन एवं सहोढ अपनी _ 
माता के पुत्रहीन पिता के पुत्र हो जाते हैं | किन्तु यदि उनकी भाता के पिता पुत्रवान्‌ हैं तो वे अपनी माता के पतियों 
के पुत्र हो जाते हैं, किन्तु यदि दोनों पुत्रहीन हों तो वे दोनों के पुत्र हो जाते हैं। 

ऋत--वसिष्ठ (१७।३०-३२) का कथन है कि हरिश्चन्द्र ने शुनःशेप को अजीगत॑ से खरीदा, इस तरह 
शुनःशेप क्रीत पुत्र थे । 

स्वयंदत्त--वसिष्ठ (१७।३३-३५) का कथन है कि शुनःशेप विश्वामित्र के स्वयंदत्त पुत्र हुए (ऐतरेय 
ब्राह्मण ३३।५) । 

पौनभंव-- (किसी पुनभूं का पुत्र ) । देखिये इस विषय में इस ग्रन्थ का भाग २ अध्याय १४, जहाँ 'पुनर्भू' 
एवं विधवा-विवाह का विवेचन किया गया है। - 


र पतुरसत्यत्यस्सिरप्‌ aes एव द्विपितृको ट्विग्ोत्रो वा हयोरपि स्वधारिक्थभाग्भवति--अर्थशास्त्र (३1७); 
[मुष्यायणस्य रि च विभागे विशेषः कलावसरवाज्नोच्यते ।' वि० ताण्डव | 
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अध्याय २८ 
दत्तक (गोद लिया हुआ पुत्र) 


आधुनिक काल में भारतीय हिन्दू व्यवहार (क़ानून)की किसी भी शाखा में इतने मुकदमे नहीं चले जितने 
कि दत्तक पुत्र से सम्बन्धित व्यवहार-शाखा में | ऐसे बहुत से उदाहरण प्राप्त होते हैं जहाँ पचास-पचास वर्ष तक लग 
गये हैं, और कितने ही व्यवहार-पदों से सम्बन्धित समस्त न्यायमूतिमंडल के निर्णयों को प्रिवी कोंसिल ने रद्द कर दिया 
है। मध्यकाल के लेखकों (निवन्ध कारों) ने एक ही प्रकार के स्मृति-वचनों को भाँति-भाँति से तोड़-मरोड़कर उनकी 
विभिन्न व्याख्याएँ उपस्थित की हैं, इसलिए आधुनिक भारतीय विवादों एवं मध्यकाल की प्रामाणिक व्याख्याओं 
के फलस्वरूप विभिन्न प्रान्तो में दत्त क-सम्बन्धी व्यवहार विभिन्न हो गये हैं। शास्त्री गोपालचन्द्र सरकार एवं श्री कपूर 
जैसे लेखको ने इस विषय पर विशालकाय ग्रन्थों का प्रणयन किया है। हम कुछ संक्षेप में ही इस अध्याय में स्मृतियों 
एवं मध्यकाल के निबन्धों के आधार पर दत्तक-व्यवहार के विभिन्न EET पर प्रकाश डालेंगे । 

हमने गत अध्याय में देख लिया है कि ऋग्वेद के समय में भी औरस पुत्र (अपने शरी रज पुत्र) को अधिक 
महत्ता प्राप्त थी और दूसरे के पुत्र को अपना बनाना अच्छा नहीं माना जाता था । पश्चात्कालीन शुक्र ( 2139) 
जैसे लेखक ने भी दत्तक एवं अन्य गौण पुत्रों को अपने Gal के समान मानना गहित समझा है, क्योंकि घनी पुरुषों को. 
देखकर ही वे बालक उनके पुत्र बनने की आकांक्षा रखते Fl" दत्तक पुत्रों के विषय में वैदिक साहित्य में भी संकेत 
मिलते हैं। तैत्तिरीय संहिता'(७।१।५।१)में अत्रि की कथा वर्णित है । अति ने अपना इकलौता पुत्र ala को दत्तक 
रूप में दे दिया । शब्द ये हैं--“पुत्र की इच्छा रखनेवाले औवं को अति ने अपना पुत्न (दत्तक रूप में) दे दिया । उसने 
(अत्ति ने) अपने को खाली पाकर (पुन्न दे देने के उपरान्त) अपने को शक्तिहीन, निर्वीर्य एवं शिथिल समझा । 
उसने (अत्ति ने) इस चतुरात्र (इस नाम का एक यज्ञ, जो चार दिनों तक चलता रहता है) को देखा । उसने इसके ' 
लिए तैयारी की और इस यज्ञ को सम्पादित किया। तब उसे चार वीर पुत्र उत्पन्न हुए; एक अच्छा होता, एक 
अच्छा उद्गाता, एक अच्छा अध्वयू' एवं एक सभेय ( सभा में दक्षता से बोलनेवाला)। शुनःशेप की गाथा ( ऐ० Aro ३३) 
व्यक्त करती है कि विश्वामित्र ने, जिनके पास पहले से ही १०१ पुत्र थे, उसे देवरात के नाम से गोद लिया, जिसमें 
उनके (विश्वामित्र के) ५१ पुत्रों की सहमति थी (इन पुत्रों में मधुच्छन्दा सब का नेता था) ओर अत्य ५० पुत्रों ने 
उनकी आज्ञा का उल्लंघन किया । यहाँ यह अनुमान लगाया जा सकता है कि पश्चात्कालीन यह नियम कि केवल 
पुत्रहीन व्यक्ति ही दत्तक पुत्र ले सकता है, विश्वामित्र के लिए लागू नहीं हुआ । 

सूत्रों एवं स्मृतियों में केवल बारह पुत्रों में दत्तक का नाम गिनाने के सिवा इस विषय में और कुछ विशेष नहीं. 
मिलता; हाँ, बौधायनधर्मसूत्र (२।२।२४), मनु (६।१६८), याज्ञ (२।१३०), विष्णु» (१५।१८-१६) एवं 


१. मनसापि न मन्तव्या दत्ताद्याः स्वसुता इति। ते दत्तकत्वमिच्छन्ति दृष्ट्वा यद्‌ धनिकं नरस्‌ ॥ शुक्रनीति 
(२।३१) । र 
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८&२ घमंशास्त्र का इतिह 


नारद (दायभाग ४६) ने इसकी परिभाषा भी दी हूँ । केवल बसिष्ठ्धमंसूल एक अपवाद हूँ। इसने न केवल( १७। 
२८-२६) परिभाषा दी है, प्रत्युत दत्तक-कार्य के नियमों के उद्घाटन में यह प्रारम्भिक स्मृतियों में प्रथम हे । इसके 
कतिपय वचन एक स्थान पर इस प्रकार रखे जा सकते हैं--“शुक्र (वीज) एवं शोणित से उत्पन्न व्यक्ति अपने जन्म 
. के लिए माता एवं पिता का ऋणी होता है । (अतः) उसके माता एवं पिता को उसे दे देने, बेचने या त्यागने का 
अधिकार है । किन्तु किसी को अपना एक मात्र पुत्र न तो किसी अन्य को देना चाहिये और न उसी प्रकार स्वयं 
स्वीकार करना चाहिये, क्योंकि उसे अपने पूर्वजों का कुल चलाना आवश्यक है । बिना पति की आज्ञा के किसी स्त्री 
को किसी अन्य का पुत्न न तो स्वीकार करना चाहिये और न अपने पुत्न को देना चाहिये । यदि कोई दत्तक पुत्र लेना | 
चाहे तो उसे ऐसा अपने सगे बन्धु-बान्धवों को निमंत्रित कर, राजा को उसका समाचार देकर और अपने गृह के 
मध्य में व्याहृतियों के साथ होम करके करना चाहिये और ऐसे पुत्त को दत्तक वनाना चाहिये जो अपना सगा 
सम्बन्धी हो और आचार-ब्यवहार एवं वोली में दूर का न हो। यदि (दत्तक के कुल के विषय में) संदेह उत्पन्न हो जाय 
तो दत्तक लेनेवाल को (दत्तक के सम्बन्धियों की दूरी के कारण) चाहिये कि वह उसे शूद्र समझे, क्योंकि यह 
(ब्राह्मणों एवं श्रतिग्रन्थों मे) घोषित हुँ कि “एक (पुत्र, औरस या दत्तक) के द्वारा ag (दत्तक लेनेवाला) बहुतों 
को बचाता हुँ ।' यदि दत्तक लेने के उपरान्त औरस उत्पन्न हो जाय तो दत्तक को एक-चौथाई भाग मिलता है 
(वसिष्ठ १५।१-६) ।” मनु (६।१४१) ने ऐसे पुन्न के गोद लिये जाने की ओर संकेत किया है जो गोद लेनेवाले के 
गोत्र का नहीं है, और(६।१४२) दत्तककमं के फलों का भी उल्लेख किया है । 'दत्तकमीमांसा' एवं 'व्यवहारमयूख' ने 
अति, शौनक, शाकल एवं कालिकापुराण नामक प्राचीन ग्रन्थों को उद्धृत किया है । 'मिताक्षरा' ने दत्तक के विषय 
में कुछ पंक्तियाँ मात्र दी हैं सत्रहवीं शताब्दी के वाद के तथा अन्य पश्चात्कालीन ग्रन्थों ने(यथा--व्यवहारमयूख, 
दत्तकमीमांसा, संस्कारकौस्तुभ, दत्त कचन्द्रि का ने) दत्तक के विषय में विस्तार के साथ लिखा है । आधुनिक काल में 
'द्त्तकमीमांसा' एवं 'दत्तकचन्द्रिका' (कुछ बंगाली लेखको ने इसे कूट रचना मांना है) को दत्तक के विषय में अधिकतम 
प्रामाणिक माना जाता रहा हूँ और प्रिवी कौंसिल ने इनका आधार लिया है । 
दत्तक के अन्तर्गत प्रमुख विषय यें हैँ-पुत्रीकरण का लक्ष्य या उद्देश्य, वह व्यक्ति जो नियमतः पुत्रीकरण 
, कर सकता है, वह व्यक्ति जो पुत्रीकरण के लिए (पुत्र) देता हूँ, वे व्यक्ति जिनका पुत्रीकरण हो सकता हुँ, 
पुत्तीकरण-सम्बन्धी आवश्यक साधन एवं संस्कार-कार्यं का तथा पुत्रीकरण का फल। 
पुत्रीकरण का उद्देश्य--अत्रि( ५२) ने घोषित किया है कि केवल पुत्रहीन न व्यक्ति को ही सभी सम्भव प्रयासों 
से पुत्र-प्रतिनिधि लेना चाहिये, जिससे कि वह पिण्ड एवं जल (पिण्ड-दान एवं जलतर्पण) पा सके । 'दत्तकचन्द्रिका' ने 
उपयूक्त अत्रि-चन एवं मनु का उल्लेख कर पुत्रीकरण के दो उद्देश्य घोषित किये हैं; (१) पिण्डोदक क्रिया हेतु, (२) 
नाम संकीतंन हेतु, अर्थात्‌ (१) पिण्डों एवं जल से धामिक लाभ की प्राप्ति एवं (२) गोद लेने वाले के नाम एवं कुल 
को अविच्छेद्य रूप से चलते जाने देना ।* एसा कहा जा सकता है कि अधिकांश में गोद लेनेवाले (पुत्रीकरण करनेवाले) 
का उद्देश्य धामिक होता है, किन्तु पुत्र देनेवाले तथा उसके पुतन का ध्येय धर्म से बहुत दूर होता है। अन्तिम दोनों का, 
Re 'कम-से-कम आधुनिक समय में, प्रमुख लक्ष्य होता है, विना किसी प्रयास के सम्पत्ति की प्राप्ति करना,उनके मन में धामिक 
। वृत्तियाँ कदाचित ही उत्पन्न होती हैं। कोई दरिद्र व्यक्ति को अपना पु दत्तक रूप में नहीं देता, यद्यपि उस दरिद्र में 


2 : oo मनुः । अपुत्रेण सुतः कार्यो यादृक्‌ तादृक्‌ प्रयत्नतः | पिण्डोदकक्रियाहेतोर्नामसंकीर्तनाय च ॥ 
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` दत्तक और उसे लेने-देने वालों की योग्यता os ८&३ 


आत्मा की रक्षा की भावना उतनी ही प्रबल होती है जितनी कि धनिक व्यक्ति में । विधवाओं के द्वारा जो पुत्रीकरण 
होता है उसमें धामिक भावना age ही दूर खड़ी रहती है । बहुधा वे अपने पति के भाइयों या भतीजों से द्वेष की 
भावना के कारण दत्तक पुत्र ग्रहण करती हैं और उन्हें इस प्रकार के समझौते के साथ ग्रहण करती हैं कि वे स्वयं 
सम्पत्ति-सम्बन्धी लाभ उठा सकं और अपना जीवन आनन्द से काट सक ! 
दत्तक रूप में अपना पुत्र देनेवाला व्यक्ति--पिता को ही पुत्रीकरण में अपना पुत्र देने का मुख्य अधिकार 
है और वह विना पुत्र की माता की सहमतिसे भी ऐसा कर सकता है । विना पति की आज्ञा के माता अपने पुत्रको नहीं 
दे सकती, जब तक पिता जीवित एवं मति देने के योग्य है तव तक माता पुत्र-दान नहीं कर सकती | मनु (१।१६८) 
एवं याज्ञ० (२।१३०) के मत से यदि पिता मर गया हो या सन्यासी हो गया हो या अपनी मति देने के लिए अयोग्य 
हो तो केवल माता ही पुत्र को दत्तक रूप में दे सकती है, किन्तु यदि पिता स्पष्ट या अस्पष्ट रूप से ऐसा करने को मना 
कर दे तो वह दत्तक देने में असमर्थ मानी जाती हँ । यदि माता एवं पिता मर गये हों तो यहाँ तक कि पितामह या 
विमाता या भाई किसी को दत्तक में नहीं दे सकते | 
पुत्रीकरण के योग्य व्यक्ति--यदि पुत्र, पौत्र या प्रपौत्र स्वाभाविक रूप में या दत्तक रूप में न हों तो कोई भी 
अच्छी मति वाला एवं बालिग हिन्दू पुरुष पुत्रीकरण कर सकता है, अर्थात्‌ गोद ले सकता है। बालकृष्ण के 'दत्तसिद्धान्त 
मंजरी' नामक ग्रन्थ में आया है कि यदि औरस पुत्र जन्म से ही अं घा, गु गा या बहरा हो तो पिता दत्तक ले सकता है | 
यदि व्यक्ति कु मार (अविवाहित) या विधुर हो या उसको पत्नी की सहमति न हो या वह गर्भवती हो तव भी दत्तक 
लेने में कोई बाधा नहीं है। वास्तव में, वसिष्ठ ( १५६) ने दत्तक पुत्र लेने के उपरान्त भी पुत्र उत्पन्न करने की व्यवस्था 
दी है। रूद्र घर एवं वाचस्पति के मत से'शूद्र लोग दत्तक नहीं प्राप्त कर सकते, क्योंकि वे मन्त्रों के साथ होम नहीं कर 
सकते । किन्तु रघुनन्दन, नीलकण्ठ एवं दत्त कमी मांसा के मत से शूद्र दत्तक ग्रहण कर सकते हैं; शौनक ने स्पृष्ठ रूप 
से ऐसी आज्ञा दी है, क्योंकि किसी ब्राह्मण द्वारा होम कराया जा सकता है पराशर (६1६३-६४) ने भी एसा ही 
विधान दिया है । बिना पति की स्पष्ट आज्ञा के पत्नी पति के रहते गोद नहीं ले सकती (वसिष्ठ १५५) । 
व्यक्ति की मृत्यु के उपरान्त केवल उसकी पत्नी ही गोद ले सकती है | किन्तु विधवा के अधिकारों के विषय 
में मतैक्य नहीं है | बसिष्ड (१५।५) का यह कथन कि बिना पति की आज्ञा के कोई भी स्त्री न गोद ले सकती है और 
त गोद के लिए अपना पुत्र दे सकती है, विवादों के मूल में आता हूँ । सभी प्रकार की व्याख्याएँ इस विषय में उपस्थित 
की गयी है । वसिष्ठ के इस वचन के विश्लेषण में कट्टर, धर्मपरायण एवं मीमांसा के नियमों में पारंगत टीकाकारों ने... 
अपनी जिस वृद्धि एवं कुशलता का परिचय दिया है, वह अन्यज्न दुले भ है । वसिष्ठ के सूत्र 2. अपुत्रेणेति पुंस्वभ्वणान् 
स्त्रिया अधिकार इति गम्यते” की चार व्याख्या एँ है--( १) दत्तकमीमांसा एवं वाचस्पति जैसे मिथिला के लेखकों के 
मत से विधवा गोद लेने के सवैथा अयोग्य है, क्योंकि पुत्रीकरण के समय पति की आज्ञा( जब कि वह मर चुका हूँ) लेना ' 
असम्भव है, और वह बैदिक मन्त्रों के साथ होम-कार्य नहीं कर सकती, न वह्‌ वसिष्ठ एवं शौनक द्वारा व्यवस्थित उन 
वैदिक बचनों को कह सकती है जो पुन्न-परिग्रहण के समय, कहे जाते हैं; (२ ) बंगाल, मद्रास एवं वाराणसी के मत से पति 


हारा (उसके जीवन-काल में ) दी गयी आज्ञा के अनुसार विधवा पूत्-प्रतिग्रह कर सकती है, इसका तात्पर्यं यह है कि 


प्रतिग्रहण के समय पति का अनुज्ञान (आज्ञा) आवश्यक नहीं है,वह तो पुल्-प्रतिग्रहण के बहुत पहले ही दिया जा सकता 
है; (३) मद्रास में विधवा बिना पति के अनुज्ञान के पूत्र-प्रतिग्रहण कर सकती है, यदि उसे श्वशुर की आज्ञा मिली र 
हो या उसके मर जाने पर उसके पति के सभी सहभागियों की सहमति हो और यदि उसका षति संयुक्त परिवारका सदस्य. 


रहा हो; किन्तु यदि उसका पति अलग हों गया हो तो श्वशुर की आज्ञा तथा उसके मर जाने पर उसके पतिक 


बहुत नजदीकी सपिण्डों की अधिक संख्या में आज्ञा आवश्यक है । (४) बम्बई एवं पश्चिम भारत में मान्य प्रामाणिक 
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ग्रन्थों, यथा व्यवहारमयूख (To ११३), निर्णयसिन्धु (३, पूर्वार्धं To २४६) एवं धर्मं सिन्धु के मत से वसिष्ठ का 
बचन केवल उस पत्नी की ओर संकेत करता है जिसका पति अभी जीवित है और विधवा बिना पति की आज्ञा के पुत्री- 
करण कर सकती हँ । इस सम्प्रदाय के अनुसार पति का पुत्री करण-सम्बन्धी अधिकार सदा कल्पित कर लेना चाहिये, 
जब तक कि उसने स्पष्ट रूप से या आवश्यकतावश दत्तक लेने से अपनी विधवा को मना न कर दिया हो ।'अप्रतिषिद्धं 
परमतमनुमतं भवति’ न्याय के अनुसार “दत्तकचन्द्रिक/' ने मत प्रकाशित किया है कि दूसरे (या विरोधी) का मत 
(जब तक कि उसने विरोध न किया हो) स्वीकृति रूप में ग्रहण कर लेना चाहिये । 
गोद लेने के अधिकार-निर्माण, सपत्नियों के पुत्र-प्रतिग्र हण (गोद-लेने ) के अधिकार एवं गोद लेने में विधवा 
के अधिकार की सीमाओं के विषय में बहुत-से कानून आधुनिक काल में उद्धृत किये गये हैं, जिन्हें हम स्थानाभाव से 
यहाँ नहीं दे रहें हैं और न उनकी इस ग्रन्थ में कोई आत्रश्यकता ही है। 
गोद (पुत्र-प्रतिग्रहण या दत्तक होने) के योग्य व्यक्ति--जैसा कि प्राचीन ग्रन्थों में आया है कि (“अष्टवर्षं 
ब्राह्मणमुपनयीत) आठवें वषं में उपनयन होना चाहिये, 'व्यवहारमयूख' (To १०८-१०६) ने इसके आधार पर केवल 
पुरुष वर्ग को ही दत्तक योग्य माना है ।१ भारतीय न्यायालयों ने इस बात को मान लिया है । किंन्तु 'दत्तकमीमांसा' 
(Go ११२-११६), 'संस्कारकोस्तुभ' (To १८८) एवं र सिन्धू' ने दशरथ की पुत्री शान्ता (जिसे लोमपाद ने गोद 
लिया था) एवं पृथा (जो शूर की कन्या थी और जिसे कुन्तिभोज ने गोद लिया था) के उदाहरणों के आधार पर कहा 
है कि कन्या भी दत्तक रूप में प्रतिगृहीत हो सकती है ।*पन्नालाल ने अपनी पुस्तक 'कुमायू' लोकल कस्टमूस' में लिखा 
` है कि कुमामूः में परम्परा के अनुसार कन्या भी गोद ली जाती है। दत्तक ga गोद लेनेवाले की जाति का होना चाहिये । 
याज्ञ० (२।१३३) ने जो यह व्यवस्था दी है कि वारहों प्रकार के पुत्र पिण्डदान करते है और क्रम से सम्पत्ति के अधि- 
कारी होते है, उससे यह प्रकट है कि वे सभी पिता की जाति के होते हैं । मेधातिथि ने स्पष्ट कहा है कि ब्राह्मण क्षत्रिय 
को भी गोद ले सकता है 1५ किन्तु मनु के अन्य टीकाकार, यथा--कुल्लूक आदि, तथा 'व्यचहारमयूख” एवं अभ्य ग्रन्थों 
ने लिखा है कि दत्तक समान जाति का होना चाहिये । “संस्कारकौस्तुभ' (To १५०) एवं 'धमं सिन्धू’ आगे जाकर कहते 
हैं कि ब्राह्मण भी अपने देश के किसी अन्य वर्ण को गोद ले सकता है । 'वायुपुराण' (१६।१३७-१३६) ने वर्णन किया है 
कि दुष्यन्त के पुत्त भरत ने ब्राह्मण बृहस्पति के पुत्र भरद्वाज को गोद लिया, जो क्षत्रिय बन गया।* आज के न्यायालयों ने 


३. दत्तकश्च पुमानेव भवति न कन्या । 'स ज्ञेयो दत्रिमः सुतः ( मनु 31१६८) इति संज्ञासंज्ञिसम्बन्धबो ध- 

- कवाक्यगतेन स इति सर्वनास्ता सातापितृकतुं क-प्रीतिजलगुणक्ापक्षिमित्तकदानकर्मी भूततजातोयपुस एव, 'अष्टवषं 

` ब्राह्मणमुपनयीत तमध्यापयीत’ इति; तच्छबदेनाऽडवषंब्राह्मः्यपुंस्वोपनयतादिसंहङ्गतस्येच परामर्शात्‌ | व्यश Ho 

(१०८-१०६) । और देखिये, आपस्तम्बगृहयसुत्र (४।१०।२) एवं घमंसिन्धु (३, पुर्वार्घ, Jo १६२) । 

४, दत्तकमोमांसा ने इस विषय में स्कन्दपुराण, लिगपुराण, हरिवंश एवं आदिपवं से भी उदाहरण दिये हैं 1 

. देखिये आदिपवं (१११।२-३, जहाँ कुस्ती के प्रतिग्रहण का उल्लेख है) एवं रामायण (बालकाण्ड, अध्याय & जहाँ 
शान्ता का उल्लेख है) । 

 *सबदृशंन ज्ञातितः कि तहि कुलानुरूपं गुणेः । क्ष्रियादिरपि ब्राह्मणस्य दत्तको युज्यते । सेघातिथि (सनु 

६८) । विप्रादीनां वर्णानां समानवर्णं एव । तत्रापि देशभेदश्रयुक्तगुजं रत्वान्प्रत्वादिना समानजातीय एव। घर्म- 


(३, gate, Jo १५८) [| 


ओ। ६. तस्माद्‌ दिव्यो भरद्वाजो ब्राह्मण्यात्‌ क्षत्रियोञ्मवत्‌ । द्विमुख्यायननामा स स्मृतो द्विपितुकस्तु वे ॥ वायु० 


१५७) । लगता है, यहाँ 'द्विसुख्यायन' ‘carga’ का अपक्रश है। - 
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कन्या भी दत्तक; दत्तक को योग्यता , cay 


कुल्लूक जैसों की बात मानी है। यह सम्भव है कि आज के न्यायालय प्रमुख चार वर्णों की उपजातियों के लिए छट 
दे दें, अर्थात्‌ किसी वर्ण की उपजाति का कोई व्यक्ति उसी वणं की किसी उपजाति के पुत्न को गोद ले ले, आज ऐसा 
निर्णय दिया जा सकता है। शौनक एवं वृद्ध याज्ञवल्क्य (दत्तकचन्द्रिका द्वारा उद्धृत) ने व्यवस्था दी है कि दत्तक किसी | 
अन्य जाति का हो सकता हे, किन्तु ऐसे पुत्र को सम्पत्ति नहीं प्राप्त होती ।* वसिष्ठ (१५।३) एवं शौनक के शब्दों 
(इकलौते पुत्र को नहीं देना चाहिये) के रहते हुए भी न्यायालयों ने निर्णय दिया हैँ कि इकलौता पुत्र लिया या दिया 
जा सकता है | 
ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में नहीं ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि जैसा कि मिताक्षरा ( arate २।१३०) का कथन 
है, ज्येष्ठ पुन्न ही अपने जनक पिता के लिए पुन्न रूप में सर्वश्रेष्ठ कार्यकर्ता है और पुतन द्वारा किये जानेवाले उपयोगों को 
पुरा करनेवाला है । मन्‌, (६।१०६) का कथन है-- “अपने ज्येष्ठ पुन्न की उत्पत्ति से व्यक्ति पुत्रवान्‌ (पिता) कहा 
जाता है और पितृ-ऋण से मुकत हो जाता है किन्तु आजकल यह नियम केवल अर्थवाद के रूप में लिया जाता है 
न कि विधि के रूप में, अर्थात्‌ इसे हम नहीं भी मान सकते हैं, क्योंकि इसके पीछे अनिवार्यता नहीं हँ | व्यवहारमयूख ' 
(पृ० १०८) का कथन हुँ--मिताक्षरा के अनुसार ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में देने में जो निविद्धता प्रकट की गयी है, 
वह केवल देनेवाले के सम्बन्ध में है न कि लेनेवाले (गोद लेनेवाले) के सम्बन्ध में। व्यंवहारमयूख ने मिताक्षरा की 
आलोचना करते हुए कहा है कि मनु (41१०६) ने ज्येष्ठ पुत्र को देना वजित नहीं किया है बल्कि यह व्यवस्था दी है 
कि प्रथम बार पुत्र उत्पन्त होने से व्यक्ति पितृ-ऋण से मुक्त हो जाता है। अतः व्यवहारमथूख ने आगे बढ़कर यह 
कहा है कि ज्येष्ठ पुत्र को लेने एवं देने में कोई वर्जन नहीं है, किन्तु मिताक्षरा (जिसने गोद लेना बुरा नहीं माना है) 
का कथन है कि देनेवाला पापी होता है | संस्कारकौस्तुभ (To १५०) ने भी ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में देना वित 
किया हूँ । दो व्यक्ति एक ही पूत्र को गोद नहीं ले सकते | ऐसा करने पर प्रत्येक का ुत्न-प्रतिग्रहण अवैधानिक है (दत्त० 
Ato, To २५) । इस विषय में दथामुष्यायण एक अपवाद है, जिसके बारे में आगे लिखा जायगा । | 
जब कई बच्चे दत्तक के योग्य हों तो उनके चुनाव के विषय में कुछ स्मृति-नियम हैं। मनु ( £1952) का कथन 

है--“यदि एक ही पिता के कई पुत्र हों और उनमें किसी को एक पुत्र हो तो वह सबको पुत्रवान्‌ बना देता हो” सिता- 
क्षरा (याज्ञ० २।१३२) ने मनु के इस कथन से यह अर्थ निकाला है कि वह एक पुत्र सबका पुत्र नहीं हो जाता, बल्कि 
इसका अर्थ यह है कि उसके रहते अन्य पुत्र दत्तक रूप में नहीं लेना चाहिये । इसी प्रकार की व्याख्या एक पुराने टीकाकार 
देवस्वामी ने भी की हूँ। दत्तकमीमांसा, दत्तकचन्द्रिका (To ५-६) एवं संस्कारकौस्तुभ (पृ०१५०) ने शौनक एवं 
शाकल के मत को उद्धृत कर कहा है कि सपिण्ड एवं सगोत्र को असपिण्ड तथा असगोत्रकी अपेक्षा वरीयता देनी चाहिए । 
उपयु क्त ग्रन्थों एवं धर्मं सिन्धु ने निम्न अनुक्रम दिया है--अपने भाई का पृत्त, सगोत्र-सपिण्ड (भले ही वह 


७. यदि स्यादस्पजातीयो गृहीतोपि सुतः क्वचित्‌ | अंशभाज न तं कुर्याच्छोनकस्य सतं हि तत्‌ ॥ 
व्यक्तमाह वृद्धयाज्ञवल्कयः । सजातीयः सुतो ग्राह्यः पिण्डदाता स रिक्यभाक्‌ । तदभावे दिजातीयो वंशमात्रकरः 
स्मृतः । ग्रासाच्छादनमात्रं तु लमते स तद्रिक्थिनः ॥ इति दत्त To (go ७) | 

८. यत्त,--स्राठुणसेकजात्यानामेकश्चपुत्रवान्भवेत्‌ । सवं ते तेत पुत्रेण पुत्रिणो सनुरञ्नबीत्‌॥ इ ss 
(Ag 51१८२) तदपि आातृपुत्रस्थ पुत्रौकरणसम्मवेऽन्येषां पुत्रीकरणनिषधाथम्‌ | न पुनः पुकार ee 
गोत्रजा बन्धुरित्यनेन विरोधात्‌ । मिता० (auto २१३२) । और देखिये वसिष्ठ (१७॥१०); ao निश Gees 
४४०); विष्णु० (१५।४२) ; स्मृतिच० (२, Jo २८) ; सरस्वतीविलास (ae ३६१) 1 pe 


ae 
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“जज सगोत्न-असपिण्ड, एवं वह जो न तो सपिण्ड हो और न सगोत्त। 
आ पता बा we pial eae वैधानिक होता है। यह हाल में निर्णीत हुआ है कि वह 
ee जिसमें जन्म से असाध्य रूप से बधिर एवं मूक (यद्यपि मूर्ख नहीं) पुत्र ग्रहण किया जाता है। 
देखिये खुरेख-बनाम srerara (आई० एल० आर०, १६४४, १, कलकत्ता १ sea हिमालमा 
मध्यकाल के लेखकों में दत्तक पुत्र की अवस्था के विषय में गहरा मतभेद पाय बाम 
cam पद्य अति महत्वपूर्ण हैं ।८ व्य० मयूख एवं दत्तक च०का कथन है कि कालिकापुराणके ये । 
स नेकि ये कुछ अन्य प्र तियों में नहीं पाये जाते;किन्तु दत्तकमी ०एवं निर्णयसिन्धुने इन्हें शुद्ध एव प्रामाणिक 
See संस्कारकौ i i (To १६६-१७२) ने इन पद्यो की ओर संकेत करके कहा है कि ये पद्य ऐतरेय ब्राह्मण मं 
माना है: a aw के विरुद्ध पड़ते हैं, जिसमें यह आया है कि विश्वामित्र ने शुनःशेप को उसके उपनयन के उपरांत 
a oe राण के पद्यों का अर्थ यह है--' हे राजन्‌,वह पुत्र,जिसके चूडाकरण से लेकर अन्य संस्कार 
१ ie sia के गोत्र के साथ सम्पादित हैं,किसी अन्य द्वारा प्रतिगुहीत Ta की स्थि ति नहीं प्राप्त कर सकता। जब 
चं उपनयन के संस्कार उसके अपने TA (दत्तक लेने वाले. पिता) द्वारा किये जाते हैं तो दत्तक तथा अन्य 
कि नेद लेनेवाले के कुल के पुत्र कहे जाते हैं,नहीं तो वे दास की संज्ञा पाते हैं। पाँच वर्ष के उपरांत दत्तक एवं 
ead ra कर सकते । पाँच वर्ष के लड़के को गोद लेने के पूर्व गोद लेने वाले को पुत्रेष्टि का सम्पादन 
Sa पो में चार बातें उठती हैं, ( १) यदि जातकर्म से लेकर चूड़ाकरण तक के सारे संस्कार जन्म- 
ey we हो बे रहते हैं तो ऐसे gaat प्रतिगृहीत नहीं किया जा सकता, (२) यदि लड़के का चूड़ाकरण एवं १ 
सु ल सेनेवाले के घर में सम्पादित हुए हों तो वह पूर्णरूपेण दत्तक पुत्र कहलाएगा, (३) पाँच वर्ष के 
oo का दत्तक नहीं वनाया जा सकता, (४) यदि लड़के का चूड़ाकरण जन्मकुल में हो गया हो तो वह पाच 
sa तक दत्तक बनाया जा सकता हैँ,किन्तु ऐसा करने के लिए उसके अन्य oe के eels aoe aie 
के क्रिया-संस्कार अवश्य हो जाने चाहिये । दत्तकमी मांसा के मत से पुत्री करण के लिएतीन वष के भीत Rb 
»$ तीन वर्ष से पाँच वर्ष तक गौण काल है और पाँच वर्ष के उपरान्त पुत्रीकरण नहीं हो सकता। दत लि 

pos कथन है कि तीन उच्च जातियों का लड़का उपनयन तक पुत्रीकरण के योग्य. है, किन्तु शूद्र का सडका 
| oT ae इसके योग्य है । सम्भवतः यही मत निर्णयसिन्धु का भी ral अह बल 

का कथन हूँ कि कोई असगोत्र लड़का भी उपनयन या विवाह के उपरान्त भी गोद लिया जा सकता है, भले ही उस 


; ` &. पितुर्गोत्रेण यः पुत्रः संस्कृतः पृथिवीपते । आचूडान्तं न पुत्रः स पुत्रतां याति चान्यतः ॥ 
।। जजगोतरेण वे कृताः । दत्ताद्यास्तनयास्ते स्युरन्यया दास उच्चते ॥ Sea तु पल्चमादर्षाल ला mu 
` पंचवर्षीयं पुत्रष्टि प्रथमं चरेत्‌ ॥ कालिकापुराण (दत्तकमी०, प० १२२, निर्णयसिन्धु, ३, gala, 2 प्‌ऽ ee 
द ११४३ दतकच० ` ३१-३३; सं० कोौ०, Fo १६८) | चूडाकरण सस्कार बहुधा तीसरे वष : pa 
जे के सिरपर जो शिखा या केश-गुच्छ छोड़े जाते हैं वे पिता के गोत्र के श्रवर ऋषियों को संख्य 22 
। देखिने इस पत्य के द्वितीय माग का अध्याय ६, जहाँ चूडाकरण का वर्णन है । अतः यदि is 
, चडाकरण के उपरान्त गोद लिया जाता है, तो उसकी स्थिति यों होगी कि उसके कुछ See न 
तथा अन्य संस्कार दूसरे गोत्र से, अर्थात्‌ ae इस प्रकार वो गोत्रों का कहा जायगा । ६ 8 

कुल से सम्बन्ध जोड्ने के लिए पुत्रेष्टि संस्कार परमावश्यक है । 
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भी कोई पुत्र उत्पन्न हो गया हो ।* ° बंगाल, वाराणसी (उ० प्र०) एवं बिहार के न्यायालयों ने निर्णय दिया है कि 
उपनयन के पूर्व पुत्रीकरण हो जाना चाहिये । यही वात मद्रास में भो है, किन्तु वहां यह व्यवस्था है कि यदि दत्तक 
लिया जानेवाला लड़का सगोत्र है तो उसका पुत्रीकरण उपनयन के उपरान्त भी, किन्तु विवाह के पूर्व, हो सकता है। 
बम्बई में दत्तक की कोई भी अवस्था वैध मानी जाती है, विवाह के उपरान्त भी, यहां तक कि उसे पुत्र उत्पन्न हो 
गया हो तव भी, इतना ही क्यों, वह अवस्था में गोद Stara से ऊँची अवस्था का भी हो सकता है। सम्पूर्णं भारत 
में शूद्र का पुत्रीकरण विवाह के पूर्व ही होता है, किन्तु बम्बई में ऐसी वात नहीं है, वहाँ शूद्रों में भी विवाहोपरान्त 
तथा पुत्रवान्‌, होने पर भी पुत्रीकरण सम्भव है । 

शौनक के मत से दत्तकपुत्र को पुत्रच्छायावह(वह जो औरस के समान या उसका प्रतिबिम्ब हो) होना आव- 
श्यक है ।1 इसकी कई व्याख्याएँ उपस्थित की गयी हैं और बहुत-से उच्च न्यायालयों ने विभिन्न निर्णय दिये हैं। दतक- 
मीमांसा एवं दत्तक चन्द्रिका ने व्याख्या की है कि सादृश्य तो पुत्रीकरण करनेवाले के द्वारा नियोग या अन्य प्रकार से 
पुत्नोत्पत्तिकरने से ही संभव है । दत्तकमीमांसा' ने यह अर्थ लगाया है; भाई क। पृत्न,सपिण्ड पुत्र एवं सगोत़ पुत्र गोद लिया 
जा सकता है, क्योंकि नियोग की विधि के अनुसार गोर लेनेत्राला (पुत्नीकरण कर्ता) भाई, सपिण्ड एवं सगोत्र को पत्नी 
से पुन्न उत्पन्न कर सकता था, किन्तु वह अपनी माता या पितामही या कन्या या बहिन या मौसी (माता की बहिन) से 
एसा नहीं कर सकता था। अतः कोई अपने भाई, मामा या चाचा, पुत्रो के Fa, Ala के उत्त आदि का पुत्लीकरण नहीं 
कर सकता है। यह आश्चय है कि 'दत्तकमीमांसा' से बहुत पहले (शताब्दियों पूर्व) नियोग प्रथा का प्रचलन बन्द हो 
गया था (देखिये इस ग्रंथ का भाग २ अध्याय १३), तयापि इसके लेक ने उपे अन्य प्रचलित नियमों के साथ जोड़कर 
दत्तक करने या न करने योग्य व्यक्तियों के विषय में उल्लिखित कर fear इससे भो आश्चर्यजनक यह बात हुई कि सदर- 
लैण्ड ने जिन्होंने'दत्तकमीमांसा' एवं 'दत्तकचन्द्रिका' का अनुवाद उपस्थित किया है, अपनी टिप्पणियों में “नियोगादिना' 
को “इस प्रकार की नियुक्ति या विवाह एवं अन्य ऐसी ही समान विधियों के द्वारा” के अथं में ळे लिया है। देखियें स्टोक 
कृत हिन्दू लाँ daca’ (qo ५६०) ।'विवाह' को “नियोग' के उपरान्त जोड़ने का कोई औचित्य नहीं था । विवाह के 
नियमों एवं नियोग के नियमों में भिन्नता है। न्यायाधीशों ने, जिनमें अधिकांश संस्कृत भाषा से अनभिज्ञ रहे हैं, 
इस अर्थ को आमात्मक ढंग से ग्रहण कर लिया और कह दिया कि उस व्यक्ति का पुत्रीकरण नहीं हो सकता जिसकी 
माता से उसके होनेवाले पिता का कुमारी की अवस्था में सम्बन्ध न रहा हो (यहाँ विवाह के पूर्वे संसं को ओर संकेत 


१०. दत्तकस्तु परिणीत उत्पन्नपुत्रोपि च भवतीति तातचरणाः । युक्तं चेदं बाधकाभावात्‌ | व्यव> Ho 
(qo ११४)। जब नीलकण्ठ ऐसा कहते हैं कि 'कालिकापुराण' के तीनों श्लोक असगोत्र लड़के के पुत्रीकरण को ओर 
संकेत करते हैं, तो इसका तात्पयं यह नहीं है कि वे अपना मत प्रकाशित करते हैं, उनका केवल इतना हो कहना 
है कि ये पद्म यदि कुछ कहते हैं तो वह असगोत्र लड़के के पुत्रीकरण के विषय में है, एवं च “चूडाद्या इत्यतद्गुणस- 
विज्ञानबहुत्री हिणा द्विजातीतासुपनयनलामः शूद्रस्य तु दिवाहादिलाभः | दत्तकच० (qo ३६) । 

११. पुत्रच्छाया पुत्र सादुइयं तच्च नियोगादिना स्वयमु त्पादनयोर्‍्यत्वं यथा ञ्ातृसपिण्डसगोत्रादिपुत्रस्य । 
न चासम्बस्धिनि नियोगः सम्मवः । बीजां ब्राह्मणः कश्चिद्धनेनोपनिमस्थ्यतासिति स्मरणात्‌ | ततश्च जातृपितृब्य ‘as 
सातुलदोहित्रमागिनेयादीनां निरासः पुत्रसादृश्यामावात्‌ be तथा aga विरुद्धसम्बन्धपुत्रो वर्जनीय इति। | 
यतो रतियोगः सम्सवति तादृशः कार्य इति यावत्‌ । दत्तकमी० (To १४४-१४ एवं १४७)। ओर देखिये दत्तकच० 
(qo २१) पाहि (१०५।२) । SE 
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कर दिया गया है) । बम्बई को छोड़कर अन्य प्रांतों में ऐसा कानून चलता रहा है। यद्यपि 'दत्तकमीमांसा' ने ऐसा कह 
दिया कि पुत्रीकरण के योग्य लड़के की उत्पति नियोग आदि से होनी चाहिये,किन्तु अन्य स्थान पर इसका कहना है जैसा 
कि शौनक एवं शाकल'ने कहा था, कि पुत्री के पुत्र, वहिन के पुत्र एवं मौसी के पुत्न को छोड़कर किसी अन्य गोत्र वाले 
को भी दत्तक बनाया जा सकता है | बम्बई के उच्च न्यायालय ने उपयूक्त तीनों को छोड़कर किसी को भी दत्तक के 
योग्य ठहरा दिया है। इसके विचित्र-विचित्र परिणाम प्राप्त हुए हैं, यथा--किसी व्यक्ति द्वारा अपने सौतेले भाई के 
पुत्र को गोद लेना वैध है ( वम्बई उच्च न्यायालय), कोई अपने भामा के पुत्र को गोद ले सकता है (वही), विधवा 
अपने मृत पति के दामाद को गोद ले सकती है (देखिये बम्बई ' हाईकोटं ३६, ४१०, ४७, ३५) । यह विचारणीय 
है कि 'दतनिर्णय या 'धमंद्वेतनिणय' (नीलकण्ठ के पिता शंकर भट्ट द्वारा लिखित) एवं'व्यवहारमयूख'ने कतिपय मीमांसा 
नियमों के आधार पर गूढ़तकं द्वारा व्यवस्था दी है कि तीनों उच्च वर्णों के व्यक्ति पुत्री के पुत्र, बहिन के पुत्र या मौसी 
के पुत्रको गोद ले सकते हैं तथा शूद्र इन में से किसी को अन्य की अपेक्षा अवश्य गोद ले । बम्बई के उच्च न्यायालय ने 
नीलकंठ के स्थान पर नन्द पंडित द्वारा उपस्थापित शौनक के वचन की व्याख्या का अनुसरण किया है, किन्तु साथ ही- 
साथनन्द पंडित की यह वात नहीं मानी है कि भाई या चाचा को गोद नहीं लिया जा सकता । अच्छा तो यह हुआ 
होता कि वह नन्द पंडित के वचनों को सभी वातों में न मानता और मयूख की व्याख्या को ही मान्यता देता। सामान्य 
मनोवृत्ति पुत्री के पुत्त एवं बहिन के पुत्र के पक्ष में है, क्योंकि वे बहुत पास एवं अति प्रिय सम्बन्धी हैं,किन्तु बम्बई उच्च 
न्यायालय ने उनके लिए द्वार बन्द कर दिया है और भाई, मामा तथा उसके पूत्र या अपनी पुत्री के.पति के लिए द्वार 
खोल दिया है, जो लोगों को असंगत लगता है। इसके अतिरिक्त उच्च न्यायालयों ने पुत्री के पुत्र को देशस्थ समातं 
ब्राह्मणों (धारवाड़ जिले के) एवं तैलंग ब्राह्मणों की परम्पराओं के आधार पर मान्यता दे दी है। पूरे भारत में शूद्र 
लोग अपनी पुत्री, बहिन या मौसी के पुत्रको गोद ले सकते हैं। 'दत्तकमी मांसा ने आगे बढ़कर यह व्यवस्था दे दी है कि 
विधवा अपने भाई के पुत्र को नहीं अपना सकती। यहाँ इस ग्रंथ ने इस बात पर ध्यान नहीं दिया कि वह स्वतः ही 
एसा नहीं कर सकती, क्योंकि ऐसा करने से विधवा Car ga बनाती है जिसका उसके पति से कोई सम्बन्ध नहीं है, 
क्योंकि उसके भाई की स्त्री से(सरहज से) उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, इसके अतिरिक्त उसका (विधवा का) पति 
` एसे पुत्र को स्वयं अपना सकता था । बम्बई के उच्च न्यायालय एवं प्रिवी कॉसिल ने 'दत्तकमीमांसा' के इस निरर्थक 
प्रस्ताव को ठुकरा दिया है । पन्नालाल ने अपनी पुस्तक 'कुमायूं लोकल accra में लिखा है कि भारत के उस 
भाग में पुत्री का पुत्र या बहिन का पुत्र दत्तक पुत्र बनाया जा सकता है । हाल. में यह निर्णीत हुआ है कि शूद्रों में किसी 
स्त्री का अवध पुन्न दत्तक नहीं बनाया जा सकता है (इण्डियन ला रिपोट्‌ स, १६४१, बम्बई ३५०) । लिगायतों में 
कोई स्त्री अपने अवैध Ga को दत्तक होने के लिए नहीं दे सकती। इसी के आधार पर उपर्युक्त नियम बना है । 
इथाम्‌ ष्यायण--दत्तक पुत्र के दो प्रकार हैं, केबल (साधारण) एवं द्व्यामुष्यायण. (दो पिताओं का पुत्र) | 
जब कोई इस समझौते के आधार पर दत्तक के रूप में अपना पुत्र देता है कि वह दोनों का (स्वाभाविक पिता अर्थात्‌ 
_ जनक पिता तथा पालक का) पुन्न है तो ऐसे दत्तक पुत्रको द्रयामुष्यायण कहा जाता है।१२ बम्बई उच्च न्यायालय 


sR अयं च दत्तको विविधः केवलो इच्यापुष्यायणश्च। सविद विना दत्त आद्य:। आवयोरसाविति संविदा 
चत्त्यः। व्य० Ho (go ११४) । दत्तकचंद्रिका (१० ६१,६६ ) ने केवल दत्तक के लिए शुद्धदत्तक शब्द प्रयुक्त 
४ | ऊपर देख लिया हे (अध्याय २७) कि मिताक्षरा में दद्याभुष्यायण एवं क्षेत्रज को समानार्थक या पर्याय 
है। नारद (दायमाग, २३) ने सो सम्भवतः इसी अर्थ में इसे प्रयुक्त किया है, यथा-ढिरामुष्यायणा 
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ने व्यवस्था दी है कि दृद्यामुष्यायण करने के पूर्व उपयू'क्त प्रकार के समझौते की सिद्धि उस विषय में भी होनी 
चाहिये जहाँ एक भाई अपने अन्य भाई के इकलौते पुत्र को अपनाता है(४२, बम्बई, २७७) | द्व्यामुष्यायण अपने 
जनक एवं पालक के कुलो का रिक्थाधिकार पाता है । यह शब्द Ho स्मृतियों में दत्तक, कोत ज॑ से gat के लिएभी 
प्रयुक्त हुआ है।१३ व्य° मयूख ने कात्यायन की उक्ति उद्धत की @ (जिसे दत्तकच० ने पेठीनसि का माना 
है) | व्य० मयू०, दत्तक मी० एवं दत्तकच० ने ऐसी उक्ति (जिसे प्रथम ने प्रवराध्याय की तथा दसरे ने पारिजात 
की माना है) उद्धृत की है, जो इसका समर्थन करती है । दत्तकमी० एवं दत्तकच० ने सत्याषाढ के दो सूत्र जिन 
पर शवर का भाष्य हू) उद्धृत किये हैं, जिनमें क्षेत्रज को नित्य दृचामृष्यायण तथा दत्तक एवं अन्य पुत्रों को 
अनित्य हचामुष्यायण कहा गया है। याज्ञ०(२।१२७) एवं वौधायनधर्म० (२।२।२।२१) के मत से क्षेत्रज, उत्पन्न 
करनेवाले एवं उस व्यक्ति का पुत्र होता है जिसकी पत्नी से वह उत्पन्न किया जाता है । अतः यह नित्यं इथामुष्यायण 
कहलाता है क्योंकि वह सदैव दो पिताओं का पुत्न रहता है। जब क्षेत्रज पुत्र व्यवहारातीत एवं वर्जित मान लिया 
गया तो बही दृथामुष्यायण रह गया जो समझौते के अनुसार जनक का एवं पालक का एक मात्र पुत्र कहलाता है। 
मनु (51१४२) ने एक सामान्य नियम दिया है कि दत्तक अपने जनक के गोत्र का परित्याग करता है और पालक का 
गोत्त ग्रहण करता है। किन्तु कुछ.लोगों के मत से दत्तक के दो गोत्र होते हैं; यदि चौल तक के संस्कार जनक के कुल 
में हुए हों तथा उपनयन एवं उसके उपरान्त के पालक के कूल में हुए हों तभी एसा होता है। अतः यह कोई सामान्य 
प्रस्ताव नहीं था कि दत्तक सदैव दो गोत्नों वाला होता है। यदि जतकम से लेकर सभी संस्कार पालक द्वारा सम्पा- 
दित होते हैं तो दत्तक पालक का गोत्र धारण करता है । इसी से दत्तक एवं क्रीत पुत्रों को अनित्य द्वथामुष्यायण (जो 
सभी स्थितियों में द्रथामुष्यायण नहीं होते) पुत्रों की संज्ञा मिली है। और देखिये दत्तकमी० (To १८५-१८४) | 
क्षेत्रज कई शताब्दियों पूर्व अव्यवहार्य हो गया था, अब तो न्यायालयों द्वारा अनित्य द्वधामुष्यायण भी अप्रचलित 
घोषित कर दिया गया । अब एसी व्यवस्था है कि सिफ केवल-दतक ही दत्तक रूप में माना जायगा, . जब तक कि 
यह समझौता सिद्ध न कर दिया जाय कि दत्तक पुत्र दोनों का है (वैसी स्थिति में वह ढ्यामृष्यायण दत्तक कहा 
जायगा) । 

जव कोई इचामुष्यायण के रूप में अपनाया जाता है तो उसका पुत्र, जो इस प्रकार के पुत्रीकरण के उप- 
रान्त जन्म लेता है, पालक के पौत्र रूप में रिक्थाधि कार पाता है, किन्तु यह तभी होता है जब कि पालक के पूर्व 
ही द्र्ामुष्यायण का देहान्त हो जाता है। 


aagteat पिण्डोदके पृथक्‌ | ferred समादद्युर्बीजिक्षेत्रिकयोस्तथा ॥ यहाँ द्रभाम्‌ष्यायण के स्थान पर “द्विः अव्यय 
के साथ आमुण्यायण शब्द प्रयुक्त हुआ है और ‘fe.’ का अर्थ है 'दो बार' । द्रथामुष्यायण शब्द 'द्वि' (दो) एवं 
'आामुष्यायण' (इसका पुत्रया उसका पुत्र) से बना है। ओर देखिये तेतिरीय संहिता (Reise), अथववेद 
(४।१६।४;१०।५।३६ एवं ४४; १६।७।८) , हारीतगृह्यसुत्र (Wels), भारद्वाजगृहयसुत्र (2198), पाणिनि 
(६।३।२१ ) पर कात्यायन का वातिक (२) । पाणिनि (४।१।४४) के अनुसार 'आमुष्यायण' 'असुष्य' (इसका 
या उसका) से बना है और इसका तात्पर्यं है 'अपत्प' (पुत्र ) आशवलायनश्ोत सुत्र (उत्तरषट्क, ६।१३) सें इधा- 
सष्यायण' के लिए 'द्विप्रवाचन' शब्द प्रयुक्त हुआ है । ; 
१३. यत्तु--अथ चेद्त्तकक्रीतपुत्रिकापुत्राः परिग्रहेणानाषयास्ते इथामुष्यायणा भवन्ति-इति द्व्ामु ष्या- | 
यणानुपक्रम्य कात्यायनः | व्य० स० (Fo ११५); दत्तकच० (Yo ४६) ने इसे पेठोनसि का साना है । 3 
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४०० घर्मेशास्त का इतिहास 


पत्रीकरण के संस्कार--पुत्रीकरण के अत्यन्त आवश्यक अंग हैं। जनक द्वारा SAAT wa पालक द्वारा पूत्र- 

परिग्रहण और इसके पीछे इस भावना का रहना कि अव पुतन पालक के कूल का हो रहा हं। कछ विषयों में एक आय 
आवश्यक अंग है होम, जिसे दत्तकहोम कहा जाता है (जिसका उल्लेख शौनक एवं बौधायन ने किया है) । यह कोई 
आवश्यक नहीं है कि अर्पण एबं परिग्रहण के उपरान्त ही दत्तकहोम कर दिया जाय, जब अपंणकर्ता एवं परिग्रहण- 
कर्ता विधवा या As aT कोई बीमार व्यक्ति या कोई अन्य हो तो यह कार्य किसी अन्य व्यक्ति हारा सम्पादित हो 
सकता है। यद्यपि वैदिक काल में नारियाँ मन्त्र-वक्ता होती थीं और हारीत एवं यम ने लिखा है कि स्त्रियों का 
उपनयन-संस्कार होता था और वे वेदाध्ययन कर सकती थीं । (देखिये इस ग्रंथ का भाग २, अध्याय ७), किन्तु 
कालान्तर में ऐसा समझा जाने लगा कि वे वेद नहीं पढ़ सकतीं, बैदिक मंत्रों का उच्चारण नहीं कर सकतीं; अतः 
वे कोई होम नहीं कर सकतीं । इसी' से क्‌छ लेखकों ने ऐसा कहा कि विधवा पुत्रीकरण कर ही नहीं सकती । किन्तु 
व्य० मयख आदि में आया है कि विधवा शूद्र के समान ऐसा कर सकती है, अर्थात्‌ जिस प्रकार शूद्र ब्राह्मण द्वारा 
दत्तक-होम करा सकता है, उसी प्रकार विधवा वैसा कर सकती है ।१ ९ (देखिये इस ग्रंथ का भाग २, अध्याय ७, 
जहाँ स्त्रियों की हीनावस्था के कारणों पर प्रकाश डाला गया हं ।) ऐसा कहा गया है कि द्विजों में दत्तकहोम की 
कोई आवश्यकता नहीं है यदि परिगृहीत ga पालक के गोत्र का है। 'दत्तकदर्पण' ने 'सरस्वतीविलास' से यम को 
उद्धृत कर कहा है कि सभी दशाओं में होम सर्वथा आवश्यक नहीं Zl यही वात जगन्नाथ ने कही है (देखिये 
sto जॉली; टैगोर लॉ Bead, पृ० १६०, कोलब्रुक; डाइजेस्ट ४) । धर्म-सिन्धु का कथन है कि कछ प्रदेशों में 
सगोत्र-सपिण्डों के लिए वैदिक संस्कारों के विना भी garter एवं पुत्र-प्रहण वैध माना जाता है । इस विषय में आधु- 
निक न्यायालयों के मतों में एकता नहीं है और हम उनके उद्घाटन में नहीं पड़ेंगे। शूद्रों में होम की कोई आव- 
श्यकता नहीं है | “वौधायनगृह्य-शेषसूत्र? (२।६।४-६) में पुत्रीकरण के संस्कार का वर्णन है । देखिये दत्तकमी०, 
संस्कारकौमुदी (१० १७७), धर्मसिन्धु (qo १६१) । शौनक ने जो विधि दी है वह बौधायन के बाद की है और 
उसमें थोड़ी भिन्नता भी है तथा वह ऋग्वेद के अनुयाथियों के लिए हे संस्कारकौस्तुभ, To १७५) । व्यवहार- 
मयूख (To १२०-१२२) एवं धर्मं सिन्धु (३, पूर्वां, To १६०-१६१) में विस्तार के साथ विधि दी गयी है । पाठक 
चहाँ देख लें । : 
पुत्रीकरण के परिणाम-गोद लेने से एक व्यक्ति का एक कूल से दूसरे कुल में जाना होता है । गोद लिए जाने 

पर दत्तक पुत्र को कुछ सम्यक्‌ रूप से परिभाषित बातों को छोड़कर औरस पुत्र के समान ही पालक के कुल के अधिकार 
एवं सुविधाएँ प्राप्त होती हैं। इस विषय में मनु (६19४२ ) के निम्न वचन हैं-अपित Ga को अपने कुल के गोत्रका . 
नाम एवं अपने जनक की सम्पत्ति नहीं लेनी चाहिये, पिण्ड (श्राद्ध के समय पितरों को दिया जाने वाला पके चावल 
का गोला) गोत्र एवं सम्पत्तिका अनुगमन करता हे (अर्थात्‌ इनमें सतत आनुषंगिक सम्बन्ध होता हँ) ; जो दत्तक देता 
है (अर्थात्‌ जो अपना पुत देता है) उसकी अंतिम क्रिया समाप्त हो जाती है (अर्थात्‌ दत्तक पुत्र उसकी अत्त्येष्टि-क्रिया 
एवं श्राद्ध-कर्मे आदि नहीं करता )। * “इससे स्पष्ट है कि दत्तक पुत्र को पालक की सम्पत्ति प्राप्त होती हे, वह पुत्रीकरण 


= १४. यच्छुद्धिविवेक उक्त वेदिकमन्त्रसाध्यहोमवति पुत्रप्रतिग्रहे शूद्रस्यानधिकार इति तदपास्तम्‌ । समन्त्रकः 
_ होमस्तु तेन विप्रद्वारा कार्यः ।......स्त्रिया अपि शृद्ववदेवाधिकारः । स्त्रीशूद्राइच सथर्माणः--इति बाक्यात्‌ । व्य० Ho 
पु० ११२) । और देखिये इस ग्रन्य का माग २, अध्याय १२ | 

१५, गोत्ररिक्ये जनयितुनं हरेद्‌ दत्रिमः क्वचित्‌ । गोत्ररिक्यानुग: पिण्डो व्यपंति ददतः स्वघा॥ मनु 
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के उपरान्त अपने वास्तविक पिता का नाम नहीं छेता या व्यवहार करता, उसे उसकी सम्पत्ति भी नहीं मिलती और 
न वह उसकी अन्त्येष्टि क्रिया तथा श्राद्ध ही करता है। मनु के इस कथन के आधार पर एक विद्वान्‌ हिन्दू न्यायधीश ने 
यह फतवा दे दिया कि दत्तक-सम्बन्धी सिद्धान्त दत्तक के जनक-कूल अर्थात्‌ पितृ-कुल एवं मातृ-कुल से सम्पूर्ण पृथक्त्व 
तथा पालक-कुल में सम्पूर्ण निवेशन (मानो वह वहीं उत्पन्न हुआ था) पर निर्भर है। सम्पूर्ण पृथकत्व-सम्बन्धी विचार के 
लिए यहाँ कोई आधार या प्रमाण नहीं है। किन्तु यह सिद्धान्त बहुत-से विवादों में मात्य हो गया और प्रिवी कौंसिल ने 
इसे स्वीकार भी कर लिया | एक दूसरे न्यायाधीश ने यह कह दिया--“सम्पूर्ण पुत्रीकरण मानों पालक-कुल में लड़के 
के जन्म होने-जैसा है और जहाँ तक इस प्रकार के पुत्नीकरण से उत्पन्न वैध परिणामों का प्रश्‍न है, उस लड़के की जन्म- 
कुल में सम्पत्ति सम्बन्धी (सिविल) मृत्यु भी है।” प्रिवी कौंसिल को अन्त में सचेत करने के लिए यह लिखना पड़ा-- 
“जैसा कि कई वार देखने में आया है, 'सम्पत्ति-सम्बन्धी व्यवहारानुसार या सम्पत्ति के लिए मृत्यू या मानो वह कुल 
में उत्पन्न ही नहीं हुआ था” आदि वातें सभी प्रकार के प्रयोगों के लिए ममपुर्ण हूँ और तर्कसंगत नहीं हैं, वे केवल “नये 
जन्म' के लिए औपचारिक मात्र £1" हमें यह जानना है कि प्रामाणिक निबन्धों ने ही मनु के कथन को इस प्रकार से 
रखा । व्य० मयूख ने मनु (६।१४२) की व्याख्या करके निष्कर्ष निकाला कि गोत्र, रिक्थ, पिण्ड एवं स्वघा नामक चार 
शब्दों को शाब्दिक अर्थं में नहीं लेना चाहिये, प्रत्युत उन्हें पिण्ड-सम्बन्धी परिणामों के अर्थं में ही लेना चाहिये, जो कि 
पुल्लीकरण के उपरान्त वास्तविक पिता से सम्बन्धित हैं, अर्थात्‌ दत्तक होने के लिए पुत्र दे देने के उपरान्त जनक से उसका 
सम्वन्ध टूट जाता है। इसी प्रकार पुल्लीकरण के उपरान्त दत्तक का अपने वास्तविक भाई, चाचा आदि से सम्बन्ध टूट 
जाता है। 'व्यवहारमयूख' का कहना यह नहीं है कि दिये हुए पुत्र की जन्म-कुल में मृत्यु हो जाती हैया उसका जन्म-कुल 
से किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध नहीं रहता; प्रत्युत उसका केवल इतना ही कहना है कि दत्तक पुत्र हो जाने के उपरान्त 
जन्म-कु ल में पिण्ड-दान करने एवं जन्म-कुल की सम्पत्ति लेने के उसके अधिकार बन्द हो जाते हैं | स्मृतिच० (२, प्‌ ० 
२८६) को उद्घृत कर 'दत्तकमीमांसा' (To १६३-१६४) ने व्यवस्था दी है कि दत्तक हो जाने के उपरान्त पुत्र अपने 
दाता के गोत्र वाला नहीं रह जाता ।१«यही बात दत्तकचन्द्रिका (To २ ३-२४) ने भी बिना स्मृतिचन्द्रिका' का उल्लेख 
करते हुए कही है। विद्वान न्यायाधीशों ने प्रामाणिक ग्रन्थों को स्वयं न देखकर प्रत्युत कुछ अनुवादो के आधार पर ही 
जो चाहा सो निर्णय दिया है। वे इस विषय में असावधान-से रहे हैं कि धमं शास्त्र-ग्रन्थों ने दत्तक हो जाने के उपरान्त 
उसके पिण्ड एवं गोत्र तथा रिक्थ की परिसमाप्ति के विषय में क्या कहा है। 'सरस्वतीविलास' (To ३६४) ने विष्णु ० 
का उद्धरण देते हुए कहा है कि दत्तक पुत्र को भी अपने जनक की अन्त्येष्टि-क्रिया करने का अधिकार है। किन्तु मनु 
(६1१४२ के अनुसार यह तभी सम्भव हूँ जब कि मृत्यु के समय उसके जनक को कोई पुत्र न हो। यही बात खादिरगृहा- 
सूत्र (३।५।६) की टीका में “द्रस्कन्द' एवं निर्णयसिन्धु' के लेखक कमलाकर ने (जो नीलकण्ठ के प्रथम चचेरे भाई एवं 
उनके समकालीन हैं) कात्यायन एवं लौगाक्षि (भ्रवरमंजरी में उल्लिखित, १० १४६) का हवाला देते हुए, कही है । 
धर्मसिन्धु (३, पूर्वाध, Jo १६१) का कश्नन है कि जन्म-कुल में उपनयन हो जाने के उपरान्त कोई असगोत्र जब दत्तक 
बनता है या जब पालक द्वारा उपनयन मात्र कराया जाता है तो दत्तक को ASS जनों के आग प्रणाम करते समय या श्राद्ध 
आदि कर्म में दोनों गों का उच्चारण करना चाहिये; किन्तु जब दत्तक के चौल से लेकर सारे संस्कार पालक के गृह में 
सम्पादित होते हैं तो उसका केवल एक अर्थात्‌ पालक का ही गोत्र होता है। 


१६. एतेन पुत्रत्वापादकक्रिययैव दह्निमस्य प्रतिग्रहोतुधने स्वत्वं तस्सगोतरतवं च मवति। दातुषने तु दालादेव _ 
ुन्रत्वनिवृत्तिद्वारा दत्रिसस्य स्वत्वनिवत्तिर्दातुगोत्रनिवत्तिश्च भवतीत्युच्यते इति चन्द्रिकाकार; । दत्तकमोसांसा न 


go १६३-१६४) | 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. | 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
&०२ धर्म शास्त्र का इतिहास 


(६1१४२) के कथन का सीधा अर्थ यह है जब कोई दत्तक होने के लिए अपना पुत्र दे देता है तब उसके 
पुत्न का दूसरे कुल में स्थानान्तरण हो जाता हैं, वह दाता के लिए श्राद्ध एवं अन्य क्रियाएँ नहीं करता, औरन उसकी 
मत्य के उपरान्त उसके धन का अधिकारी होता और न विभाजन के समय कोई माँग उपस्थित कर सकता हैं । दाता के 
अन्य पुन्न या पुत्रों ढारा उसके श्राद्ळ-कमं आदि सम्पादित होते हैं और वे ही कूल-सम्पत्ति के उत्तराधिकारी होते हैं। 
किन्तु बस्बई के न्यायालय ने इसे तोड़-मरोड़कर दो प्रकार के निर्णय दिय हैं जो परस्पर-विरोधी हैं। हम यहाँ पर इसके 
विवेचन में नहीं पड़ेंगे । 

कछ विषयों में जनक-कल का गोत्र वतं मान रहता है, जेसा कि निबन्धो के कथनों से व्यक्त होता | | 'संस्कार- 
कौस्तुभ' (To १८२) का कहन। है कि दत्तक को विवाह करते समय अपने जन्म-कुल एवं पालक-कुल के गोतों से 
बचना अर्थात दोनों का वर्जन करना चाहिये।* ° धर्म सिन्धु (३, T° १६१) ने भी यही कहा है। इसके अनुसार जनक 
एवं पालक के कूलों की कन्या से विवाह करना सदा के लिए वर्जित है न कि सात या पाँच पीढ़ियों तक। अतः यदि 
पूर्णहपेण गोत-सम्बन्ध न टुटे तो इसमें कोई तुक नहीं है कि पुत्रीकरण के पूर्व लिये गये रिक्थ का त्याग या अपहार 
किया जाय या रिक्थाधिकार का त्याग केवल भविष्य के लिए न किया जाय । निबन्धो में सपिण्ड-सम्बन्ध के विषय में 
मतैक्य नहीं है । दत्तकमीमांसा (To १६७) के मत से ट्व्यामुष्यायण को तोन पीढ़ियों तक जनक एवं पालक के कुलों 
की सपिण्ड कन्या से विवाह न करना चाहिये । केवल-दत्तक को सपिण्ड-सम्वन्ध अपने पालक के कूल में तीन पीढ़ियों 
तक मानना चाहिये (क्योंकि वह पालक के शरीर का कोई अंश अपने में नहीं पाता) और वही सम्वन्ध अपने जनक के 
कूल में सात पीढ़ियों तक मानना चाहिये। १” 'निर्णयसिन्धु' ( ३,पुर्वाध, To २६०-२६१) ने कई मतों का प्रकाशन करने 
के पश्चात्‌ अपना मत दिया है कि विवाह में जनक एवं पालक के कूलों की सात पीढ़ियाँ देखनी चाहिये (पालक में यह 
पिण्डदान पर आधारित हँ) । व्य० मयूख (To ११६) के मत से केवल-दत्तक का पालक-क्‌ल में सपिण्ड-सम्बन्ध सात 
पीढ़ियों तक तथा पालिका-कल में पाँच पीढ़ियों तक रहता है । लगता है, इसके मत से जनक के कूल में कोई सपिण्ड- 
सम्बन्ध नहीं होता, जैसा कि मनु (६1१४२) ने कहा है। 'दत्तकचन्द्रिका' (१० ६१-६६) नेसंभवतः यह माना है कि 
इथामुष्यायण को सपिण्ड-सम्बन्ध (दत्तकमीमांसा के मत की भाँति) मानना चाहिये, किन्तु केवल-दत्तक को पालक- 
कूल में सपिण्ड-सम्बन्ध सात पीढ़ियों तक मानना चाहिये, जैसा कि मनु (६1१४२) ने माना है। धम सिन्धू” (३) To 
१६१) का कहना हँ कि सपिण्ड-सम्बन्ध की पीढ़ी-सम्बन्धी निर्भरता इस प्रश्न पर है कि पुत्नीकरण जनक-कूल में 


° 


उपनयन के उपरान्त हुआ हे या उपनयन के पूर्व, या जातकमं से लेकर सभी संस्कार पालक-कूल में सम्पादित 
हुए el 


१७. विवाहे तु दत्तक्रमात्रेंग बीजिप्रतिग्रहीत्रोः पित्रोर्गोत्रप्रवरवर्जेन कार्यम्‌ । प्रवरमञ्जर्यादिनिबन्धेषु 
._ तन्निषेधोक्तेः । संस्कारकोस्तुस (प° १८२) ; विवाहे तु सवंदत्तकेन जनकपालकयोरुभयोरपि पित्रोर्गोत्रप्रवरसम्बधिनी 
क्त्या वर्जनीया । नात्र साप्तपोरुषं पाञ्चपौरुषमित्येवं पुरुषनियम उपलभ्यते । धर्मसिन्धु (३, पूर्वां go 

१६१) । र 


यदिदमुभयत्र त्रिपुरुषसापिण्डयाभिधानं तद्‌ ढ्यामुष्यायणा मिप्रायेण त्रिकद्वयेन सपिण्डीकरणामिघानात्‌। 

शुद्धवत्तकस्य तु प्रतिगृहोतृक्‌ले त्रिपुरुषं पिण्डान्वयरूपं सापिण्डयं जनककले साप्तपोरुषमवयवान्वयरूपमेवेत्यलं 

प्रपञ्चेन | इत्तकमोमांसा (Jo १८७); मम तु पालककूले एकपिण्डदानक्रियान्वयित्वरूपं साप्तपौरुषमेव सापिण्डयं 
गोत मोक्तेजेनककृलेपि तावदेव । नि० सि० (३, gate, Yo २४१) | 
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वम्बई के उच्च न्यायालय ने व्यवस्था दी है कि दत्तक पुत्न अपने जनक-कल में वजित पीढ़ियों तक विवाह 
नहीं कर सकता और उस समय यह नहीं कहा जा सकता कि वह उस कूल में नहीं उत्पन्न हुआ है, क्योंकि 
विवाह के वर्जन के लिए दोनों कुलो में सपिण्ड-सम्बन्ध को मान्यता दी गयी है । 

“निर्णयसिन्धु', धमेसिन्धु' एवं दत्तकचन्द्रिका' (qo ४८-४६) ने घोषित किया है कि यदि जनक के पास मरते 
समय कोई पुत्र न हो या कोई अन्य उपयुक्त व्यक्ति न हो तो दत्तक पुत्र उसका श्राद्ध कम कर सकता है। 'निर्णयसिन्ध' 
एवं संस्कारकौस्तुभ' (To १५५-१८६) का मत हूँ कि जनक के मरने पर दत्तक पुन्न तीन दिनों तक सूतक मनाता 
है और यही उसके मरने पर उसका जनक करता है । 'दत्तकमीमांसा' एवं दत्तकचन्द्रिका' इसके विरोध में हैं, इनके 
अनुसार केवल-दत्तक अपने जनक एवं जनक-कूल के अन्य सम्बन्धियों के लिए सूतक नहीं मनाता ॥१८यदि विवाहित 
पुत्त वान्‌ व्यक्ति का पुत्रीकरणहो (जैसा कि वम्वई में संभव है) तो पुत्रीकरण के पूर्व उत्पन्न उसका Ta जनक-कल 
में ही रह जाता है और जिस कूल में वह जाता है उसके धन एवं Tae का अधिकार उसके Teal नहीं प्राप्त होता । 
किन्तु उस पिता को, जो गोद द्वारा दूसरे कूल में चला गया है, गोद लिए जाने, के पूवं उत्पन्न पुत्र को, जो जनक- 
कुल में रहता है, दूसरे को दत्तक रूप में देने का अधिकार प्राप्त है 1१० 

उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि पुत्नीकृत ga को (दत्तक पुत्रं को) अपने जनक-कुल से रक्त-सम्बन्ध 
प्राप्त है। (इस कारण वह वर्जित पीढ़ियों तक उस कुल की कन्या से विवाह नहीं कर सकता), वे संस्कार जो 
जनक-कुल में सम्पादित हो चुके रहते हैं पुत्रीकरण के उपरान्त पुनः नहीं किये जाते, वह अपने जनक का गोत्र इस 
रूप में रखता है कि वह उस गोत़ वाली कन्या से विवाह नहीं कर सकता, और कूछ लेखको के मत से वह अपने 
जनक-पिता का सूतक मना सकता है, अर्थात्‌ उसका श्राद्ध कर सकता है। अतः यह स्पष्ट है कि पुत्नीकरण के 
उपरान्त उसका जनक-कुल से त्याग केवल कुछ ही सीमा तक है और वह है सीमित, केवल पिण्ड, रिक्थ एवं कुछ 
सम्बन्धित विषयों तक ही । वह त्याग सम्पूर्ण नहीं है, जैसा कि कूछ निर्णीत विवादों में प्रकट किया गया है । 

दत्त क पुत्र औरस पुत्र के समान ही पालक-कूल में रिक्याधिकार पाता है, अर्थात्‌ वह न केवल अपने पालक 
का धन पाता है, प्रत्युत उसे अपने पालक पिता के भाई, चचेरे भाई आदि के भी दायांश प्राप्त हो सकते हैं (जबकि 
उनके पुत्न या अत्यन्त सन्निकट सम्बंधी न हों)। दत्तक पुत्रको उसकी पालिका एवं उसके (पालिका के) सम्बन्धियों 
यथा--पिता एवं भाई के उत्तराधिकार भी प्राप्त होते हैं । दूसरे अयं में यह कहा जा सकता है कि गोद लेनेवाली 
माता (पालिका) एवं उस माता के पिता के सम्बन्धी-गण उसे अपना धन देने के अधिकारी हो जाते हूँ ।3१ 

वसिष्ठ एवं बौधायन ने व्यवस्था दी है कि यदि दत्तक लेने के उपरान्त औरस उत्पन्न हो जाय तो दत्तक को 
चौथाई भाग मिलता है । इस विषय में स्मृति-बचनों एवं निबन्धों में मतैक्य नहीं है । दायभाग(१०।१३,पू० १४८) 
ने एवं 'विवादचिन्तामणि' (To १५०) ने कात्यायन को उद्धृत कर कहा है कि औरस उत्पन्न हो जाने के उपरान्त 


१६. दत्तकस्तु जनकपितुः पुत्राद्यमावे जनकपितुः शराद्धं कूर्थादध नं च गृ ह्लीयात्‌ । जनकपालकयोरुभयोः पिन्नोः 
सन्तत्यमावे दत्तको जनकपालकयोरुसयोरपि घनं . हरेत्‌, श्राद्धं च प्रतिवाषिकमुमयोः कूर्यात्‌ । घमं सिन्धु (३, उत्तरा 


go ३७१) | ० 
२०. देखिये मातँण्ड--बनाम--नारायण आई० एल० आर० (१४३४) बम्बई, ५८६ (एस० tte) 1 


२१. दत्तकादीनां मातामहा अपि प्रतिग्रहीत्री या माता तत्पितर एव पितृन््यायस्य मातामहेष्वपि ससानत्वात्‌। 
दत्तकमी ० (Go १४८८); शुद्धदत्तकस्य तु प्रतिगृहीत्या एव मातुः पित्रादिपिण्डदानम्‌ । दत्तकच० (Yo ६१). 
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So¥ घर्मंशास्त्र का इतिहास 


उसे जाति के अन्य प्रकार के पुत्रों को मिलकियत का तिहाई भाग मिलता है। बंगाल में इन परिस्थितियाँ मे पालक 
के धन का एक-तिहाई भाग दत्तक को मिलता है। वाराणसी एवं जनों में चौथाई भाग मिलता है । 'सरस्वतीविलास 
(qo ३४३) के मत से आठवाँ भाग मिलता है। वम्बई में दत्तक को ak भाग तथा औरस क ४/५ us मिलता 
है। यही बात बम्बई में शूद्रों के लिए भी है । किन्तु बंगाल एवं मद्रास में यह तय पाया है कि 'दत्तकचन्द्रिका, To 
&८ के आधार पर) Rl में दत्तक एवं औरस को बराबर-ब रावर मिले | यदि सम्पत्ति विभाजन योग्य न हो या उसे 
परम्परा के अनुसारः ज्येष्ठ पुत्र को ही दिया जाता है तो दत्तक लेने के उपरान्त यदि औरस उत्पन्न हो जाय तो ओरस 
को सस्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती. है। यदि संयुक्त परिवार में दो भाई हों और उनमें एक दत्तक ले और दूसरे के पास 
औरस हो तो दत्तक को विभाजन पर आधी सम्पति मिल जाती है, oe वसिष्ठ का नियम केवल उस विषय में 
लागू होता है जहाँ एक ही व्यक्ति को दत्तक एवं औरस दोनों पुत हों ।* * 


२२. उत्पन्न त्वौरसे पत्रे तृतीयांशहराः स्मृताः । सवर्णा असवर्णास्तु ग्रासाच्छादनभागिनः॥ कात्यायन 
(दायभाग १०।१३, पृ० १४८; fae चि० Jo १५०; विंवादचन्द्र Jo wo) । तथा च कात्यायनः | उत्पन्न त्वौरसे 
ga चतु्यांशहुराः स्मृताः । ˆ` चतुर्थांशो नाम चतुर्थस्य ate: समत्वेन परिकल्प्यते तत्तुल्योंशः इत्यर्थः | सरस्वती- 
faera (go ३४३) | अतएव-दत्तयुत्रे यथा जाते कदाचित्त्वौरसो भवेत्‌ । पितु रिक्थस्य सवस्य मवेतां समभागिनो । 
इत्यपि wat शद्रविषय एव योजनोयम्‌। दतकच० (१० éc) | 
ऐसा लगता है कि विवाहित व्यक्त को या पुत्रदान्‌ व्यक्ति को दत्तक होने की अनुमति देकर “व्यवहारमयूख 
ने स्मृतियों एवं अन्य निबन्धों को सीमाओं का उल्लंघन किया है । शोनक आदि ने कहा है कि दत्तक को औरस का 
प्रतिबिस्ब होना चाहिये । अतः दत्तक को उस अवस्था में लेना चाहिये जिससे वह शिक्षण एवं वातावरण द्वारा 
ओ- क्कालान्तर में औरस के समान ही मनोमाव रखने लगे। अतः विधान समाओं द्वारा ऐसा नियम बनना चाहिये कि 
उपनयन के उपरान्त दत्तक न लिया जाय या जनक-कुल में विवाह होने के उपरान्त तो दत्तक नहीं ही लिया जाय । 
पुत्र अहोत व्यक्ति या विधवा यदि, धार्मिक विचारों के अतिरिक्त, अपनो शान्ति, सुरक्षा या वृद्धावस्था में सहायता के 
लिए गोद लेना चाहते हैं तो यह स्वाभाविक ही है। इंग्लेण्ड में भ कुछ क्रिया-संस्कारों के साथ किसी नावालिग को 
गोद लेते हैं। जब तक विधवा बालिग न हो जाय उसे दत्तक लेने का अधिकार नहीं देना चाहिये | यह कोई तुक 
fe १५ या १६ वर्षीया विधवा पुत्रीकरण कर ले, जब कि उस पुत्रीकरण से उसे उसके द्वारा प्राप्त पति की 
स से (अब आघी) छोड़ देनो पड़ती है । , 
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अध्याय २८ 


पुत्र के उपरान्त उत्तराधिकार का अनुक्रम 


यह पहले ही कहा जा चुका है कि दाय या तो अश्रतिबन्ध होता हँ या स्रतिबन्ब, और पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र 
प्रथम प्रकार को ग्रहण करते हैं। यदि किसी को औरस या गौण पुत्र (अर्थात्‌ दत्तक; अन्य प्रकार के गौण पुत्र या तो 
वर्जित हैं या अप्रचलित हो गये हैं) न हो तो सम्पत्ति एक विशिष्ट क्रम से दी जाती हूँ । जब कोई पुत्रहीन मर जाता 
है और बह संयुक्त परिवार का सदस्य है तो शेष सहभागियों को पुरी सम्पत्ति मिलती रही है, किन्तु अब सन्‌ 
१६३७ के कानून (१६३७ के १८ वें कानून) के अनुसार विधवा को संयुक्त संपत्ति में पति का अधिकार प्राप्त हो 
जाता है | किन्तु यदि व्यक्ति अलग हो गया हो और उसे पुत्र हो तो उसके मरने के उपरान्त (यदि इसके पूर्व उसका 
पुत्र भी उससे अलग हो गया हो तो) उसकी सम्पत्ति उसके पुत्र वर्ग को समग्र रूप में मिल जातीं है, अर्थात्‌ उसके पत्र 
पौत्र (मृत पुत्र का पुत्र) एवं प्रपौत्र (मृत पुत्र के मृत पुत्र का पुत्र) साथ-हो-साथ उके पृथक रिक्य को प्राप्त करते 
हैं। मनु (६1१३७ = वसिष्ठ १७।५= विष्णु १५४६) एवं याज्ञ० (१७८) से पता चलता है कि पत, ata एवं 
प्रपीत्त बरावर रूप से आध्यात्मिक (पारलौकिक) फल द्रेते है, अतः वे प्रमुख उत्तराधिकारियों के दल में आते है। 
मिताक्षरा के अनुल्लंष्य सिद्धान्त के अनुसार पूत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र व्यक्ति के स्वाजित धन में जन्म से ही अधिकार 
रखते हैं, किन्तु वे उसके द्वारा उस सम्पत्ति के विवटन के विश में अधिकार नहीं रखते । यदि पत्रों, Tat या प्रपौत्रों 
में एक या अधिक उससे अलग हो गये हों तो उसकी मृत्यु के उपरान्त उसकी स्वाजित सम्पत्ति सर्वप्रथम उन पत्रों 
पौत्रों या प्रपौत्रो द्वारा ग्रहण की जायगी जो उसकै साथ संयुक्त रहे हों, किन्तु यदि कोई भी संयुक्त न रहा हो तो पृथक्‌ 
पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र समान रूप से ग्रहण करेंगे | र 
उपर्युक्त सिद्धान्त बहुत प्राचीन है । बौधायनधर्मसूत्र (१।५।११३-११५) ने कहा है कि व्यक्ति, उसके 
अपने भाई, सवर्ण पत्नी के पूत्न, पौत्र एवं प्रपौत्र एक दल में आते हैं और अविमक्त-दाय सपिण्ड कहे जाते हैँ | केवल 
इनके अभाव में ही किसी व्यक्ति का धन सकुल्यों में जाता है ।१ 
यदि बिना पूत्र, पौत एवं प्रपौत्र के व्यक्ति मर जाता है तो उके उतराधिकार के विषय में याज्ञवल्क्य के दो 
श्लोक हूँ; * “पत्नी, पुत्रियां (एवं उनके पुत्र), माता-पिता, भाई, उनके पत्र, गोत्र ज, बन्धु (सपिण्ड सम्बन्धी लोग), 


१. अपि च प्रपितामहः पिता्हः पिता स्वयं सोदर्या भ्रातरः सबर्णायाः पुत्रः पोत्रः प्ररौत्रस्तत्युत्रवजे ast . 
च पुत्रपौत्रमविभक्तदाय सपिण्डानाचक्षते | विमक्वदायातपि सङुल्पाताचञ्चते | असत्स्वन्येषु तद्गामी हयर्थो waft, ` 
बौ० घ० Mo (१।५।११३-११५) । ह : oe 

२. पत्नी gigateda पितरो स्रातरस्तथा । तत्सुता गोत्रजा बन्धुशिष्यसब्रह्मचारिण: ॥ एषामभावे पूवस्य 
धनभागुत्तरोत्तरः | स्वर्यातस्य हयपुत्रस्य स्वर्णेष्वयं विधिः।। याज्ञ (२।१३५-१३६) । प्रथम पद्य लघः हारीत 
(६४-६५) में मो पाया जाता है | ect = 

४२ 
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शिष्य एवं सहपाठी इनमें से क्रम से (एक के न रहने पर आगे वाला दूसरा) मृत व्यक्ति का (जब कि कोई et न 
. हो) घन पाता है। यह नियम सभी quit के लिए प्रयुक्त होता है।” यही बात विष्णुधमंसूत्र (१७।४-१ ५) में भी पायी 
जाती है । विवादचिन्तामणि, रघुनन्दन एवं मित्र मिश्र ने 'अपूत्रस्य' शब्द को ( व्यक्ति के मरते समय) उसके पूत्र, 
पौत्र एवं प्रयौ के अभाव के अथं में लिया है।' मिताक्षरा ने 'सवंवर्णषु” को उन लोगों के लिए भी प्रयुक्त माना है 
गे अन॒लोम एवं प्रतिलोम विवाहों से उत्पन्न हुए है। 
हे ठ नारियों की सम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में पृथक्‌-पृथक्‌ नियम है । नारियों के रिक्थ- 
सम्वन्धी अधिकारों के विषय में बहुत मतभेद भी है । सर्व-प्रथम हम पुरुषों की सम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में 
चर्चा करेगे । यहाँ पर भी मिताक्षरा एवं दायभाग के भि न्न-भिन्न सिद्धान्त पाये जाते हैं। 
किसी की पृथक्‌ सम्पत्ति के विषय में पुरुष सन्तान के अतिरिक्त अन्य उत्तराधिकारियों में प्रथम स्थान विधवा 
पत्नी को प्राप्त होता है । कई शताब्दियों के संघर्ष के उपरान्त ही मृत व्यक्ति की (जव वह अलग एवं असंयुक्त रूप 
में ही मृत हुआ हो) विधवा का उत्तराधिकार मान्य हो सका है। हमने पहले ही देख लिया है कि तैत्तिरीय संहिता (६ ॥ 
५।८) ने स्त्रियों को अदायादी' घोषित कर दिया था। इस शब्द का अर्थ RS सन्देहात्मक है, जेसा कि हम आगे 
देखेंगे । आपस्तम्बधमंसूत्र (२।६।१४।२) ने सामान्य रूप से कहा है कि पूत्राभाव में आसन्न (बहुत पास का) 
सपिण्ड उत्तराधिकारी होता है, किन्तु इसने पत्नी को स्पष्ट रूप से उत्तराधिकारी नहीं घोषित किया है, यद्यपि आगे 
(३।६।१४।४) पुत्नी को एक सम्भव उत्तराधिकारी के रूप में उल्लिखित किया है। बौधायन ने भी पत्नी को उत्तरा- 
धिकारी के रूप नहीं सम्मिलित किया है। वसिष्ठ ने स्त्रियों को उत्तराधिकारी नहीं कहा है। गौतम (२५।१६) ने 
कहा है कि सन्तानहीन मर जानेवाले व्यक्ति की सम्पत्ति को सपिण्ड, सगोत्र एवं सप्रवर, या उसकी पत्नी (अर्थात्‌ हरदत्त 
के मत से पत्नी अकेले नहीं प्रत्युत अति निकट सपिण्ड या सगोत्न के साथ दायांश पा सकती है) ले सकती है। यही मंत 
हरदत्त का भी था ।४ मनु ने पुत्रहीन व्यक्ति की पत्नी को रिक्थाधिकारी नहीं माना है, बल्कि उनके कुछ ऐसे वाक्य हैं 
जिनसे पता चलता है कि उन्होंने उसे सवंथा अलग कर रखा है, यथा--मनु (41१5५, किसी पुत्रहीन मृत व्यक्ति का 
धन पिता लेता है या उसके भाई लेते हैं) एवं मनु (६1२१७, पृत्रढीन व्यक्ति का धन माता को लेना चाहिये) । शंख 
(मिता०, याज्ञ० २१३५; दायभाग ११।१।१५) ने कहा है कि पुत्रहीन मृत व्यक्ति का धन उसके भाइयों को 
मिलता है, उनके न रहने पर माता-पिता या सबसे बड़ी पत्नी को मिलता है।* देवल (दायभाग ११।१।१७-१८ एव 


३. अनपत्यस्य पुत्रपोत्रप्रपौत्रहीनस्य | qa: पोत्रः प्रपौत्रो बा इत्यादिना अमीषां पांठक्रमेणंव स्वघाधिकारे 
सिदध तत्समानशोलस्य रिक्थग्रहणस्यापि तथैबाधिकारसिद्धः । वि० चि० (go 949); अत्र अपुत्रपदं पुत्रपोत्रपोत्रा- 
Wag तेषां पार्वणपिण्डदातृत्वाविशेषात्‌ । दायतस्व (Fo १८४); अपुन्रपदं पत्नीत्यादिषु श्रूयमार्ण पोतरभ्रपोत्रा- 

 ावोपलक्षणम्‌। व्य० प्र० (Fo ५०३) । . 
] PR, पुत्रामाबे यः प्रत्यासन्नः सपिण्डः | आ० To To (२।६।१४।२) ; पिण्डगोत्रषिसम्बन्धा रिकथं eke 
। स्त्रो वानपत्यस्य । गौतम (35198), जिस पर हरदत्त का कहना है--स्त्रो तु सर्वेः सगोत्रादिमिः समुच्चीयते | 
[दा सपिण्डादयो एदयो गृह्इन्ति तदा त: सह पत्न्यप्येकमंश हरेत्‌ ।-“पत्नौदायस्तु आचार्यस्य पक्षो न मवति 1 आपस्तम्ब? 
६।१४।२) पर उन्होंने गौतम का मत दिया है--“गोतमस्तु पुत्रामावे पत्त्या: सपिण्डादिमिः समांशमाह्‌ | बयम- 
५ स्वर्यातस्य ह्यपुत्रस्य रातृगामि व्यं तदभावे पितरो हरेयाता ज्येष्ठा वा पत्नी । शंख (मिता० याज्ञ० २" 


ia 
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- व्यवहाररत्नाकर To ५६३) ने व्यक्ति के भाइयों, कन्याओं, पिता, सौतेले भाइयों, माता: एवं पत्नी को क्रम से रिक्या- 
धिकारी माना है। यह ज्ञातव्य है कि कालिदास के समय में पुत्रही न पत्नी को अपने मृत पति का घन नहीं मिलता 
था, उसे केवल भोजन-वस्त्र मिलता था और सम्पत्ति पर राजा का अधिकार हो जाता था (अभि० शाकुन्तल, ६) 1 
याज्ञवल्क्य एवं विष्णु ऐसे स्मृतिकार हैं, जिन्होंने सवं प्रथम स्पष्ट रूप से घोषित किया कि पुत्रहीन व्यक्ति 
के मृत होने पर रिक्याधिकार सर्वेश्रयमः पःनो को मिलना चाहिये । बृहस्पति ने पुत्रहीन व्यक्ति की पत्नी को प्रथम 
उत्तराधिकारी घोषित किया है और अपनी उक्ति के समर्थन में कारण भी दिये हैं--'वेद, स्मृतियो के सिद्धान्तों तथा 
लोकाचार द्वारा यह घोषित है कि पत्नी अर्धांगिनी है और है Toa एवं पापों में आधी साझी। जिसकी पत्ती मृत नहीं 
है उसके (पति के) मरने पर उसका आधा शरीर जीवित रहता है। जब तक मृत व्यक्ति का आधा शरीर जीवित 
रहता है तब तक अन्य कोई सम्पत्ति कैसे पा सकता है? भले ही ager (सम्बन्धी), पिता, माता या अन्य सम्बन्धी 
जीवित हों; पुत्रहीन मृत व्यक्ति की पत्नो को saw भाग का उत्तराधिकार मिलता है। पति के पूर्व मरने वाली पत्नी 
पवित्र अग्नियों को साथ ले जाती है (अर्थात्‌ यदि पति अग्निहोत्री है तो पत्नी वैदिक अग्तियों के साथ जलायी जाती 
है), किन्तु यदि पत्नी के पूर्वं पति मृत हो जाता है तो उसकी सम्पत्ति पतिब्रता पत्नी को मिलती है। पतित्रता नारी 
की वन्दना करनी चाहिये, यही सनातन धर्म है ।* 
यद्यपि वहुमान्य स्मृतिकार याज्ञवल्क्य ने विधवाओं के उत्त राधिकार-सम्बन्धी प्रधान अधिकार को घोषित 
कर दिया था, तब भी कुछ स्मृतियों एवं आरम्भिक टीकाकारों ने उसे नहीं माना । नारद (दायभाग २५-२६) ने 
व्यवस्था दी है कि जव कई भाइयों में कोई सन्तानहीन मर जाय या संन्यासी हो जाय तो अन्य भाइयों को स्त्रीधन 
छोड़कर उसकी शेष सम्पत्ति बाँट लेनी चाहिये, किन्तु उस (मृत भाई) की पतिब्रता विधवाओं का उनके जीवन भर 
भरण-पोषण करन! चाहिये, किन्तु यदि वे व्यभिचारिगो हों तो उन्हें जीविका-वृत्ति से मुक्त कर देना चाहिये । 
नारद (दायभाग, ५०-५१) ने कहा है कि पत्नों के न रहने पर पुत्री, सकुल्य, बन्धु, सजातीय एवं राजा क्रम से उत्तरा- 
शिकार पाते हैं । स्पष्ट है, यहाँ पत्नी सम्मिलित नहीं है। व्यास (हरदत्त द्वारा गौतम २८।१६ की टीका में उद्धृत एवं 
स्मृतिच० २, Fo २८१) का कथन है कि यदि पति की सम्पत्ति २००० पणों से अधिक की न हो तो पत्नी उसे सम्पूर्ण 
रूप में ग्रहण कर सकती है। श्रीकर ने ऐसी व्यवस्था दी है कि यदि सम्पत्ति थोड़ी हो तो पत्नी उसे सम्पूर्ण रूप में पा 


१३५; अपराकं, Fo ७४१) । दायमाग (११।१, ११ पू२ ११४) ने इते शं ब-लिशित, पेडोनसि एवं यसका माना है 
और पत्नी के पश्चात्‌ 'सगोत्रशिष्यपब्रह्वाबारिण? जोड़ दिया है। किन्तु अपराक (To ७४४) ने इसे शंख-लिखित एवं 
देठीनसि का माना है। मिताक्षरा ने व्याख्या की है कि “माइयों' का तात्प है 'पुनः संयुक्त भाइयों ।' 

६. आस्नाये स्मृतितन्त्रे च लोकाचारे च सुरिमिः। शरीरार्ध स्मृता जाया पृष्यापृष्यफले समा ॥ यस्य नोपरता 
मार्या देहाधं तस्य जीबति। जीवत्पर्थेशरीरेऽ्षे कय मन्यः TAZ ATT सक्ह्पेबिद्यमानेस्तु पितृच्ातृतनामिभिः। असुतस्य 


प्रमीतस्य पत्ती तद्भागहारिणी ॥ पूर्व मुता त्वग्तिहोत्र मृते भ्त रि तद्घतम्‌ । विन्देत्‌ पतिद्गता नारी घमं एष सनातनः॥ ` 


बृहस्पति (अपराकं Jo ७४०-४१; दायमाग ११।१।२, १० १४६-१५०; कर्सर, AZ ३।१८७; स्मृतिच° २, go 


२४०-६१ ) । देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय & एवं अध्याय ११, और शतपथब्राह्मण (५।२।१।१० एवं पाठ ` 


२।३); तैत्तिरीय संहिता (६।१।५।५) ; ऐतरेय ब्राह्मण (१।३।५) ; शान्तिपर्व (१४४।६६) ;आदिपदे (७४-४०) 1 | 
वसिष्ठ (२११५) एवं पराशर (१०।२६) का कथन है-- पतत्पर्थ शरीरस्य यस्य भार्या सुरां पिबेत्‌ । पेतिता्ध- 
शरीरस्य निष्कृतिर्न बिधीयते ॥' $ DD 
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जाती है, किन्तु यदि वह अधिक हो तो उसे-जीवन-वृ सिं मात्र मिलती है। किन्तु मिताक्षरा ने इस व्यवस्था का यह कह 
कर विरोध किया है कि यह याज्ञवल्क्य के कथन के विरुद्ध है । हमने देख लिया है कि याज्ञवल्क्य ने संयुक्त सम्पत्ति 
के विभाजन के समय भी अन्य पुत्रों के साथ पत्नी एवं माता को दायांश दिया है। इसके अतिरिक्त उनके अनुसार पत्नी 
को दायांश से विरत करने से 'विधि-वैषम्य' नामक दोष उत्पन्न हो जाताहै। “विधि वैषम्य'दोष के विषय में पूर्वमीमांसा ने 
एक निष्कर्ष दिया है--जब एक ही वाक्य की व्याख्या दो परिस्थितियों में दो भिन्न प्रस्तावों को उपस्थित करती है तो 
वह “'विधिवँषम्य” दोष प्रकट करती है।” याज्ञवल्क्य का एक ही कथन दो अर्थों में लिया जायगा; (१) जब पति लम्वी- 
चौड़ी सम्पत्ति छोड़े तो पत्नी को जीविका मात्र की उपलब्धि होगी, (२) किन्तु यदि वह थोड़ी सम्पत्ति छोड़े तो 
उसकी पत्नी को पुत्र के दायांश के बराबर मिलेगा।” एक अन्य मत स्मृतिसंग्रह एवं धारेश्वर का है--यदि पत्नी नियोग 
का आश्रय लेकर पति के सिए पुद्रोत्पत्ति करती है तो वह पुत्रहीन मृत पति की सम्पत्ति पा सकती है । इस मत को 
गौतम (२८।१६२०) एवं वसिष्ठ (१७।६५) के वचनों से बल मिला (वसिष्ठ ने सम्पत्ति-मोह के कारण नियोग- 
आश्रय की वर्जना की है) । इस मत को मन्‌ (51१४६ एवं १६०) से भी बल मिला है । उनका कथन है कि एक भाई 
मृत भाई की पत्नी से पूल उत्पन्न कर अपने भाई का दायांश उसे दे देता है । मिताक्षरा, स्मृतिच० (२, Jo २६४) 
एवं व्य० प्रकाश (Yo ४६५-४६७) ने इस मत का खण्डन किया है।! | 
' मेधातिथि ने भी, जो सामान्यतः उदार लेखक के रूप में प्रसिद्ध हैं, प्रतिवन्ध लगाया है कि विधवा अपने मृत 
पति का उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकती 1% 
मिताक्षरा ने श्रीकर, धा रेशवर आदि के मतों का खण्डन करके यह तय किया है कि यदि विधवा सदाचारिणी 
है तो वह अपने पुत्रहीन मृत पति की सम्पूर्ण सम्पत्तिकी अधिकारिणी है।१ ° मिताक्षरा के उपरान्त अधिकांश लेखकों 
ने विधवा के उत्तराधिकार को मान्य ठहराया Sl aga से लेखकों ने ऐसा कहा है कि विधवा के उत्तराधिकार के 
विषय में स्मृतियों के वचनों में बड़ा विरोध रहा है (दायभाग ११।१।१; मिताक्षरा २।१३५)। उन्होंने नारद (दायभाग, 
२५-२६) की व्याख्या कर यह कहा है कि जहाँ केवल भरण-पोषण की व्यवस्था दी हुई है वहाँ यह समझना चाहिये 
कि वह रखँलों के लिए है या उनकी पत्नियों के लिए है जो पुनः संयुक्त होते. हैं । 


७. पिण्डगो"-“”“नपत्यस्य । बीजं वा लिप्सेत । गोतम (२८१६-२०) | धारेश्वर ने इसे इस प्रकार सम- 
झाया है- “स्त्री वा रिक्थं भजेत यदि बीजं लिप्सेत।' मिताक्षरा का कहना है किं इसका अर्थ यह है कि विधवा के समक्ष 
दो मागं खुले हैं; (१) वह पवित्र रह सकती है ओर सपिण्डों के साथ रिक्थांधिकार पा सकती है, या (२) वह नियोग 
का आश्रय ले सकती है । 

oe ८. मिताक्षरा पर सुबोधिनो ने निम्न टीका की है और स्पष्ट निष्कर्ष दिया है--यथा तत्रेकदेशिसते विधि- 
i - तषस्य दोषस्तथा 'पत्न्यः कार्या: समांशिका:', 'माताप्यंशं सम हरेत' इत्यत्र च सकृदाम्नातौ अंशसमशब्दावपि Ad बहुधनः 
 त्वपक्षे 'नरणं चास्य कुर्वीरन्‌' इत्या दिवाक्यपर्यालोचनया जीवनोपयुकतधनपरो, स्वल्पधनत्वे तु वाक्यान्तरनेरपेक्ष्येण 
नित्यवत्पत्नांशसमांशपराविति श्रीकराद्य॒कतव्याख्यानेपि विधिवैषम्यदोधो दुर्वार इति । बाल weet ने सुबोधिनी को 
अक्षरशः दुहराया है । यह न्याय दायभाग (११।५।१६) में भी आया है । 
ॐ अतो यन्मेघातिथिना पत्नीनासंशभागित्वं निषिद्धमुक्तं तदसम्बद्धम-- 
ps: गगित्वं बृहस्पत्यादिसंनतम । मेघातिर्थिनिराक्व॑ न्‌ न प्रीणाति सतां मनः ॥ कुल्ल्‌क (AZ 61१८७) | 
१०: तस्मादपूत्रस्य स्वर्यातस्य विमक्तस्यासंसुष्टिनो घतं परिणोता स्त्री संयता सकलमेव गृह्हतीति स्थितम्‌ | 
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पाणिनि (४।१।३३) ने 'पति' के साथ जोड़कर 'पत्नी” का यह अथ लगाया है-'पति के साथ यज्ञ सम्पादन 
में सम्मिलित होने के योग्य ।' वही नारी पत्नी है जिसका पति के साथ धामिक परिणय हुआ हो। स्मृतिच० (२, 
To २६०) ने उद्धरण देकर कहा है कि वह नारी जो धन द्वारा केवल संभोग,के लिए प्राप्त की जाती है, दासी है 
न कि पत्नी, अतः वह पुत्नहीन मृत पति का उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकती 11१ वृद्ध मनु का कथन है-- केवल 
वही पत्नी, जो पुन्नहीन है, अपने पति की शय्याको शुद्ध रखती है तथा त्रत करती रहती है, अपने पति का पिण्डदान 
कर सकती है और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति पाती है ।”१ २्कात्यायन ( ६२६)ने भी कहा है--'अव्यभिचारिणी पत्ती 
पति की सम्पत्ति पाती है ।” जव रिक्थाधिकार निश्चित होता है उस समय विधवा को सदाचारिणी रहना परमा- 
वश्यक है । न्यायालयो ने निर्णय दिया है कि जब एक वार विधवा को सम्पत्ति मिल जाती है तो (पति की मृत्यु के 

उपराग्त) लगाये गये दो.षारोपण से उसका अपहरण नहीं हो सकता | यदि रिक्याधिकार पाने के उपरान्त विधवा 
पुनविवाह कर ले तो (यद्यपि अव १८५६ के १५ वें कानून के अनुसार विधवा-विवाह वैध माना जाता है) उसे पति 
का धन लौटा देना पड़ता है, या वह सम्पत्ति, जिसे उसने मृत पुत्र की विधवा माता के रूप में ग्रहण किया था, अव 
(पुर्नाववाह के उपरान्त)पति के अन्य उत्तराधिकारियों को या पुत्र को मिल जाती है, और यह समझा जाता है कि 
मानो वह मर चुकी है । यह नियम सभी वर्णो में समान रूप से लागू है (जब कि उनकी जाति के लोगों में परम्परा 
के अनुसार पुनविवाह भी होता है तब भी यह नियम ज्यों-का-त्यों है) । 

दायभाग के अनुसार अप्रतिबन्ध दाय की मान्यता नहीं है, संयुक्त परिवार के पुत्रहीन सदस्य की विधवा को 
कुल-सम्पत्ति में दायांश मिलता है, वहाँ संयुक्त सम्पत्ति एवं पृथक्‌ सम्पत्ति में कोई अन्तर नहीं है। 

Wat में यदि स्वामी पत्नी या पुत्री या पुत्नी-पुत्र एवं कोई अवैध पुत्र छोड़कर मर जाता है तो न्यायालयों 
ने याज्ञ० (२।१३४), भिताक्षरा एवं दायभाग (६1३१) के अनुसार यह निर्णय दिया है कि विधवा या पुत्री या 
पुत्नी-पुत्त को आधा एवं अवैध पुत्र को शेषआधा प्राप्त होता है । 2 

विधवा के अपने पति से प्राप्त रिक्थ-सम्बन्धी अधिकार सीमित हैं। कौटिल्य (३।२) ने ही सम्भवतः सर्व- 
प्रथम हिन्दू विधवा की सम्पत्ति की विशेषताओं पर प्रकाश डाला है, और कात्यायन का एक कथन भी उनकी उक्ति 
के समान ही है ।1 ३ अनुशासनपर्व (४७1२४) में आया है कि स्त्रियों को अपने पतियों के धन के उपभोग मात्र का 
अधिकार प्राप्त है, वे(दान, विक्रय आदि से) उसे नष्ट नहीं कर सकतीं । बृहस्पति का कथन है-'जब पति अलग 


११. क्रयक्रीता तु या नारी न सा पत्ती बिधीयते । नसा देवे न सा पित्र्ये दासों तां कवयो fag: ॥ 
स्मृतिच० (२, २६०); व्य० No (Go ४८८); क्रीता द्रव्येण या नारी सा न पत्नी विधीयते । सा न देवे सा | 
पित्र्ये दासीं तां काश्यपोऽब्रवोत्‌ ॥॥ ato To Fo (१।११।२०) । 

१३. मपुत्रा शयनं We: पालयन्तो प्रते स्थिता। पतत्येव दद्यात्‌ तत्‌पिण्डं कृत्स्तमंशं लभेत च॥ वुद्धसनु 
(मिताक्षरा, याज्ष० २१३५; दायभाग ११।१।७; _वि० Lo Fo ५५९; पत्नी भतुर्धनहरी या स्या दव्यभिचारिणो। 
कात्यायन (मिता० याज्ञ ०, २।१३५) । 

१३. अपुत्रा पतिशयनं पालयन्ती गुरुसमीपे स्त्री घनमायुःक्षयाद्‌ भुञ्जीत । आपदर्थं हि स्त्रीधनम्‌ | ऊध्वं 


दायादं गच्छेत्‌ । अर्थशास्त्र (३२) ; स्त्रीणां स्वपतिदायस्तु उपभोगफलः स्मृतः । नापहारं स्त्रियः कुर्युः पतिवित्ता . : 


त्कथंचन U अनुशासनपर्व (४७।२४; विवादचन्द्र पु० ७१; विवादचिन्तार्माण To १५२; Ho Fo ४६१; दायमाग 
<1१1६० ) 1 * 2 


» 
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है तो उसकी विधवा को अचल सम्पत्ति के अतिरिक्त सभी प्रकार की सम्पत्ति अर्थात्‌ आधि आदि (धरोहर आदि) 
प्राप्त हो जाती है। चल एवं अचल सम्पत्ति, सोना, साधारण धातु आदि, अन्न, पेय पदार्थ, वस्त्र प्राप्त कर लेने के 
उपरान्त उसे मासिक, षाण्मासिक एवं आब्दिक (वार्षिक) श्राद्ध करता पड़ता है। उसे अन्त्येष्टि क्रिया-कर्मो एवं 
पूर्तो (पवित्न कल्याणकारी कमो) द्वारा अपने पति के चाचा,गुरुओं (श्रद्धास्पदों), दौहिलों, स्वस्त्रीयों (बहिन के पुत्रों) 
एवं मामाओं तथा बूढ़ों या असहायों, अतिथियों एवं स्त्रियों का सम्मान करना चाहिये। 1१४ माधव (पराशरमाधवीय 
३, To ५३६) ने “स्थावरं मुक्त्वा” (अचल सम्पत्ति छोड़कर) का तात्पर्यं यह निकाला है कि उसे विना पुरुष सम्ब- 
न्धियो की सहमति के अचल सम्पत्ति बेचने का अधिकार नहीं है। व्यवहारमयूख (To १३८) को भी यह व्याख्या 
मान्य है और आज के न्यायालयों ने भी इसे उचित माना है। कात्यायन (पू० 5२१, ६२४-४२५) ने विधवा के 
अधिकार की सीमाओं को इस प्रकार व्यक्त किया है--“अपूत्र (पूत्रहीन) विधवा को, जो अपने पति की शथ्या को 
पवित्न रखती है, गुरुजनों के साथ रहती है तथा स्व-नियन्तण में रहती है, (अपने पति की) सम्पति के उपभोग 
का अधिकार जीवन-पर्यन्त रहता है, उसके उपरान्त (उसके पति के) अन्य उत्तराधिकार्यों का अधिकार रहता 
है । वह पत्नी, जो कुल के सम्मान की रक्षा करती है, आमरण पति का दायांश ग्रहण करती है, किन्तु उसे दान, 
क्रय एवं बन्धक रखने का अधिकार नहीं प्राप्त होता। बह विधवा, जो ब्रतोपवासनिरत रहती है, ब्रह्मचर्य-पालन 
करती है, व्यवस्थित रहती है तथा दान एवं दम में लगी रहतो हैं, पुत्र होन होने पर भी स्वर्गारोहण करती है ।1५ 
इन बातों से स्पष्ट है कि विधवा को पति को सम्पत्ति के उपभोग का अधिकार मृत्यु-पर्यन्त प्राप्त है, वह अचल 
सम्पति का दान, विक्रय एवं बन्धक कार्य तव तक नहीं कर सकती जब तक कि उसके बाद के उस सम्पति के उत्तर- 
धिकारी ऐसा करने को न कहें, किन्तु धामिक एवं दान के कार्यों में या उसमें जिसमें उसके पति का पारलौकिक 
कल्याण निहित है, वह सम्पत्ति के व्यय में बड़े-बड़े अधिकार रखती है । आज भी इन नियमों का पालन होता है 
और इस विषय में न्यायालयों ने उचित निणंय भी दिये हैं। 

मिताक्षरा (२।१३५) के अनुसार यदि मृत व्यक्ति की कई विधवाएं हों तो वे आपस में बराबर-बराबर 
बांट लेती हैं(ताइच वह्वयश्चेत्सजातीया विजातीयाश्च तदा यथांशं विभज्य गृह्हुन्ति) | 

यदि आपस में विभाजन करने के उपरान्त विधवाओं में एक मर जाय तो उसका भाग अन्य विधवा या विधः 
वाओं को प्राप्त हो जाता है । इसका तात्पर्य यह है कि विधवाओं में भी उत्तरजीवी का अधिकार पाया जाता है 
अर्थात्‌ जब तक कोई-न-कोई विधवा जोवित रहती है या पुनविवाह नहीं करती तब तक पति की सम्पति पर किसी 
अन्य का अधिकार नहीं हो सकता। हिंदुओं में यह बात नहीं पायो जाती कि मरने के पश्चात्‌ सम्पति कई सम्बन्धियों 


ee १४ यद्विभक्ते घनं किडिचदाध्यादि विविधं स्मृतम्‌ । तज्जाया स्थावरं मुक्त्वो लमते मृतमत्‌ का ॥जंगसं 
 स्यावरं हेम कुप्यं घान्यं रसाम्बरम्‌ । आदाय दापयेन्छुद्धं मांसब।ग्मातिकाब्दिरम्‌ | पितव्यगु दुदी हित्रान्भतुं स्वस्रीय- 
ओ- मातुलान्‌ । पुजयेत्कव्यपुर्तास्याँ बुद्धानाथातियीत्‌ स्त्रियः । बृहस्पति (स्भुतिच० २, Jo २४१; विंश र० qo ५६० 
सदनरत्न; So मयूख Yo १३७-१३५; पराशरमाधवीय ३, Jo ५३६) | 
` ११. अपुत्रा शयनं भर्तुः पालयन्तो गुरो स्थिता । भुञ्जीतामरगात्कान्त। दायादा Bee माप्नुपु ;॥ कात्यायन 
'दायभाग११।१।५६; स्मृतिच० ३, Fo २४२; मुते मतंरि wate लभेत कुलपालिका | यावज्जीवं न हि स्वात्यं 
दानाघमनविक्रये ॥ ग्रतोपवासनिरता ब्रह्म॑चयें व्यवस्थित । दमदानरतः नित्यनपुत्रावि दिवं व्रजेत. ।। कात्या० _ 
तिच० २, Yo २६२; व्य० ATT Yo १३८)। ओर देखिये जीमूतवाहन का दायमाग (११।१।५६) | 
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स्त्रियों के दायाद-अयोग्यता कथन का अन्य तात्पयं ६११ 


में खटाखट de जाय, जैसा कि मुसलमानों में पाया जाता है । प्राचीन हिन्दू व्यवहार की यह विशेषता है कि मृत 
व्यक्ति की पृथक्‌ सम्पत्ति स्त्रियों को मिल जाती है, अर्थात्‌ वह सर्वप्रथम विधवा को, उसके पश्चात्‌ उसकी पुत्री को 
प्राप्त होती है, तब कहीं व्यक्ति के अपने पिता या भाई या भतीजे को प्राप्त होती है। ऐसे प्रयत्न चलते रहे हैं कि 
आजकल विधान-सभा द्वारा यह व्यवहार वना दिया जाय कि पुत्रों के रहते विधवा एवं पुत्रियों को भी दायांश मिल 
जाय । सफलता भी मिली है। किन्तु इससे कुछ गड़बड़ियाँ भी उत्पन्न हो जायेंगी, यो तो स्त्रियों के अधिकारों के 
विषय में जितना अधिक किया जाय उतना ही अधिक अच्छा प्रयत्न समझा जायगा। पर इस प्रकार के समानाधिकार | 
से विवाद उठ खड़े होंगे, भूमि-भाग खण्डित होते चले जायेंगे, जो कुछ प्राप्त होगा वह आर्थिक रूप से लाभदायक 
नहीं सिद्ध होगा और सम्भवतः यह सन्देहात्मक है कि इससे भारतीय समाज या राष्ट्र का हित होगा । क्या इसे हिन्दुओं 
का इतना लम्बा-चौड़ा समाज स्वोकार करेगा ? अस्तु, प्रजापति का कथन है कि राजा को चाहिये कि वह उन 
सपिण्डों एवं बन्धुओं को चोरों का दण्ड दे जो विधवा के समक्ष उसके पति की सम्पत्ति पर अधिकार प्राप्त करन में 
वाधा डालें या कोई विरोध खड़ा He 17* 

तैत्तिरीय संहिता (६।५।८२) में स्तियों को जो 'निरिन्द्रिया' एवं 'अदाया' कहा गया है वह सोमयज्ञ के सिलसिले 
में कहा गय। है, उसका तात्पये है कि वे सोमरस के भाग (दाय) के लिए अयोग्य हैं, उनमें इतना बल नहीं है कि वे उसे 
सँभाल सकें, अतः वे अदाया' हैं किन्तु बौधायनधमंसूत्र ने सम्भवतः उसका अर्थ यों लगा लिया कि स्त्रियाँ रिक्याधिकार 
से वंचित हैं। मन्‌ (६1१८) ने भी उसका सहारा लेकर घोषित कर दिया है कि स्त्रियों के संस्कार (विवाह को छोड़कर) 
वैदिक मन्तों द्वारा नहीं सम्पादित होने चाहिये, क्योंकि वेद ने उन्हें 'निरिन्द्रियः एवं 'अनुत' घोषित किया है। बाद 
के लेखक, यथा हरदत्त (गौतम २५।१६, आप० To Fo २।६।१४।१) एवं व्य० प्र० (To ५१७ एवं ५५४)ने भी 
वेद की इसी उक्ति के आधार पर स्त्रियों को रिक्थाधिकार से वंचित समझ लिया । उनका कथन है कि यद्यपि वेद-वचन 
बड़ा ही व्यापक एवं एक साथ सब वातों को समेट लेनेवाला है, किन्तु यह केवल उन स्त्रियों को वंचित करता है जिन्हें 
स्मृतियो ने भी रिक्थाधिकार नहीं दिया है, एवं अन्यों को उसके योग्य ठहराया है,अर्थात्‌ जिन्हे स्मृतियो ने रिक्याधिकार के 
योग्य माना है उन्हें छोड़कर अन्य स्त्रियों के विषय में वेद के वचन मान्य हैं। यथा-दायभाग (1918199) ने बौधायन को 
उद्धृत कर टिप्पणी की है कि पत्नी को रिक्थाधिकार प्राप्त है, क्योंकि कुछ विशिष्ट स्मृतियों (याज्ञ ० एवं विष्णु० )ने ऐसी 
व्यवस्था दी है। स्मृतिचन्द्रिका (२।२६४) का कथन है कि वैदिक उक्ति केवल अर्थवाद (निन्दा के लिए प्रयुक्त) है न 
कि परम नियम (विधि वाक्य), यह उन स्त्रियों के लिए नहीं है जिनके विषय में स्पष्ट उल्लेख है। यही बात व्यवहार- 
प्रकाश' ने कही है। 'अपराक (To ७४३) का कहना है कि वैदिक वचन केवल अर्थवाद है। वह स्त्रियों को पुत्रवती रहने 
पर ही वंचित करता है। यह जानने योग्य है कि पराशरमाधवीय ( ३, To ५३६) ने 'तैत्तिरीय संहिता' के वचन को इस 
aa में लिया है--“'याज्ञिक (यज्ञ करनेवाले या यजमान) की पत्नी को पात्नीवत प्याल में सोमरस लेने का अधिकार 
नहीं है और 'इन्द्रिय' का अथं है 'सोमरस' या 'सोमपीथ'।'' किन्तु माधवाचार्य ने तैत्तिरीय संहिता (१।४।२७) की. 
टीका में उसके वचन (६।५।८।२) को दूसरे ही अथ में लिया है--“स्तियाँ शक्तिहीन होने के कारण, सन्तानों के रहते 
रिक्थाधिकार नहीं प्राप्त करतीं ।'” यह एक विचारणीय बात है कि मिताक्ष रा एवं व्यवहारममूख ने स्त्रियों के रिक्थाधि- | 


कारों के विषय में विवेवन करते हुए 'तैत्ति रीय संहिता एवं 'बौधायनधमंसुत'काउल्लेख नहीं कियाहै। ऐसा नहीं कहा जा a 


१६. तत्सपिण्डा बान्धवाश्च ये तस्याः परिपन्धिनः । हिस्युर्धनानि तान्राजा चौयंदण्डेन शासयेत्‌ ॥ प्रजापति | 
(स्मतिच० २, प° २६४; fao चि०; Jo १५१) । tS 
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&१२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


सकता कि वे उनके कथनों को नहीं जानते थे,सम्भवतः उन्होंने तै० Fo को परा० माधवीय के अर्थ में ही लिया। तैत्ति - 
रीय संहिता एबं बौधायन पर मध्यकालिक निवन्धों के निर्भर होने के कारण बम्बई एवं मद्रास को छोड़कर अन्य प्रान्तों 
में केवल पाँच प्रकार की स्त्रियों को ही उत्तराधिकारी के रूप में घोषित किया गया; विधवा पत्नी, पुत्री, माता, पिता- 
मही एवं प्रपितामही को, क्योंकि वे स्पष्ट रूप से स्मृतियों एवं आरम्भि क टीकाओं में उल्लिखित हैं। इस पर हम 
आगे भी पढ़ेंगे। . 
पति के रहते पत्नी के भरण-पोषण-सम्बन्धी अधिकारों के विषय में हमने इस ग्रन्थ के भाग २ के अध्याय ११ में 
पढ़ लिया है। यदि पत्नी व्यभिचार की अपराधिनी है और अन्त में प्रायश्चित्त की शरण जाती है तो उसे भरण-पोषण 
' का अधिकार तब भो प्राप्त हो जाता है। संयुक्त परिवार के मृत सदस्यों की विधवाओं के भरण-पोषण के अधिकारों के 
विषय में बहुत से निर्णीत विवाद हैं, जिन्हें हम छोड़े दे रहे हैं, केबल दो-एक वातें दी जा रही हैं।.संयुक्त परिवार की 
विधवाओं के जीविका से सम्बन्धित अधिकार उनके ब्रह्मचर्यं पर आधारित हैं। संयुक्त परिवार के पुरुष सदस्य बहुधा 
विधवाओं को जीवन-वृत्ति देना नहीं चाहते, अतः विधवाएँ न्यायालयों की शरण जती हैं। “पेशवा दफ्तर के संग्रह” 
(जिल्द ४३, पत्र Fo १४२) में ऐसा आया है कि पे शवा के न्यायालय के प्रधान न्यायाधीश रामशास्त्री ने दण्ड देने की 
धमकी देकर बापूजी ताम्बरवेकर को लिखा कि वह अपने बड़े भाई की विधवा के आभूषण सात दिनों के भीतर (वह 
विवाह के सात दिनों के उपरान्त ही विधवा हो गयी थी) लौटा दे और उस की जीविका के: लिए पचीस रुपये प्रति 
वर्ष देने की व्यवस्था क्र दे। । 
कन्याएँ--जब तक मृत स्वामी की विधवा जीवित रहती है, कन्याएँ रिक्थाधिकार नहीं पातीं । विधवा के 
समान कन्या को भी उत्तराधिकार के लिए संघर्ष करना पड़ा | गौतम, बौधायन एवं वसिष्ठ ने उसे उत्त राधिकारियों में 
नहीं गिना है । आपस्तम्ब (२।६।१४३) ने उसे (सम्भवतः सपिण्डों के साथ) वैकल्पिक रूप में ही स्वीकृत क्या है। 
' मनु (1१३० ) ने जो यह कहा है कि “व्यक्ति का पुत्र उसकी आत्मा के समान है उसकी पुत्री उसके पूत्र के बराबर 
है; ऐसी स्थिति में जब तक वह मृत व्यक्ति की आत्मा के रूप में जीवित है तब तक मृत की सम्पत्ति अन्य को केसे 
प्राप्त हो सकती है ?' इसका अन्य संदर्भ (४।१२८-१२४) द्वारा यह भाव प्रकट हौता है कि यह पुत्रिका (पुत्र के 
रूप में नियुक्त कन्या) के लिए लिखा गया है। मेधातिथि, नारायण एवं कुल्लूकने मनु (411३० ) के “दुहिता शब्द 
को 'पुत्तिका' के अर्थ में ही लिया है। यास्क (निरुक्त ३।३-४) ने ऋग्वेद (३।३१।१) की व्याख्या करके, जिसको 
अन्य लोगों ने भी कन्या का रिक्थाधिकार सिद्ध करने के लिए आधार माना है, जो 'दुहिता' शब्द को भाँति-भाँति से 
समझाने का प्रयत्न किया है, उससे लगता है कि उन्होंने पुतिका के रिक्थाधिकार की ओर संकेत किया हैं।1 ४ धीरे- 
'धीरे पुत्री को पुत्न के रूप में नियुक्त करना बन्द-सा हौ गया, अतः विधवा के उपरान्त पृत्रहीन व्यक्ति की कन्या को 
उत्तराधिकारी समझा जाने लगा। 
. याज्ञवल्क्य एवं विष्णु ने विधवा के उपरान्त पुली को उत्तराधिकारी माना है । नारद (दायभाग, 
५०) ले पुत्र के पश्चात्‌ कन्या को इस आधार पर रिक्याधिकारी माना है कि वह पून के समान ही मृत पिता के कूल को 
चलाने वाली होती है ।१ जब नारद (दायभाग, २७) यह कहते हैं कि पुत्री को विवाह होने तक भरण का अधिकार है, 


ae _._ १७. अचंतां दृहितृदायाद्य उदाहरस्ति । gaarare इत्येके। शासइह्िदृहितुननप्त्य गात० (ऋ० ३।३१।१) ; 
प्रशास्ति वोढा सन्तानकर्मणे दुहितुः पुत्रमावम्‌ । दुहिता दुहिता इरे हिता दोग्घेर्वा । निरुक्त (३।३-४) | 
५. पुत्राभावे तु दुहिता तुल्यसन्तातकारणात्‌ । पुत्रश्च दुहिता चोभौ पितुः सन्तानकारको ।। नारद (दाय- 
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तो संदर्भ से, जैसा कि 'स्मृतिचन्द्रिका'(२, पृ० २६६) का कहना है, यही प्रकट होताहै कि उन्होंने उस कन्या की ओर 
संकेत कियाहै जिसकापिता मरने के पहले पुनःसंयुक्त हो गया था । बृहस्पति का कहना है कि“पत्नी को पति की 'धनहरी' 
(धन पानेवाली कहा गया है, उसके अभाव में पुती का अधिकार होता है; कन्या पुत्न के समान पिता के शरीर से ही 
उत्पन्न होती है, अतः उसके रहते उसके पिता की.सम्पत्ति अन्य व्यकि / कैसे पा सकता है?” यद्यपि याज्ञवल्क्य, विष्णु, 
एवं बृहस्पति के वचन पर्याप्त स्पष्ट थे, किन्तु प्राचीन टोकाकारो ने उनका शाव्दिक अर्थ नहीं लिया । विश्वरूप ने कहा 
. है कि याज्ञवल्कय ने केवल 'पुत्रिका' की ओर संकेत किया है और उसके वहुवचन से तात्पय है; कि कई Tae पुन के 
रूप में नियुक्त की जा सकती हैं। यही बात धारेश्वर, देवस्वामी एवं देवरात ने भी कही है (स्मृतिच० २, To. 
२६५) । किन्तु मिताक्षरा ने इन लोगों को उत्तर दिया है-- याज्ञवल्क्य का 'दुहितरः' शब्द “पुत्रिका'की ओर संकेत 
नहीं करता, क्योंकि उन्होंने स्वयं (२1१२८) 'पुलिका' को औरस पुत्र के समान माना .है,बसिष्ठ ने भी अन्य Ia के दल 
में 'पुत्रिका' को रखा है और अन्य पुत्रों (मुख्य एवं गौण) के अभाव में विधवा एवं पुत्नियों को उत्तराधिकार के मामले 
में मान्यता दी है। याज्ञ० ,विष्णु० एवं बुह० इस विषय में मौन ही हैं कि कन्याओ में उत्त राधिकार के मामले में कोई 
अन्तर है या नहीं । 
कात्यायन (5२६) ने अविवाहित कन्या का वरीयता दी है और इस मत को मिताक्षरा तथा अन्य 
निबन्धों में मान्यता मिली है। दायभाग (११।२।४, To १७५) ने पराशर की उक्ति की चर्चा करके ,अविवाहित 
कन्या को विवाहित कन्या से अधिक मान्यता दी है। मिताक्षरा ने गौतम (२८।२२) का उल्लेख करके स्त्रीवत के 
उत्तराधिकार के विषय में विवाहित कम्याओं में उस कन्या को अधिक मान्यता दी है जो अपेक्षाकृत निर्धन है। स्पष्ट 
है,मिताक्षरा ने यहाँ सामान्य अनुभव की ओर संकेत किया है कि पिता उस कन्या की अधिक चिन्ता करता है जो अपेक्षा- 
कृत निर्धन है अथवा अप्रतिष्ठित है। मिताक्षरा के समान ही दायभाग ने कुमारी कन्या को विवाहित कन्या की अपेक्षा 
अधिक मान्यता दी है। किन्तु विवाहित कन्याओं के विषय में चर्चा करते हुए जीमूतवाहन (दायभाग के लेखक) ने 
दीक्षित नामक लेखक का, उल्लेख करके कहा है कि पुत्रवती कन्या या पुत्रवती होने वाली कन्या को विधवा या बन्ध्या 
(aia) या केवल पुत्रियों वालो विवाहित कन्या से अधिक वरीयता मिलनो चाहिये.। इस वरीयता के पी छे दायभाग 
का यह सिद्धान्त है--उत्तराधिकार के विषय में पारलौकिक कल्याण की भावना निहित है बन्ध्या या विधवा कच्या 
पुत्रवती न होने के कारण पारलौकिक या आध्यात्मिक लाभ नहीं दे सकती, क्योंकि जब नाना को पिण्डदान ही नहीं 
मिलेगा तो पारलौकिक कल्याण की बात ही कहाँ उठती है? इस विषय में मिताक्षरा रक्त की सन्निकटता (प्रत्या- 
स्ति) के सिद्धान्त पर आरूढ़ है। किन्तु, जैसा कि व्यवहारप्रकाश' (पू ० ५१६) का कथन है, दायभाग का सिद्धान्त 
असंगत ३। यह कहना कि कुमारी कन्या को पुत्रवती विवाहित कन्या की अपेक्षा वरीयता मिलनी ee तकहीन 
सिद्धान्त है, क्योंकि जब पुत्तवती कच्या का अस्तित्वहै ही, तो उस कन्या को क्यों वरीयता मिलनी चाहिये जिसका पुत्रवती 
होना या न होता भविष्य के गर्भ में है? पिण्डदान द्वारा पारलौकिक लाभ को प्राप्ति के लिए ही तो पुत्र की खोज है 


(भाग ५०) ; या तस्य दुहिता तस्याः पि्योंशो भरणे मतः! आसंस्कार भजेरंस्तां परतो बिभूयात्पतिः॥। नारद (दाय- कर 

भाग २७); स्यादेवं यदि नारदवचनं विभक्तविषयं स्यात्‌। ससुष्टविषयं तु तदिति तस्येव पूर्वापरपर्यालोचनया स्पष्ट 

मवसस्यते । स्मृतिच० (२, Te २६६) । AR ee | ल ees 

१६. मर्तुर्चनहरी पत्ती तां बिना इहिता स्मृता । अंगादंगात्संमवति पुत्रवद्‌ दुहिता नुणास्‌ ॥ तस्मात्पितुधनं 

त्वस्यः कथं गह्लीत मानवः । बृह० (मिताक्षरा, याज्ञ० २१३५; स्मृतिच० २, २९४; विश्पू५३१)। | 
४३ = aes 
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और उत्तराधिकार के लिए पुत्रियों में किसी का चुनाव अपेक्षित है ही। 'अपराक' (To ७२१) एवं विवादरत्नाकर' 
(qo ५१७) ने 'अप्रतिष्ठित' (मिता०, याज्ञ ० २१३५) के तीन अर्थ दिये हैं; सन्तानहीन, निर्धन एवं विधवा। 
` बम्बई को छोड़कर अन्य भारतीय उच्च न्यायालयों के मत से पुत्री का अधिकार विधवा के अधिकार के समान 
ही है। वह केवल सीमित अधिकार पाती है, वह्‌ केवल सम्पत्ति-उपभोग कर पाती है, सम्पत्ति के विघटन का अधिकार 
उसे नहीं प्राप्त होता। मृत्यु के पश्चात्‌ सम्पत्ति उसके उत्तराधिकारियों को नहीं प्राप्त होती, बल्कि उसके पिता के 
अन्य उत्तराधिकारी को मिलती है। बम्बई में एसी बात नहीं है, वहाँ कन्या को उत्तराधिकार प्राप्त होने पर पिता के 
घन पर पुर्ण अधिकार प्राप्त होता है और उसकी मृत्यु पर उसकी सम्पत्ति उसके ही उत्तराधिकारियों को प्राप्त 
है । 

ag निर्णीत विवादों के अनुसार पिता की मृत्यु के समय व्यभिचारिणी कन्या को भी पिता की सम्पत्ति मिलती है 
(दायभाग के अन्तगंत ऐसा नहीं है) | इसका कारण यह है कि कात्यायन एवं अन्य स्मृतिकारों ने ब्रह्मचर्यं की सीमा 
केवल विधवा पत्नी के लिए बाँधी है, उन्होंने कन्या एवं माता के लिएस्पष्ट रूप सेएसा नहीं किया है। दायभाग (११।२- 
८) के उल्लेखानुसार बृहस्पति की घोषणा है-- “वह कन्या, जो पिता की जाति की है,उसी जाति के पतिसे विवाहित है, 
जो गृणशीला है और पतिपरायणा है अपने पिता की सम्पत्ति पाती है।” अतः जो कन्या व्यभिचारिणी है, ag रिक्थाधि- 
कार नहीं पा सकती कन्या केवल इसी लिए धन नहीं पाती कि वह कन्या है, प्रत्युत इसलिए कि वह बृहस्पति द्वारा 
प्रदत्त शर्तों को पूरा करती Sl दायभाग (११।२।३१) का कथन है कि पत्नी” (११।१।५६) शब्द केवल उपलक्षण 
मात, अर्थात्‌ उदाहरण -स्वरूप है, पत्नी पर जो प्रतिबन्ध लागू हैं वे सभी उत्तराधिकार वाली स्त्रियों के लिए प्रयुक्त 
होते हैं।*° अवैध कन्या को अपने पिता का रिक्थाधिकार नहीं मिलता। यह नियम शूद्रों में भी लागू है। 

कुल-परम्परा के अनुसार कहीं-कहीं कन्याएँ रिक्थाधिकार से वञ्चित मानी जाती हैं, यथा--अवध (उत्तर- 
प्रदेश) के भाले सुलतान क्षत्रियो में । 

यह अवलोकनीय है कि नन्द पण्डित ने अपनी वैजयन्ती (विष्णुधमंसूत्र १७।५-६ की टीका) में कहा है कि कन्या 
की अपेक्षा पुत्रवधू को वरीयता मिलनी चाहिए, किन्तु इस प्रकार का मत रखने वाले वे एकमात्र लेखक हैं (देखिये 
Slo जॉली, टैगोर लॉ लेक्चसं, To १६६ एवं २८६) | बम्बई को छोड़कर (जहाँ वह सगोत्र सपिण्ड रूप में रिक्थाधि- 
कार पाती है) सम्पूर्ण भारत में कहीं भी पुत्रवधू को रिक्थाधिकार नहीं मिलता बालभट्टी ने बिना नाम लिये नन्द 
पण्डित की आलोचना की है और व्यवस्था दी है कि पुत्रवधू को केवल गोत्रज रूप में ही उत्तराधिकार प्राप्त होता है 
और वह भी पुत्री के रहते नहीं। 

रघुनन्दन ने दायभाग (११।२।३१) के विषय में टिप्पणी करते हुए व्यभिचाररत कन्याओं की स्थिति सवंथा 
स्पष्ट कर दी है। स्मृतियों ने कन्याओ में कुमारियों को वरीयता दी है, अर्थात्‌ वे कन्याएं जो अभी अक्षतयोनि हैं। 
भारतीय उच्च न्यायालयों ने व्यवस्था दी है कि यद्यपि कन्याओं के विषय में उत्तराधिकार के लिएब्रह्मचयं कोई आवश्यक 
श॒तं नहीं है, तथापि विवाहित कन्याओं एवं उन कन्याओं में, जो विवाहित तो नहीं हैं किन्तु रखेल या वेश्या हो गयी हैं, 


२०. तदाह बृहस्पतिः । सदृशो सदृशेनोढा Ad YT रता | कृताक्ृता बा पुत्रस्य पितुर्षनहरी तु 

सा॥. . . . सेति च पूर्ववचनोपात्ता दुहिता परामृश्यते | तदेवं सदृशी सदृशेनोढा इत्यादिविशेषणाञ्ञ डुहितुमात्रतया 
'पितृधनाधिकारितेति दर्शयति । . . . .यदा पत्नीत्युपलक्षण सत्रीमात्राधिकारेऽयमर्थो बोद्धव्य इति तात्पयंम्‌। दायभाग 
'(११। २३, १३, ३१)। 4 
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प्रथम प्रकार की कन्याओं को वरीयता मिलनी चाहिये,क्पोंकि दूसरे प्रकार की कन्याएं विवाहित न होते हुए भी अक्षत 
योनि (कुमारी) नहीं Fi कुछ स्मृतियों ने, यथा पराशर ने, कन्या के उत राधिकार के. सिलसिले में 'क्‌मारी'शब्द का 
प्रयोग किया है, और अन्य लोग 'कन्या' शब्द का प्रयोग करते हैं, किन्तु दोनों शब्द एक-दूसरे के पर्याय हैँ । गोविन्द- 
बनाम-भिकू (४६, बम्बई, एल्‌ ० आर० ६६६) के मामले में, जहाँ मृत व्यक्ति की एक विवाहित कन्या थी एवं एक . 
ऐसी अविवाहित कन्या थी जो किसी व्यक्ति की स्थायी रखैल थी, उच्च न्यायालय ने निर्णय दिया कि दूसरी कन्या (जो 
अविवाहित रखैल थी) अपने पुत्रढीन पिता का रिक्याधिकार अपनी विवाहित वहिन के साथ नहीं प्राप्त कर सकती । 
मेधातिथि (मनु ६1१३२) ने कहा है कि 'कन्या' का अर्थे है वह लड़को जिसने किसी पुरुष के साथसंभोग न कियाहो। 
मिताक्षरा ने तीन प्रकार की कन्याओं को एक दूसरी के पश्चात उत्तराधिकारी माना है,(१) अविवाहित कन्या (२) 
निर्धन विवाहित कन्या एवं (३) धनिक विवाहित कन्या। न्यायिक निर्णयों ने एक चौथा प्रकार जोड़दिया है; अवि- 
वाहित कन्या जो वेश्या हो चुकी है । यहाँ एक नवागन्तुक जोड़ है अतः यहाँ स्मृतियों एवं टीकाकारों के कथन (आमंत्रित 
लोगों के अन्त में या बाद में ही वे लोग बैठार जायें जो बिता बुलाये आते हैं) के अनुसार उपर्युक्त कोटियो के उपरांत 
ही इसका स्थान होगा । देखिये शवर (“आगन्तुनामन्ते संनिवेशः'' जैमिनि ५।२।१६, १०।५।१), शंकर (वेदांतसून्र 
४।३।३) एवं 'व्यवहारमयूख' (पृ० १४३) जिन्होंने भाई के पुत्र के उपरान्त पितामही क स्थान नियुक्त किया है। 
दौहित्र (पुत्री का पु्र)--ुलियों के अमाव में पुत्री-पुत्रको उत राधिकार प्राप्त होता है। गौतम, आपस्तम्ब, 
वसिष्ठ,याज्ञवल्क्य एवं विष्णु दौहित्र के विषय में मौन है। किन्तु विश्वकूप ने एक युक्तिसंगत बात कही है कि जब 
याज्ञवल्क्य ने स्वयं यह (२।१३४) कहा है कि जब वैध पुत्रन हो और जब दीहित तक कोई अन्य उत्तराधिकारी न हो तो 
mak में अवैध पुन को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती है, तो यह मानना उचित है किं याज्ञवल्क्य ने पुत्रियों के उपरांत दीहित्ों 
को उत्तराधिकारी अवश्य माना है। मदनपारिजात (To ६७२) ने याज्ञवल्क्य के “च. शब्द को atten अर्थ के लिए ही 
अनुमानित किया है। पृप्तताक्षरा' दायभाग' आदि ने विष्णुधमं सूत्र का एक वचन (जो मुद्रित ग्रंथ में नहीं पाया जाता) 
उद्धत किया है-- जब पुत्र या TAS शाखा वंचित हो तो दौहित को मृत स्वामी का धन मिलता है,पितरों के पिण्डदान 
में दोहितपौत् के समान गिने जातेहेँ।”२१ देखिये व्यवहा रमयूख (To 3/२) मनु कोठी कार तिर 
बचन के आधार पर यह व्यवस्था दी है कि मृत की विवाहित कन्या के पूर्व दौहिनका अधिकार होता है,किन्तु दायभाग' 
को यह मत मान्य नहीं है । दायभाग (११।२।२७) ने बालक के मत का उल्लेख किया है कि याज्ञवल्क्यःने स्पष्ट रूप 
से दौहित्र का उल्लेखनहीं किया है अतः वह अन्य स्पष्ट रूप से व्यक्त उत्तराधिकारियों के उपरान्त ही अधिकारी होता 
है । बौधायन (२।२।१७)ते पुतिकाउुत एवं कन्या का अन्तर तो अवश्य बताया है किन्तु यह नहीं स्पष्ट हो पाता 
कि उन्होंने दौ हित्रको उत्तराधिकारी घोषित किया है। मनु (411३१-१३३) ने स्पष्ट कहा का व्यक्ति का 
सम्पूर्ण धन दौहित्रपाता है, उसे एक पिण्ड पिता को तथा दूसरा नाना को देना चाहिप्रे । धामिक मामलों Haas 
दौहित में कोई अन्तर नहीं है, क्योंकि क्रम से उनके पिता एवं माता को उत्पत्ति मृत स्वामी के शरीर से ही हुई है। 
: स कथन के सन्दर्भ एवं शब्दों के आधार पर कुल्लूक आदि टीकाकारों ने मन्तव्य प्रकाशित किया है कि यहाँ जिस = 
Dar की चर्चा हुई है वह नियुक्त कन्या का पुन है । किन्तु मनु (51१३६ ) स्पष्टतर कह चुके हैं; “जब समान जाति _ 


। _-अपन्रपोत्रे संसारे दोहित्रा धनमाप्नुयु: | पूर्वेषां तु स्वाकारे 
२१. तथा गोविन्दराजेनापि मनुटीकायाम्‌ः अपुत्रप ३ g पक 
पोत्रा दोहित्रकाः TAT ॥ एतहिष्णुवचतबलेनोढातः प्रागव दौहित्रस्याधिकारो दाशतः । स चास्मस्यं न रोचते । ee 
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के पति से कन्या का पुत्र उत्पन्न होता है, चाहे वह कन्या नियुक्त हो या न ही, तो नाना मानो पौत्र वाला हो जाता है, 
उस पुत्र (कन्या के पुत्र को नाना के लिए पिण्डदान करना चाहिये और नाना की सम्पत्ति लेनी चाहिये ।”“मिताक्षरा 
रे 'अक्ृता शब्द को साधारण पुत्री के अर्थ में लिया है । किन्तु मेधातिथि एवं कुल्लूक ने कहा है कि Ga’ शब्द का 
' अर्थ है नियक्त कन्या या पुत्रिका जिसके विषय में उसके पति से स्पष्ट समझौता हुआ है और 'अङ्कता' का अर्थ है वह 
पुत्री, (जिसे मानस रूप में पुत्र के समान माना गया हैं) जिसके विषय में कोई स्पष्ट समझौता नहीं हुआ है | वृहस्पति 
का कथन है, “जिस प्रकार अन्य वन्धुओं के रहते हुए भी पत्नी उत्तराधिकारी के रूप में पिता के धन का स्वामित्व 
पाती = उसी प्रकार उसका पुत्र भी माता की सम्पत्ति का स्वामी होता JU २२ 
दौहित सम्पूर्ण सम्पत्ति में बरावर-बरावर भाग पाते हैं न कि दायांश के अनुसार। इसे यों समझिये; मान 
लीजिये क की ख एवं ग नामक दो पुत्रियां हैं, ख के तीन पुत्रएवं ग के दो पुत्र हैं, कुछ दिनों के उपरान्त क के जीवन 
काल में ख एवं ग की मृत्य हो जाती है, ऐसी स्थिति में क के मरने.के उपरान्त उसकी सम्पत्ति पाँच भागों में वंट 
जायगी और प्रत्येक पौहित को १/५ भाग मिलेगा | 
दौहित्र वास्तव में बन्धू एवं fara सपिण्ड कहलाता है, किन्तु ऐतिहासिक कारणों एवं उसके द्वारा 
श्राद्ध कर्म सम्पादित होने से, धामिक योग्यता के कारण, उसे स्पष्ट स्मृति-वचनों के आधार पर उतराधिकारियों में 
बहुत बड़ा स्थान प्राप्त है। 2 
: माता-पिता--अपने पुन्न के उत्त राधि कारियों के रूप में माता-पिता के स्थान के विषय में मध्यकाल के नित्रंधों 
में मतं बय नहीं है! याज्ञवल्कय ने पुत्रके मर जाने के उपरांत उसके उत्तराधिकार के लिए माता एवं पिता की वरीयता 
के विषय में कोई संकेत नहीं किया है । 'विष्णुधमं सूत्र' (१७।४-१६) के आधार पर कुछ निबंधों ने पिता को माता के 
पूर्व रखा है।२३मन्‌ (&।२।७)का कथन है कि जव पूत्र संतानहीन मर जाता है तो माता को धन मिल जाता है,किन्तु 
अन्यत्र (मन्‌ ६1१८५) आया है कि पिता पुत्रहीन व्यबित का धन लेता है और भाई भी ऐसा करते हैं। रपष्ट है, मनु 
ने माता एवं पिता की वरीयता के विषय में निश्चयात्मक बात नहीं कही Sl कात्यायन (३२७) कहते हैं---''पृत्न- 
हीन व्यक्ति के उत्तराधिकारी ये हैं-अच्छे कुल की पत्नी,पुत्रियाँ,उनके अभाव में पिता, (तब) माता,भाई एवं (भाई के) 
पुत्र ।' बृहस्पति यों कहते हँ--“जब पुत्र विना अपनी पत्नी एवं पुत्र के मर जाता है तो उसकी माता उसका उत्तरा- 
धिकार पाती हैया माता की अनुमति से भाई उत्तराधिकार पा सकता है ।” इस इध के साथ यह कहा जा सकता है 
कि 'मिताक्षरा' 'मदनपारिजात' 'सरस्वतीविलास, (प॒ ०४१६) ,विवादचिन्तामणि “व्यवहारप्रकाश'ने पिता की अपेक्षा 
माता को वरीयता दी डै । किन्तु व्यवहारमयूख' ने पिता को ही वरीयता दी है। श्रीकर के मत से माता-पिता (जीवि- 
तावस्था में) साथ-साथ उत्तराधिकार पाते हैं (स्मृतिच० २, To २६७)। किन्तु “दायभाग “स्मृतिचर्द्रिका' आदि ने 


२२. Sal पितृबने स्वाम्यं तस्याः - उत्स्वंधि बन्धुषु aaa तत्सुतोपीष्ट मातृमातामहे धने॥ बृहस्पति 
(दायभाग ३१।२।१७, To १८०; व्यवहारप्रकाश Jo ३२१) | 
२३. विप्णृधमं सूत्र (१७।४-१६) में आया है--अपुत्रधनं पत््यसिगासि । तदभावे-डुहितुगामि । तदभावे 
पितृगामि । तदसावे मातृगामि । तदमावे ञआतुगामि । तइमावे स्रातपुत्रगामि । तदभावे बन्धुयामि। तदभावे सकुल्य 
गामि। तदभावे सहाध्यायिगामि। तदभावे ब्राह्मगवनवजं राजगामि । ब्राह्मणार्थो ब्राह्मणानाम्‌.। वानप्रस्थथन- 
माचार्यो गृह्होयाच्छिष्यो at देखिये स्मृति च०, मदनरत्न, व्यवहारप्रकाश,  पराशरमाधचीय, व्यवहारसार 
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इस मत को आलोचना की है। मिताक्षरा ने माता को वरीयता तीन कारणों से दी है, जिनमें दो व्याकरण के आधार पर 
प्रस्तुत किये गये हैं; याज्ञवल्कय में जो 'पितरौ' शब्द आया है वह 'एकशेष” as समास है, इसके विग्रह में या इतरेतर- 
योग द्वन्द्व में माता का स्थान प्रथम आता है, अतः उसे वरीयता मिलनी चाहिये। तीसरा कारण यह है--एक पिता की 
कई पत्नियाँ और उनसे कई पुत् हो सकते हैं, अतः माता अपने Ta से ही सीधे रूप में सम्वन्धित है न कि अपने पति के 
अन्य Tat से । इसी से मिताक्षरा का कहना है कि माता पिता की अपेक्षा अपने पुत्र से अपेक्षाकृत अधिक सञ्चिकट 
- (प्रत्यासन्न) है ।२४ 'स्मृतिचन्द्रिका' (२, To २६७) एवं'व्यवहारमधूख'ने उक्त व्याकरण-सम्वन्धी तकं नहीं माना है। 
किन्तु व्यवहारप्रकाश (To ५२५) ने,माता च पिता च पितरी'के अनुसार माता को ही प्रथम स्यान दिया हैं । “पिता की 
अपेक्षा माता अधिक सञ्चिकट है, इस विषय में जो तकं है वह सुन्दर है । 'पुत्र' की वात पर ध्यान दिया जाय तो इस विषय 
में माता एवं पिता दोनों समान रूप से सन्निकट हैं, किन्तु व्यवहारप्रकाश का तक है कि जहां तनिक भी अन्तर पाया जाता 
है बरीयता घोषित कर दी जाती है, अतः “माता च पिता च पितरौ में माता को प्रथम स्थान को वरीयता प्राप्त है 
इसलिए वह उत्तराधिकार में प्रथम स्थान पाती है ।'व्यवहारप्रकाश' (To ५२५) ने'विष्णुधमंसूत्न' में वाणत पिता की 
वरीयता पर इस प्रकार प्रकाश डाला है--यदि माता पतिब्रता है और पिता साधारण व्यक्ति हे तो माता को ही 
वरीयता मिलनी चाहिये, किन्तु यदि पिता माता की अपेक्षा अधिक सुयोग्य हो तो उसे ही वरीयता प्राप्त होनी चाहिये । 
'व्यवहारप्रकाश' के इस तकं का किसी ने समर्थन नहीं किया है। माता एवं पिता को वरीयता के विषय में विभिन्न मतों 
के रहने के कारण न्यायालयों ने विचित्र निर्णय दिये हैं । केवल वम्बई (पुराने प्रकार के प्रान्त में, क्योंकि अव बस्वई प्रान्त 
के कई भाग इधर-उधर के अन्य प्रान्तों में सम्मिलित कर दिये गये हैं, स्वयं गुजरात एक पृथक्‌ प्रान्त बन गया है) प्रान्त 
के गुजराती भाग.में एवं बम्बई द्वीप तथा उत्तरी कोंकण में पिता को वरीयता प्राप्त है (क्योंकि यहाँ “व्यवहारमयूख' को 
अत्यधिक प्रामाणिकता प्राप्त है), किन्तु बम्बई प्रान्त के अन्य भागों में माता को ही उत्तराधिकार के लिएं वरीयता 
प्राप्त है । तो भी माता को जो पुत्र से उतराधिकार प्राप्त होता है वह विधवा के उतराधिकार की भाँति ही सीमित 
होता 21 पिता को जो उत्तराधिकार प्राप्त होता है वह नित्य होता है, अर्थात्‌ वह उसका विघटन भी कर सकता हैं । 
“माता शब्द में 'पालिका' का अर्थ भी सन्निहित है, अर्थात्‌ यदि दत्तक पुत्र विना पुत्र, विधवा पत्ती, पुत्री या दौहित 
छोड़े मर जाय तो पालिका (गोद लेनेवाली) को उसका धन मिल जाता है । इ्यामुष्यायण दत्तक जब मर जाता है 
और उसके पीछे केवल उसकी जननी एवं पालिका बच रहती है तो दोनों माताएँ सह-उत्तराधिकारिणी हो जाती हैं। 
यह व्यवस्था दी गयी है कि यदि ढ्यामृष्यायण पुत्र से उत्तराधिकार पाने के उपरान्त पालिका पुनः कोई दत्तक करती 
है तो नया दसक पुत्र उसके आधे अंश को (जो उसे मृत द्व्चामुष्यायण पुत्र से प्राप्त होता है) उससे नहीं माँग सकता। 
मिताक्षरा ने 'माता' शब्द में विमाता को नहीं रखा है । बम्बई को छोड़कर कहीं भी विमाता सपत्नी के पुत्र 

का उत्तराधिकार नहीं पाती, क्योंकि नियमानुसार स्त्रियों को तो रिक्थाधिकार मिलता नहीं, केबल वहीं पर छुट है 
जहाँ स्मृति-वचन स्पष्ट हैं, अन्यथा सम्पत्ति विमाता के रहने पर भी उसको न ज[कर राजा की हो जाती हैं, किन्तु उसे 
भरण (जीवनःवृत्ति) मिलता है । बम्बई में वह गोत्रज सपिण्ड विधवा के समान रिक्थाधिकार पाती है, किन्तु गोत्रज 

सपिण्डो में उसे बहुत दूर का स्थान प्राप्त है । यदि बिधवा पूनविवाह कर ले और उसका वह भुत, जो प्रथम पति से 

उत्पन्न हुआ है, विना सन्तान, विधवा पत्नी, gat या दौहित के मर जाय तो उसकी पुनविवाहित माता को उसका उत्तरा- _ 


२४, पिता स्वपत्तीपुत्रेष्वपि साधारणः । माता तु न साधारणीति प्रत्यास त्यतिशयोऽस्तोति विप्रलस्मसद्श- 
fad न हि जनतोजतकयोजंन्यं प्रति सन्निकर्षतारतम्प्रमस्ति | स्मृतिच० (२, To २६७) । ae 
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धिकार प्राप्त हो जाता है (बम्बई उच्च न्यायालय) ,किन्तु जब वह पहले रिक्थाधिकार पा चुकी हो और उसके पश्चात 
पुनविवाहित हुई हो तो वह प्रथम रिक्थाधिकार से वंचित हो जाती है ( हिन्दू विडोज री मं रेज एक्ट,१८५६ 1 परिच्छेद २)। 
जब माता पुत्र का उत्तराधिकार पाती है तो वह सम्पत्ति का विघटन नहीं कर सकती, किन्तु वैधानिक आव- 
श्यकताओं की पूर्ति में व्यय कर सकती है । यदि विज्ञानेश्वर द्वारा प्रस्तुत स्त्रीधन की परिभाषा की शाब्दिक व्याख्या 
की जाय तो पुत्र वाला उत्तराधिकार भी स्त्रीवन कहलाएगा। एक अभिलेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १४, To 
८३, मुम्मड़ी नायक के श्री रंगम्‌ ताम्रपत्र, शक संवत्‌ १२८०) से पता चलता है कि अपने पुत्र पराशरभटूट को प्राप्त 
ग्राम उत्तराधिकार में माता ने श्रीरंगम्‌ के रंगनाथ देवता के लिए दान कर दिया। 
भाई एवं भाई के पुत्न--याज्ञवल्क्य एवं विष्णु के मत से माता-पिता के अभाव में भाई उत्तराधिकार पाते हैं 
और उनके अभाव में भाई के पुन्न उत्तराधिकार के अधिकारो हीते हैं। किन्तु इस विषय में मतैक्य नहीं है, क्योंकि शंख, 
मनु (51१5५) आदि ने माता-पिता के पूर्व भाइयों को ही अधिकार दिया है । किन्तु आगे चलकर समझौता हो गया 
और 'मिताक्षरा'से लेकर आगे के सभी निबन्धों ने निर्णय दिया कि माता-पिता के उपरान्त ही भाई लोग उत्तराधिकार 
पाते हैं । मिताक्षरा का.कयन है कि सहोदर भाई वैमात्रों-सौतेले भाइयों की अपेक्षा वरीयता पाते हैं। इसने आगे कहा 
है कि दोनों प्रकार के भाइयों के अमाव में भाई के पुत्रों को उत्तराधिकार मिलता है, किन्तु यहाँ भी सहोदर भाइयों 
के पुत्रों को सौतेले भाइयों के पुत्रों को अपेक्षा वरीयता मिलती है। 'व्यत्रहारमयूख' को छोइकर'दायभाग' आदि निबन्धो 
ने “मिताक्षरा” के इस मत को स्वीकार किया है । सहोदर भाई सौतेले भाई को अपेक्षा मृत भाई के अधिक सन्निकट 
होते हैं, क्योंकि उनकी एवं मृत व्यक्तित की माता एक हो होतो है।'दायभाग' ने तक दिया है-- सहोदर भाई उन्हीं 
तीन पितृ-पूर्वजों और उन्हीं तीन मातृ-पूर्वजों को पिण्डदान करता है, जिनसे मृत व्यक्ति पिण्डदान करने के लिए बाध्य 
रहता है और उसे उस सौतेले भाई को अपेक्षा वरीयता मिलती है जो मृत व्यक्ति के केवल तीन पितृ-पूर्वजों को पिण्डदान 
करताहै (वह मृत व्यक्ति के मातृ-पूर्वेजों को पिण्डदान नहीं करता )।” ** यही वात'अपराकं' (To ७४५) ने भी कही है। 
“व्यबहरमयूख'ने सहोदर भाई के भुत को सौतेले भाई से जो वरीयता दी है उसके लिए उसने कई कारण दिये हैं--'भाई 
शब्द 'सहोदर' (एक ही पेट से उत्पन्न) के अर्थ में लिया जाता है, उसका प्रयोग 'सौतेले भाई' के लिए केवल गौण रूप में 
होता है। मीमांसा का एकठसामान्य नियम है कि.एक ही शब्द एक ही वाक्य या नियम में “मुख्य' एवं 'गौण' के अर्थ में 
नहीं लिया जाना चाहिये ।*% जिस प्रकार “माता' शब्द केवल जननी के लिए (विमाता के लिए नहीं) प्रयुक्त होता है, 
उसी प्रकार “मतरः? शब्द से सहोदर एवं सौतेले दोनों भाई नहीं समझे जा सकते | व्यवहारमयूख की बात ठीक नहीं 
है, दायभाग ने स्पष्ट किया है कि जब याज्ञवल्क्य (२।१३८) सगे भाई की बात कहते हैं तो 'सोदर' शब्द का प्रयोग 
करते हैं किन्तु वैमात्न भाई के लिए 'अन्योद्यं' या 'अन्यमातुज” का प्रयोग करते हैं (२।१३६) । अतः “स्रातरः ' 
सब्द से सगे एवं सौतेले दोनों प्रकार के भाइयों का वोध होता है । “स्मृतिसंग्रह' जैसी समू तियों में भाई के दो प्रकार 
गिनाये गये हैं; 'सोदय एवं 'असोदरयं' (स्मृतिच० २, To ३०० एवं व्यवह्दारप्रकाश To ५२७) | 2 


२५. सापत्नस्प च सोदरान्मृतदेयषादपो रुबिकपिण्डदातुर्मृत मोग्यमात्रपित्रादिपिण्डत्रयदातुतया जघन्यत्वात्‌। 

_ दायमाग (११।५।१२) । 

. २६. मुख्य एब विनियोक्तब्यो मन्त्रो न गौण इति । कुतः, उ मयाशक्यत्वात्‌ । शबर ( जैमिनि ३।२।१ )। मिला- 
इये दायमाग (३३०, Fo ६७) । “न ह्ये कस्मिम्प्रकरणे एकस्मिंश्च वाक्ये एकः शब्दः सकृदुच्च रितो बहुभिः संबध्य- 


सानः क्घचिन्मुल्यः बबचिद्‌,गोण इत्यध्यवसात्‌ शक्यम्‌ । बेरूप्यप्रसंगात्‌ । शारीरक भाष्य (ब्रह्मसुत्र २।४।३) [1 
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सगे-सौतेले भाइयों के उत्तराधिकार का विचार | 5१६ ` 


स्मृतिच० (२, To ३००) ने कुछ लोगों के इस मत का खण्डन किया है कि याज्ञवल्क्य के 'म्रातरः शब्द में 
एकशेष समास है, क्योंकि पाणिनि (१।२।६८) के मत से . इसका अर्थ है “भाई एवं बहिन” ( भ्रातृपुत्रौ स्वसुदुहित्‌- 
भ्याम्‌) और भाइयों के अभाव में वहिनें उत्तराधिकार पाती हैं।*० exo मयूख ने भी ऐसा ही कहा है । इससे प्रकट 
हैं कि कुछ लोगों ने विशेषतः कुछ मध्यकाल के एवं पश्चात्कालीन कानूनवेत्ताओं (जूरिस्टों) ने, स्त्रियों के अधिकारों को 
बढ़ाना चाहा है, किन्तु अन्ततोगत्वा उनके मतों को बल न मिल सका। ऐसा कहा गया है कि समान पिता वाले भाइयों 
को (जिनकी माताएँ भिन्न हों) समान माता वाले भाइयों से (जिनके पित। भिन्न हों) वरीयता मिलनी चाहिये, 
क्योंकि मिताक्षरा आदि ने पुर्नाववाह के उपरान्त उसी माता से उत्पन्न पुत्रों को वही मान्यता नहीं दी है जो उन पुत्रों 
को मिलती है जो समान पितुक हैं । किन्तु नन्द पंडित ने अपनी “वैजयन्ती' में भाइयों एवं बहिनों को जो सगे हैं या 
सौतेले हैं, उत्तराधिकार के लिए निम्न अनुक्रम में रखा है--(१) सगे भाई, (२) सगी बहिनें, (३) ऐसे भाई जो 
एक ही पिता के पुत्र हैं एवं (४) ऐसे भाई जो एक ही माता के पुन्न हैं (देखिये sto जॉली, टैगोर लॉ Sead, To २०८ 
एवं २८७) । क्योंकि मनु (६1२१७) ने कहा है कि सन्तानहीन व्यक्ति का धन माता के अभाव में पितामही को 
मिलता है, अतः “स्मृ तिचन्द्रिका' (२,पृ० WSs) ने पितामही को भाइयों के पूर्व रखा है, किन्तु यह मत किसी अन्य 
को मान्य नहीं है । मिताक्षरा का कथन है कि मनु ने कोई अनुक्रम नहीं उपस्थित किया है, उन्होंने पितामही को 
केवल उत्तराधिकारी के रूप में घोषित किया है। मिताक्षरा के कथनान्‌सार मनु, शंख आदि ने केवल उत्तराधिकारियों 
के नाम घोषित किये हैं और याज्ञवल्क्य एवं विष्णु ने वह अनुक्रम बताया है जिसके अनुसार उत्तराधिकारियों 

' को क्रम से पूर्व के अभाव में उत्तराधिकार मिलता है । किन्तु “व्यवहारप्रकाश (To ५२७) जे इसे नहीं 
माना हू । 

“व्यवहारमयूख' ने उत्तराधिकार का एक विशेष अनुक्रम घोषित किया है; (१) सगे भाई (समानमातु- 
पितुका भ्रातरः), (२) सगे भाई के पुत्र, (३) गोत्रज सपिण्ड, जिनमें पितामही को प्रथम स्थान है, (४) बहिन, 
(x) पितामह एवं उसी के साथ सौतेला भाई एवं (६) प्रपितामह, चाचा तथा उसके साथ सौतेले भाई का पुत्र । 

. यहाँ जो संयुक्त उत्तराधिकारियों कें नाम घोषित हैं वे अप्रचलित हो गये हैं, और बम्बई के उच्च न्यायालय ने 
उन्हें मान्यता नहीं दी है। 

मिताक्षरा ने बहिन का नाम नहीं लिया है, किन्तु मिताक्षरा की मान्यता वाले जनपदों में भी बम्बई के उच्च 

न्यायालय ने उसे सन्निकट की उत्तराधिकारी घोषित किया है और उसे भाइयों (सगे एवं सोतेले), भाई के पुत्रों 
(सगे या सौतेले) एवं पितामही के उपरान्त रखा है। व्य० मयूख के अन्तर्गत सगी बहिन का स्थान सगे भाइयों एवं सगे 
भाइयों के Jal तथा पितामही के उपरान्त है और सौतेले भाइयों एवं सौतेले भाई के पुत्रों के पूवं आता है 1 


२७. यद्यपि श्रातुपुत्रौ स्वसुदुहितुभ्यामिति शाब्दस्मृत्या पुत्रम्य इत्यत्र विरूपंकशेषं कृत्वा दुहितृणामनुप्रवे- 
शोष्त्र कर्तु शक्यते, तथापि “पुमांसो दायादा न स्त्रियः तस्मास्स्त्रियो निरिन्द्रिया अदायादोः''इति भृते रित्येतेनेद निरस्तं 
यत्कैश्चिदुक्तम्‌ | स्मृतिच० (२, Jo ३००) । “grea” का संकेत आप० घ० सू०(२।६।१४।१) की ओर है। यदि. 
'श्ातरः' का अर्थं भाई है तो यह 'सरूप' के प्रकार का एकशेष समास है, किन्तु यदि इसका अर्थ “साई एवं बहिन है तो _ 
यह 'विरूप' नामक एकशेष समास होगा | अन्तिम रूप के ग्रहण के लिए किसी विशेष कारण का होना आवश्यक है, | 
यथा--यदि कहा जाय'दो BABE (मुर) ले आओ,हम उनका जोड़ा (नर एवं सादा का) बनायंगे,'तो एसी विशिष्ट स्थिति A 
में 'कुक्कुटौ' का अथं होगा एक YT एवं एक सुरों, यञ्चपि साधारणतः इसका अथं है RN मुर्ग । स्मृ च०। | 
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तमिताक्षरा' ‘oro मयूख' (To १४३) आदि के मत में पत्नी से लेकर भाई के पुत्रों तक उत्तराधिकारीगण 
बद्धक्तम (जिनका क्रम निश्चित या स्थिर हो) की संज्ञा पाते हूँ । 

अब प्रश्‍न उठता है कि क्या भाई के पुत्र का पुत्त (अर्थात्‌ भाई का भाई के पुत्र के उपरान्त तथा ee 
उत्तराधिकारी के पूवं अधिकार पाता है ? इस विषय में संस्कृत के लेखकों में मतैक्य नहीं है। 'स्मृतिचन्द्रिका (२, 
qo ३००), 'सुवोधिनी' “मदनपारिजात' (To ६७३) का कहना हैकि बद्धक्नमता साई के पुन तक आकर समाप्त हो 
जाती है, किन्तु “अपराकं “वरदराज” (व्यवहारनिर्णय, To ४५३ ) एवं नन्द पंडित की 'बैजयन्ती के मत से भाई के पुत्र 
के पुत्र का स्थान भाई के पुत के सर्वथा उपरान्त ही आता है। 'दायभाग' (११।६।६, पु ०२०८) ने भाई के पुत्र के पुत्र 
को भाई के पुत्त के उपरान्त ही रखा है, क्योंकि उसका पिण्डदान महृस्वपुण स्थान रखता है। oi wee 
गोत्रज (एक ही गोत्र वाले) --याज्ञवल्क्य के मत से भाई के पुत्रों तक के उत्त के अभाव में गोत्र जों 
को उत्तराधिकार मिलता 21 यद्यपि पिता, भाई, भाई के पुन गोत्रज ही हैं किन्तु उन्हें उत्तराधिकारियों के अनुक्रम 
में निश्चित स्थान प्राप्त है, अतः अन्य लोगों को, जो उपर्युक्त लोगों के गोत में ही उत्पन्न हुए रहते हैं, 'गोत्रज' 
कहा जाता है। मिताक्षरा के अनुसार गोत्रजो में सर्वप्रथम पिता की माता (पितामही) को स्थान प्राप्त हें, उसके 
उपरान्त अत्य सपिण्डों एवं समानोदकों का स्थान आता है । यही बात व्य० मयूख (To १४३) ने भी कही है और 
गोत्रज सपिण्डों में पिता की माता को सबसे पहला स्थान दिया है। यह कह देना आवश्यक है कि याज्ञवल्क्य ने 
'सपिण्ड' शब्द का प्रयोग न करके 'गोत्रज' शब्द प्रयुक्त किया है। मिताक्षरा एवं मयूख ने सपिण्डों को उत्तराधिकारी 
माचा हँ और उनके दो प्रकार दिये हैं; (१) गोत्रज (एक ही गोत्र में उत्पन्न या एक ही गोल के) एवं (२) भिन्न 
गोत्रज सपिण्ड (जो दूसरे गोत्र में उत्पन्न हैं) । याज्ञवल्क्य ने भिन्न गोत्रज सपिण्ड को 'वनधु' कहा है। इससे स्पष्ट 
है कि (यद्यपि याज्ञ० ने 'सपिण्ड' शब्द नहीं प्रयुक्त किया है) भाई के पुन के उपरान्त रिक्थाधिकार सन्निकट के सपिण्ड 
को जाता है । याज्ञवल्क्य को 'सपिण्ड' शब्द का ज्ञान था (१।५२) और उन्होंने विवाह के लिए सपिण्डता की सीमाएँ 
निर्धारित की हैं ! इससे स्पष्ट है कि उन्होंने सपिण्ड का वह अर्थ नहीं लिया है जिसे जीमूतवाहन ने लिया है। याज्ञ- 
बल्कय ने नियोग के सिलसिले में सपिण्ड' एवं 'सगोत्न' शब्दों का उल्लेख किया है (१1६८) , किन्तु इससे दो बातें प्रकट 

होती हैं; (१) दोनों शब्द पर्यायवाची नहीं हैं तथा (२) सगोत्र का वही अर्थ है जो गोत्रज का हैँ । 
“आपस्तम्वधमंसूत्र” (२।६।१४।२) में आया है--'पुत्ता भावे प्रत्यासन्तः सपिण्डः, ' अर्थात्‌ पुत्रों के अभाव में 
सन्निकट के सपिण्ड (उत्तराधिकार प्राप्त करते हैं) 1 इस वियय में AL (६1१८७ ) के शब्द सवं श्रेऽठ हैँ; 'अनन्तरः 
` सपिण्डादचस्तस्य तस्य घनं भवेत्‌, अर्थात्‌ सपिण्डौं में जो सबसे सन्तिकट (नजदीकी) है उसी को (मृत का) धन मिलेगा। 
यह कथन टीकाकारों[एवं निवनधों द्वारा कई प्रकार से व्याध्यात हुआ है और हिन्दू व्यवहार के प्रसिद्ध न्यायाधीशों एवं 
' लेखको द्वारा कई प्रकार से अनूदित हुआ है।*"मुख्य कठिनाई 'सपिण्डाद्य' एवं "तस्य तस्य' युगल शब्दों को लेकर ही है। 
कुछ लोगों ने एक 'तस्य' ( उसका) को मृत के लिए माना है और दूसरे “तस्य' को उत्तराधिकारी के लिए प्रयुक्त माना 


RRs अनन्तरः सपिण्डाद्यस्तस्य तस्य घनं भवेत्‌ । मनु (41१5७ ) । यह कई प्रकार से पढ़ा गया है-अनन्तरः 
सपिण्डो यस्तस्य तस्य घनं मवेत्‌ (व्य° निर्णय, yo ४५१); मदनरत्न; यो at ्यनम्तरः पिण्डातस्य तस्य धनं 
अवेत्‌ ।""तदेतद्‌ घारेश्वरो व्याचष्टे यो यो ह्यनन्तरः पिण्डादित्यत्र, पिण्डात्सपिण्डादित्यर्थो इष्डव्यः | स्मुतिच० 
निहितस्थ ३१०); व्यतहारसार (go २४४); 'अनन्तरः सपिण्डाद्यः” इत्पनेन यः सपिण्डात्संनिहितः तस्य सपिण्डसं- 
तस्य घनं सपिण्डस्य संनिहितस्य चनं भवेदिति बिहितत्वात्‌ | सुबोधिनी (go ७१) | 
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है। कुछ लोगों ने 'तस्य तस्य' में दोनों तस्यों को उतराधि कारी के लिए मांना है और “यः' के साथ एक अन्य 'यः' को 
लुप्त माना है (क्योंकि उससे पद्य की माता में गड़बड़ी हो जाती)! इसी प्रकार 'सपिण्डाद्यः' में कुछ लोगों ने दो शब्द लिये 
हैं, यथा--सपिण्डात्‌ यः' तथा कुछ लोगों ने उसे केवल एक शब्द माना है, यथा सपिण्डाद्य:, अर्थात्‌ सपिण्ड तथा उसके 
समान अन्य । जैसा कि २८ वीं टिप्पणी में दिया गया है, कुछ नित्रत्धों एवं टीकाकारों ने इस पद्य को कई प्रकार से पढ़ा 
है। कुल्लूक एवं दायतत्व (To १६५) ने 'सपिण्डात्‌' को सपिण्डमध्यात्‌ (सपिण्डौं के वीच से) के अर्थं में लिया है, 
जो सम्भवतः सबसे अच्छी व्याख्या है। बृहस्पति क कथन है--“जहाँ बहुत-से सगोत्र (सजातीय--अपने we के), 
- सकुल्य एवं बन्धु हों, उनमें जो आसन्नतर (अधिक नजरोकी) होता है वही पुत्रहीन का धन प्राप्त करता है। २६ 
महत्वपूर्ण प्रश्न यह है--'सपिण्ड' शब्द का अ क्या है? 'मिताक्षरा' एवं दायभाग' ने इसके दो भिन्न अर्थ 
दिये हैं, जिनका उल्लेख हमने पहले कर दिया है (देखिये इस ग्रन्थ का भाग--२, अध्याय ६) । गोत्र की परिभाषा 
देते समय पाणिनि (४।१।१६२) ने 'सपिण्ड' (४।१।१६५) शब्द प्रयुक्त किया है। जैसा कि काशिका ने समझाया 
है, यह शब्द रक्त-सम्बन्ध के अर्थ में लिया गया है। मिताक्षरा के मत से रिक्याधिकार रक्त-सम्बन्ध पर आधारित 
है ('एकशारीरावयवान्वय' अर्थात्‌ शरीर के अवयवो के द्वारा सम्बन्ध) और रक्त-सम्बर्धियों में त्ररीयता प्रत्यासक्ति 
(सन्निकटता) पर घोषित होती है। 'दायभाग' के मत से सपिण्ड-सम्बन्ध धामिक योग्यता पर निर्भर है, अर्थात्‌ ATS 
में पिण्ड देने के ऊपर, जिस पर हम आगे प्रकाश डालेंगे । यह स्पब्ट है कि मृत के श्राद्धकमं एवं उसकी रिक्यप्राप्ति 
के उत्तराधिकार में घनिष्ठ सम्बन्ध है। परन्तु प्रश्‍न तो यह है, कि क्या वही व्यक्ति उत्तराधिकारी हो सकता है जो 
पिण्डदान करे ? या जिसे रिक्याधिकार किग्हीं अन्य कारणों से मिलता है उस पर रिक्याधिकार मिल जाने के उपरान्त 
मृत व्यक्ति के श्राद्धकर्म करने का उतरदायित्व आता है? इस प्रश्न का सन्तोषप्रद उत्तर देना कठिन है । ऐसा लगता" 
है कि प्राचीन सूत्रों ने रिक्याधिकार के सिद्धान्त को निश्चित करने में पिण्डदान की धामिक योग्यता पर बल नहीं दिया 
है। आप०, मनु एवं बृह० (विशेषतः प्रथम एवं अन्तिम) ने केवल सन्निकठता (जिसका स्वाभाविक अर्थ है रक्त की 
सन्निकटता) पर ही बल दिया है। याज्ञ० ने उत्तराधिकारियो की चर्चा में 'सपिण्ड शब्द का नाम नहीं लिया है। मनु 
(६।१४२) का कथन है कि पिण्ड तो गोत्र एवं रिश्य (धन) क! अनुसरण करता है । विष्णु» (११४०) ने घोषित ` 
किया है-“जो कोई (मृत का) धन पाता है, वह उसको पिण्ड देता 21" इस नियम पर उन लेखकों (व्य०मयूख आदि 
के लेखकों) ने भी बल दिया है, जिन्होंने रक्त-सम्बन्ध को उतराधिकार के लिए आवश्यक माना @ । उनका कथन 
है कि जो कोई, यहाँ तक कि राजा भी, मृत को सम्पत्ति पाता है, उसे उसका श्राद्ध कर्म करना चाहिये या उसके लिए 
मर जाने पर दस दिनों की अन्त्येष्टि क्रिया, आद आदि का प्रबन्ध कराना चाहिये, जैसा कि ब्रह्मपुराण में आया है-- 
“तदभावे च नृपतिः कारयेत्वकुदुम्बिनाम्‌ | तज्जाती यैने रे: सम्यग्दाहाद्याःसकलाः क्रियाः ॥ (२२०७६) । मिताक्षरा 
के मत का समर्थन विं० र०,वि० चि०, To मा०, म०पा०, To वि०, व्य० Ho, बालम्भटटी आदि ने किया है। दायः 
भागके सिद्धांत का प्रतिपादन केवल कुछ मध्यकाल के ग्रंथों एवं अपराकं, रघुनंदन एवं नंद पंडित ने किया हें । वीर- 
मित्नोदय ने सामान्यतः मिताक्षरा का अनुसरण किया है, किन्तु कुछ विवादों में धामिक योग्यता के सिद्धान्त पर ही | 


२४. बहवो ज्ञातयो यत्र सकुल्या बान्ववास्तया | यस्त्वासन्नतरस्तेबां सोऽनपत्पघनं हरेत्‌ | बृहु० (स्मृतिच० व 
२, Yo ३०१; मदतरत्त; पराशरमाधवीय ३, To ५२६; दायतत्व Yo १६५; Mo Mo ५२७। स्मुतिच० एवं 
मदनरत्त ने व्याख्या की है-“जञातयः सपिण्डाः THEM: AAMT | बान्शरा......सम्‌्यम्तरे दशिता ATEN 


पितृष्वसुः पुत्राः० । ` RR 
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उत्तराधिकार की वरीयता घोषित की है, यथा--उसने सगे भाई को विमाता के पुत्र की अपेक्षा तथा तीन पुरुष 
उत्तराधिकारियो को विधवा की अपेक्षा अधिक वरीयता दी है । इस विषय में प्रिवी कौंसिल ने निम्न आदेश दिया हु-_ 
“अब यह स्पष्ट है कि “मिताक्षरा [के अनुसार,जहाँ रिक्थाधिकार रक्त-संबंध या रक्त-समूह से उत्पन्न हुआ माना जाता 
है, रक्त की सन्नि कटता या गोत्रज की सन्निकटता के निर्णय के लिए रिक्थाधिकार की वरीयता की खोज पिण्डदान 
देने की पात्रता में करनी चाहिये ।” यह उक्ति विचित्र-सी है। इससे प्रकट होता है कि रिक्थाधिकार के लिए पिण्डदान 

की योग्यता आवश्यक नहीं है, यह केवल गोत्नजों में वरिष्ठ उत्तराधिकारी पाने के लिए उपयोगी मात्रहै ।३० 
मिताक्षरा द्वारा उद्धृत 'विष्णुधमंसूत्न' का वचन यों हँ-यदि वंश चलाने के लिए पुत्र या पौत्र न हों तो eta 
को घन मिलता है, क्योंकि पितरों की अन्त्येष्टि क्रिया के लिए [पुत्री के पुत्त अपने पोतों के समान गिने जाते हैं। 
यह बात मनु (51१३६) के समान ही है, जहाँ यह आया हँ कि दौहित्र को पिण्डदान करना चाहिये और धन लेना 
चाहिये । इससे प्रकट होता है कि मनु, विष्णु आदिने रिक्याधिकार के लिए पिण्डदान करने की योग्यता को मान्यता 
दी है, किन्तु यह भावना आगे व्याख्यात नहीं की जा सकी 4 रक्त-सम्बन्ध वाली भावना याज्ञ० (२।१२७) द्वारा 
उपस्थापित उत्तराधिकार-संवंधी अनुक्रम में छिपी हुई-सी हँ । याज्ञ०(२।१२७) का कथन हँ कि क्षेत्र ज-पुत दोनों की 
अर्थात्‌ जनक एव पत्नी (जिससे वह उत्पन्न किया जाता है ) के पति की, सम्पत्ति ग्रहण करता है और दोनों को पिण्ड 
देता है याज्ञवल्क्य यह नहीं कहते कि वह दोनों को पिण्ड देता है इसलिए उसे (दोनों की) सम्पत्ति मिलती है। अतः 
यह कथन भी यही स्वीकार करता हुँ कि पिण्डदान करना मानो जो धन लेता ह उसका एक कतंव्य था (किन्तु 
यह बात उसके लिए नहीं है जो संतान रूप में पुत्र है) । इससे प्रकट होता है कि मिताक्षरा के सिद्धान्त पर प्राचीनता 

की मुहर लगी हुई है, और बंगाल को छोड़कर सम्पूर्ण भारत में अधिकांश निबन्धों ने यही वात मानी है । 

'दायभाग'की यह उपपत्तिया उक्ति (जो बहुत पहले उद्योत नामक लेखक द्वारा सम्भवतः घोषित की गयी थी) ३१ 
कि मृत व्यक्ति के धन का ग्रहण उस पारलौकिक कल्याण पर निर्भर हँ जो उसे प्राप्त होता है,संक्षेप में यो व्यक्त की जा 
सकती हुँ-“यह उक्ति मुख्यतया 'बौधायनधमं सुत्न एवं'मनुस्मृति'पर आधारित है। विभाजन के प्रकरण में (जो 51१०३ 
से आरंभ होता हँ) मनु (६1१३७) ने घोषित किया हँ कि पुत्र , पौत्र एवं प्रपौत्र द्वारा अत्यन्त श्रेष्ठ पारलौकिक कल्याण 
किया जाता है; मनु(६।१०६) का कथन हे कि पुत्रको पिता से सम्पूर्ण धन प्राप्त होता है क्योंकि वह पिता को ऋण- 
मुक्त करता है; दौ हित्र भी परलोक में नाना की रक्षा करता है (६1१३६) अतः वह नाना के धन का अधिकारी हँ 1 
` किन्तु ६1१८७ के पूर्व मनु ने (यह घोषित करते हुये कि सपिण्डो में अति सन्निकटता वाला उत्तराधिकारी होता है) 
तीन पूर्वजों के पिण्डदान की चर्चा की है; मन्‌(६।२०१) ने अन्धे आदि को रिक्थाधिकार से वंचित कर दिया है 
Mite वे श्राद्ध आ।दि धामिक कमं करने के अयोग्य हैं। अतः यह स्पष्ट होता है कि मनु आदि ने रिक्थाधिकार की प्राप्ति 
` को पारलौकिक कल्याण करने पर निर्भर रखां है।'दायभाग'ने इस बात को पद-पद पर कहा है ओर इस पर बल दिया है। 
उसका कथन है-“दो उद्देश्यों से धन की प्राप्ति की जाती है, सांसारिक सुखोपभोग के लिए एवं दान आदि wat द्वारा 


३०. देखिये बुर्द्वासह-बनाम-ललतूसिह (४२, आई० Yo २०८, Yo २०७) | नहि पिण्डदानाधिकार एव 
AHEM प्रयोजकः, ज्येष्ठे सति कनीयसामनधिकारेपि दायग्रहणात्‌ ।......गोन्नजादीनां दायहराणामनेकेषां समवाये 
_पिण्डदाना्यपकारित्वं धनस्वामिनो यत्तदनुपकारिव्यावतंकपरं न तु तदेव प्रयोजकम्‌ | व्य० To (Fo ४६१) | 

३१. उपकारकत्वेनेव घन-सम्चन्धो न्यायप्राप्तो मन्वादीनामभिमत इति मन्यते । इति निरवद्यविद्योद्योतन 
छोतितोध्यमर्था विद्ठद्भिरादरणीयः। दायमाग (११।६।३१-३२, Jo २१६) । 
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उत्तराधिकार के लिए पारलौकिक कल्याणकर्ता की प्रमुखा _ BR 


अदृष्ट या पारलौकिक कल्याण की प्राप्ति के लिए; किन्तु जब उपार्जनकर्ता मृत हो जाता है तो वह धन से सुखोपभोग 
नहीं कर सकता, अतः दूसरा उद्देश्य जो बच रहता है वह अदुष्ट उपभोग या कल्याण है। इसी से बृहस्पति ने कहा है 
कि जो रिक्थाधिकार प्राप्त हुआ रहता है उसका अर्धांश मृत व्यक्ति के लिए पृथक कर देना चाहिये, जिससे मासिक 
षाण्मासिक एवं वाषिक श्राद्ध कर्म किया जा सके।”३२हृम श्राद्ध के विषय में इस ग्रंथ के अगले भाग में पढ़ेगे । किन्तु 
“दायभाग' का मत प्रकाशित करने के लिए यहाँ भी संक्षेप में कुछ लिख देना आवश्यक है | 

श्राद्ध के कई प्रकार हैं, जिनमें दो की चर्चा यहाँ आवश्यक है, यथा-एकोहिष्ट एवं ay | प्रथम अर्थात्‌ 
एकोद्विष्ट का सम्पादन केवल एक मृत व्यक्ति के लिए होता है। मृत व्यक्ति के लिए एक वर्षो के भीतर या मृत्यु के 
ग्यारहवे दिन सोलह श्राद्ध सम्पादित होते हैं। मृत व्यक्ति के वाषिक दिन पर एकोद्दिष्ट श्राद्-कमे किया जा सकता है। 
पार्वणथाद्ध का सम्पादन विशिष्ट दिनों में किया जाता है, यथा किसी अमावस्या के दिन, आश्विन की अमावस्या के 
दिन या सक्रांति के दिन | इसमें कर्ता के तीन पितृ-पुर्वजो के श्राद्धकर्म आदि किए जाते हैं, तीन मातृ-पुर्वंजों के लिए भी 
श्राद्ध किया जा सकता है, किन्तु यह गौण है और मुख्य कमं के साथ ही किया जाता हँ ।”३३यहाँ पर एक अन्य.शब्द सपि- 
ण्डन' या 'सपिण्डीकमं' की व्याख्या भी अपेक्षित है। यह वह श्राद्ध है जो मरने के एक वर्ष उपरांत या बारहवें दिन किया 
जाता है। इसके करने से मृत व्यक्ति प्रेत-योनि से मुक्त हो जाता है और पितरों की श्रेणी में आ जाता है। विधवा 
एवं दुहिता (पुत्री) केवल एकोद्दिष्ट श्राद्ध कर सकती हैं, किन्तु पुत्र, पौत्र एवं प्रपीत्न पार्वण श्राद्ध भी कर सकते हैं । 
'दायभाग'(११।१।३४, To १६२) का कथन है कि तीन पुरुष उत्त राधिकारी-गण पार्वण श्राद्ध द्वारा मृत का महान्‌ - 
पारलौकिक कल्याण करते हैं। एक स्थान (११।७।१७, १० २११) पर 'दायभाग' ने पार्वण को 'तैपुरुप्रिक की संज्ञा दी है, 
क्योंकि यह तीन पूर्वजों के कल्याण के लिए किया जाता है।विधवा के रिक्थाधिकार की चर्चा करते हुए दायभाग(११।१। 
४३, Fo १६५) ने व्यास की प क्तियाँ उद्धूत की हैं-विधवा ब्रह्मचयं ब्रत में स्थित रहकर, तिलांजलि देकर( अपने 
मृत पति को प्रतिदिन तिल एवं जल अर्पणकर), दान देकर तथा उपवास करके अपने को एवं अपने परलोकगामी 
पत्ति को बचाती है(तारती है) | 'दायभाग' ने और भी कहा है कि यदि विधवा दुराचरण करती है तो उसके मृत पति 
का पतन हो जाता है, क्योंकि पति एवं पत्नी एक-दूसरे के पुण्यापुण्य फल की प्राप्ति के अधिकारी हैं। इसी से पति के . 
कल्याणके लिए ही विधवा उसका धन पाती है। बुहन्मनु (दायभाग ११।१।७ एवं _मिता०)चे घोषित किया है कि 
पुत्रहीन एवं सदाचारिणी विधवा को पति के लिए पिण्डदान करना चाहिये और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति ग्रहण करनी 
चाहिये । और देखिये प्रजापति (व्य० मयूख, To ७०६) । इसी प्रकार दायभाग ने अविवाहित कन्या या पुत्रवती 


३२. धनार्जनस्य हि प्रयोजनद्वयं भोगार्थत्वं दानाद्यदृष्टार्थत्वं च । तत्रार्जकस्य तु मृतत्वाद्धने सोग्यत्वा- 
भावेन अदुष्टा्थत्वमेव शिष्टम्‌ । अतएव बृहस्पति: । समुस्पत्ताद्‌ घनादघं तदर्थ स्थापयंत्‌ पथक्‌ । मासषाण्मासिके 
श्रद्धे वाके च प्रयत्नतः ॥ दायमाग(११।६।१३) । बृहस्पति का श्लोक वि० To (To ५६५), व्य० नि० (qo 
४४७) एवं विवादचन्द्र (पु० 59) द्वारा उद्धत है। 

३३. 'एकः उद्दिष्टः यस्मिन्‌ शाद्धे तदेकोहिष्टमिति कर्मनामघेयम्‌ | मिताक्षरा (याज्ञ ० 4२५१ )तत्र त्रिपुरु- 
aig शेन यत्कियते तत्पार्वणम्‌ | एकपुरुषोह शेन क्रियमाणमेको दिष्टम्‌ । मि० (याज्ञ०१।२१७।पावंण का अयं है “पव के ट 
दिन पर सम्पादित ।' विष्णुपुराण (३।२।११८) के अनुसार पर्व के दिन ये हैं-अमावस्या, पुणिमा, चतुदंशो,अष्टसो 
एवं रविसंक्रान्ति । सविष्यपुराण ( श्राद्धततत्व, To १६२) ने पार्वण भाद्ध को परिभाषा यों दो है--- अमावस्यां यत्‌ eH 
छियते तत्पार्वणमुदाद्वतम्‌ । क्रते वा पर्वेणि यत्‌ तत्‌ पार्वणमिति स्मृतिः ॥ : 
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विवाहिता कन्या को (या उसे जिसे पुत्त होनेवाला है) रिक्थाधिकार दिया है, क्योंकि उसका पुल नाना को पिण्ड देगा। 
इसने उत्तराधिकार में दौहित को पिता से वरीयता दी है, क्योंकि प्रथम स्वयं दूसरे को पिण्ड देता है और पिता अपने 
दो पूवं पुरुषों को देता है जिन्हें स्वामी (मृत व्यक्ति जीवित दशा में) ) अवश्य ही पिण्ड देता।'दायभाग' ने अन्त में निष्कर्ष 
निकाला है कि उत्तराधिकार का क्रम एसा होना चाहिये कि मृत व्यक्ति की सम्पत्तिउसके लिए अधिकतम कल्याण- 
कारी सिद्ध हो सके(११।६।२८ एवं ३०,पृ० २१५) | और देखिये दायतत्त्व (Jo १६७) कहीं-कहीं ‘दायभाग’ ने 
अपने सिद्धान्त का स्वयं उल्लंघन किया है, किन्तु वहां उसे तक द्वारा तोड़ मरोड़कर यह कहना पड़ा है कि अन्य 
स्मतियों के ऐसे ही वचन हैं, विशेषतः इस प्रकार के उत्तराछिकारियों के लिए 1१४ उदाहरणार्थं “दायभाग' के अनुसार 

उत्तराधिकारियों का तारतम्य यों है-- 

पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र, पत्नी, दुहिता (पुत्री ) ; दौहित्र; पिता; माता; सहोदर भाई; सौतेला भाई; सहोदर 
भाई का पुत्र ; सौतेले भाई का पुत्र किन्तु श्राद्ध करने के योग्य व्यक्तियों का क्रम कुछऔर ही है। वास्तव में किसी 
भी सम्प्रदाय में उत्तराधिकार का अनुक्रम पूर्णरूपेण उन लोगों के अनुक्रम के अनुसार नहीं है जिन्हें श्राद्धाधिकारी 
कहा जाता है | अधिकांश ग्रंथों में पृथक्‌ हुए मूत पुरुष के श्राद्धाधिकारियों का अनुक्रम यों है-पुत्न (औरस या दत्तक) 
पौत्न ; प्रपौत्र ; पत्नी; विवाहित पुत्री; अविवाहित पुत्री, जिसे मृत की सम्पत्ति मिली हो; दौहित्र जिसे सम्पत्ति मिलती 
है; सगा भाई; सौतेला भाई (विमाता का पुत्र); सगे भाई का पुल; सौतेले भाई का पुत्र; पिता; माता; पुत्रवधू; सगी 
बहिन; सौतेली बहिन; सगी वहिन का पुत्र (भानजा); सौतेली बहिन का पुत्र; चाचा; भतीजा; अन्य गोत्नज 
सपिण्ड; सोदक; कोई गोत्रज; नाना, मामा, ममे रा भाई (अर्थात्‌ क्रम से तीन प्रकार के बन्धु); शिष्य; दामाद; 
श्वशुर; मित्र; ब्राह्मण जो ब्राह्मण की सम्पत्ति लेता है;या राजा जो उत्तराधिकारी के अभाव में आता है | देखिये 
“निर्णयसिन्धु' (३, उत्तरां, Jo ३८२-३८६), “घम सिन्धु’ (३, उत्तरार्धं To ३६८-३६४) एवं 'श्राद्धविवेक' 
To ४८) | > : 
3 a पिण्डदान करने की योग्यता के सिद्धान्त का अनुसरण भली-भाँति हो तो पिता या पितामह के बिल्कुल 
उपरान्त ही क्रम से माता या मातामही उत्तराधिकारी हों; इसे न मान लेने में कोई तक नहीं है । 'दायभाग के अन्तर्गत 
माता को ऐसा उत्तराधिकारी इसलिए मान लिया गया है कि मनु ने उसे अधिकारी के रूप में ग्रहण कर लिया है | इसी. 
प्रकार पुनः संयुक्त सहभागियों को भी मान्यता मिली है और वहाँ पारलौकिक कल्याण वाला सिद्धान्त लागू नहीं है। 
दायतत्त्वः के अनुसार पिण्डदान-प्रहण या अन्य द्वारा किये गये पिण्डदान में सम्मिलित होने की योग्यता मात्र आव- 
owe समझी गयी है न कि वास्तविक पिण्डदान करना | उदाहरणार्थ यदि कोई अपने पूर्वजों का पिण्डदान करे और 
आगे चलकर उसके मरने के उपरान्त कोई उसका .सपिण्डन न करे और इस प्रकार वह अपने पूर्वजों को दिये गये सपि- 


FR, देखिये अक्ष यचन्द्र-बनास-हरिदास (३५ कलकत्ता, ७२१, To ७२६) एवं नलिताक्ष-बनाम-रजनी- 
(५८ कलकत्ता, १३४२) जहाँ यह कहा गया है कि पारलोकिक कल्याण का सिद्धान्त सभी प्रकार के विवादों 
t प्रयुक्त हो सकता (यथा--पपुरुषों के बाद स्त्रियों के उत्तराधिकार में, समानोदकों के उत्तराधिकार में,आदि) 


हां जीमूतवाहन एवं उनके अनुयायी मौन हैं, प्रत्यासत्ति (समोपता) का एवं स्वाभाविक प्रेम तथा स्नेह 
पन्त लागू होना चाहिये । दायतत्त्व (Yo १४३) ने बृहस्पति का हवाला देकरः लिखा है कि पिण्डदान-कर्स 
करने को वरीयता एवं कुल-सम्बन्धी सन्निकटता--दोनों पर रिक्थाधिकार के विषय में विचार करना चाहिये; 
॥ तारतस्थेन आसन्नजननतारतम्येन च घनेष्वधिकारी ।” sia? 
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ण्डन में सम्मिलित न हो सके, तब भी उसकी सम्पत्ति धामिक कल्याण योग्यता के सिद्धान्त पर अधिकृत होगी ही | यह 
विवेचन विस्तार से कहने योग्य था, किन्तु स्थानाभाव से हम संकोच कर रहे हैं, अतः निम्न बातें ध्यान में रखने 
योग्य. हैँ-- : 

(१) एको दष्ट या पार्वण श्राद्ध द्वारा मृत का पारलौकिक हित किया जाता है। पार्वण श्राद्ध करने की योग्यता 
ही केवल शतं नहीं है जिसके आधार पर किसी व्यक्ति का रिक्थाधिकार निर्भर रहता है । अतः पत्नी, दुहिता 
एवं शिष्य उत्तराधिकारी रूप में स्वीकृत किये गये, यद्यपि वे केवल एकोदिण्ट श्राद्ध मात्र करते हैं। किन्तु वे लोग, 
जो पार्वण श्राद्ध करने योग्य हैं, केवल एको दिष्ट श्राद्ध करने वालों की अपेक्षा वरीयता पाते हैं। मतः मृत व्यक्ति की 
पुरुष सन्तान को पत्नी या दुहिता से वरीयता प्राप्त होती है । 

(२) किसी व्यक्ति को पारलौकिक हित सी धे उसके लिए किये गये पिण्डदान से प्राप्त होता है; या.उसके एक 
या अधिक पूर्वजों को, जिन्हें बह्‌ अपने जीवन-काल में पिण्डदान देता, अन्य द्वारा दिये गये पिण्डदान में सम्मिलित होने 
से प्राप्त होता है; या एक या अधिक मातू-पूर्वंजों (नाना, नाना के पिता एवं नाना के पितामह) को दिये गये पिण्डदान 
से, जिन्हें वह स्वयं अपने जीवनकाल में पिण्डदान करता (किन्तु संप्रति उनके पिण्डदान में सम्मिलित नहीं हो सकता), 
उसे पारलौकिक कल्याण मिलता है। 

(३) सीधे रूप से प्राप्त पिण्डदान उसकी अपेक्षा, जो उसे अपनी मत्यु के उपरान्त पूवंजों के लिए किये 
गये पिण्डदान में सम्मिलित होने से प्राप्त होता है, अधिक उपादेय है। इसी से पुत्र, पौत्न या प्रपौत्र अन्य लोगों की 
अपेक्षा वरीयता प्राप्त करते हैं। भाई अपने पिता एवं मूत के दो अन्य पितरों को पिण्डदान करता है जिसमें वह 
(मृत स्वामी) मृत होने के उपरान्त ही सम्मिलित हो पाता है। अतः भाई को पुत्र या दौहित्र के (जो सीधे स्वयं मृत 

“को, अपने नाना के रूप में पिण्डदान करता है) समक्ष वरीयता नहीं मिलती, अर्थात्‌ पुत्र एवं दौहित के रहते वह 
वरीयता नहीं प्राप्त करता। . ie १ 
(४) पितृ-पक्ष के पितरों को दिया गया पिण्डदान मातृ-पक्ष के पितरों को दिये गये पिष्डदान की अपेक्षा 
अधिक वरीयता या श्रेष्ठता प्राप्त करता है (इसी से भाई का पुत्र बहिन के पुत्र की अपेक्षा अच्छा माना जाता है, 
क्योंकि वह अपने एवं मृत स्वामी के पितरों को पिण्डदान करता है और बहिन का पुत्र अर्थात्‌ भानजा अपने मातु-पक्ष 
के पितरों को, जो स्वामी के पितृ-पक्ष के पूवज हैं, पिण्डदान करता है) । as 
(५) मृत स्वामी के पिता को दिया गया पिण्डदान उस पिण्डदान से अच्छा है जो पितामह या प्रपितामह | 
. कौ दिया जाता है । अतः भाई का पुत्त या पौत्न चाचा से अच्छा गिना जाता है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है 
कि मृत के पिंता के सभी सगोत्नज एवं सजातीय पितामह या प्रपितामह के वंशजों से वरीयता में अधिक 


उपादेय ६। बेज को पिण्ड 
2 | ६) जहाँ दो अधिकारियों द्वारा प्रदत्त पिण्डों की संख्या समान हो वहाँ जो अधिकतम निकट पूर्वज को पिण्ड 


ड वरीयता प्राप्त होती है । pe 
eae ae ने 'बौधायनधर्ं सूत्न' (१।५।११३) AT (६1१८६-१८७) एवं “मत्स्यपुराण से प्रारम्भ करके अपनी ह 
परिभाषा निम्न रूप से दी है--एक व्यक्ति के पुत्र एवं पुली का जन्म एक ही कुल में होता है। दोहि (दुहिता या. 
त्री का पूत) अपने नाना के कुल से उदित होता है। किन्तु उसका गोत दुसरा (अर्थात्‌ उसके पिता.का गोल)होता है। 
इसी प्रकार एक व्यक्ति की बहिन (पिता की पुत्नी) उसी के कुल में उत्पन्न होती है, 2० उसका पुत्र, a |: 
स्वामी के कुल से उदित हुआ रहता है, दूसरे गोत्र का (बहिन के पति के गोल a eile Se यही बात पिता ही 
के ge एवं पितामह की बहिन के पुत के विषय में भी है। बहिन का उन मृत के पिता को पिएड देता के क्यो सदासी 
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का पिता उसका नाना है, अतः वह स्वामी से सपिण्ड रूप से सम्बन्धित है। पिता की बहिन (फूफी) का पुत्र स्वामी के 
पितामह को जो उसका (अर्थात्‌ फूफी के पुत्र का) नाना होता है, पिण्ड देता है । मामा स्वामी के कुल से उदित नहीं 
होता, किन्तु वह अपने उस पिता को पिण्ड देता है जो कि मृत स्वामी का नाना होता है। अतः मामा या उसका पुत्र 
या पौत्र उस पिण्ड से, जो नाना या परनाना (नाना के पिता) को दिया जाता है, सम्बन्धित हैं और वह इस प्रकार मृत 
स्वामी का सपिण्ड है । मौसी का पुत्र अपनी माता के पिता को पिण्ड देता ह जो स्वयं स्वामी की माता का पिता है 
अतः मौसी का पुत्र स्वामी का सपिण्ड है। उसके द्वारा दिया गया मातृपक्ष को पिण्डदान गौण एवं हीन है। इसके 
अतिरिक्त स्वयं अपनी माता, पितामही, प्रपितामही, अपने-अपने पतियों से (पूर्वजों को दिये गये पिण्ड के कारण) 
सम्बन्धित हैं, और यही बात मातृपक्ष के पूर्वजों की पत्नियों के विषय में भी लागू है। 
इस प्रकार सपिण्ड की परिभाषा देने से गोत्रज एवं बन्धु का अन्तर मिट-सा जाता है। याज्ञ ० (२1१३६) 
ने स्पष्ट कहा है कि गोत्रजों के अभाव में ही किसी बन्धु को उत्तराधिकार प्राप्त होता है। “दायभाग' ने बहिन के पुत्र 
को भाई के पौत्र के पश्चात्‌ ही एवं पितामह (अर्थात्‌ एक समीप के गोत्रज पुवंज) के पूर्व रखा हँ । पितामह वास्तव 
में शाब्दिक अर्थ में गोत्रज है और बहिन का पुत्र गोत्रज नहीं है । जब दायभाग ने बहिन के पुत्र को स्वामी के कुल 
से उदित माना है और उसे उस कुल का गोत्रज नहीं माना है, तो इससे सम्पूर्ण भारत में प्रचलित व्यवहार की हत्या 
` सी हो जाती है। भारत का कोई भी साधारण व्यक्ति ऐसा नहीं कहता कि उसका भानजा (बहिन का पुत्र) और फुफेरा _ 
भाई (उसके पिता की बहिन का पुत) उसके कुल में उत्पन्न है। दायभाग ने याज्ञवल्क्य के गोत्रज शब्द पर वाग्जाल खेला 
है, उसे एकवचन में (गोत्रजः) पढ़ा है, किन्तु 'मिताक्षरा' ने उसे बहुवचन में (गोत्रजाः) लिया है । “मिताक्षरा' के 
अन्तर्गत भानजा बन्धु मात्र है और वह चाचा या उसके पुत्र या चचेरे पितामह या अन्य गोत्रज के रहते उत्तराधिकारी 
नहीं हो सकता ।'दायभाग' ने इस प्रकार याज्ञवल्क्य के वचन का उल्लंघन किया है और बहुत से गोत्रजों को निकट का 
उत्तराधिकारी माना है । इसने मन्‌ (६।१८६-१८७) के वचन को मुख्य माना है और याज्ञ० (२।१३५-१३६) 
के वचन को गोण । 
निम्न रेखाचित्नों से धामिक योग्यता का सिद्धान्त स्पष्ट हो जायगा | एक व्यक्ति उन लोगों का सपिण्ड कह- 
लाता है जिनके लिए जीवित रहते वह पिण्डदान करता है; वह उनका भी सपिण्ड है जो उसके मृत होत्रे पर उसे 
पिण्ड देते हैं (यथा--उसके तीन पुरुष वंशज, उसका दौहित्र, उसके पुत्र की पुत्री का पुत्र एवं उसके पौत्रं की Gat का 
पुत्र); तथा वह उसका भी सपिण्ड है जो उसके पूवं जों को, जिन्हें उसे पिण्ड देना पड़ता है, पिण्ड देता है, अर्थात्‌ जो 
उसके पितृपक्ष के तीन पूर्वजों तथा मातुपक्ष के तीन पूर्वजों को पिण्ड देता है-ये सभी उसके सपिण्ड हैं । अन्तिम तीन 
| दलों में चार उपदल हैं--उपदल संख्या १ में वे आते हैं जो अपने उन पितरों को पिण्ड देते हैं जो स्वयं स्वामी के 
„ अपने पूर्वज हैं; उपदल संख्या २ में वे लोग हैं जो अपने उन तीन मातृ-पक्ष के पितरों को पिण्ड देते हैं जिनमें सभी 
) ` या कुछ लोग स्वामी के अपने पूर्वज हैं, जिनके लिए वह स्वयं पिण्डदान करता है; उपदल संख्या ३ में वे आते हैं 
 जोअपने उन पूर्वजों को पिण्ड देते हैं जिनमें सभी या कुछ स्वामी के मातृ-पक्ष के पूर्वज हैं; उपदल संख्या ४ में वे. 
। लाग हैं, जो अपने उन मातृपक्ष के पुर्वेजो को पिण्ड देते हैं जो स्वयं स्वामी के मातृपक्ष के पूर्वज हैं। इन सभी उपदलों 
| में कम-से-कम नौ व्यक्ति हैं। यदि स्वामी के कई भाई, बहिनें, चाचा एवं मौसियाँ आदि हैं तो सपिण्डों की सम्भव 
3 ms ' संख्या और बड़ी हो जायगी । मिताक्षरा के अन्तर्गत उपदल २ से ४ तक के उत्तराधिकारी लोग बन्धु कहलाते हैं और 
क (भिताक्षरा के अनुसार) उन्हें गोत्नजों क उपरान्त उत्तराधिकार प्राप्त होता है । जीमूतवाहन ने स्वामी की पुत्री के 
पुतन के अधिकारों के तथा मन्‌ (६1१३४) के इस कथन के आधार पर कि दौहित्न (पुत्री का पुत्र) पूर्वज को अपने पौ 
'समान ही परलोक में बचाता है, पिता की पुत्री के पुत्र को पिता क पौल के पश्चात्‌, पितामह की पुत्री के पुत्र को 
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“दायभाग” के अनुसार गोत्रजोँ और बन्चुओ के वंशवृक्ष ड 

Ah के पौत्र के पश्चात्‌ तथा प्रपितामह की पूत्र के पुत्र को पूर्वज के पौत्र के पश्चात ही उत्तराधिकारी घोषित 
कया है।३५ 


(१) 
प्रपितामह 
| 


| 
पितामह प्रपितुव्य (चचेरे पितामह, 
| ao पितामह के साता) दि 
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ie aye धर्म शास्त्र का इतिहास 
EN मात-प्रपितामह 
5, (३) | 
ख . र in S| 
i Ses £ ; ‘= | ४ | 
ae मातृ-पितामह a 
ह qa ‘ 
= eee माता के पिता आता ॥ 
ee | पु 
रु छक्क | | ७ 
क माता आता i 
I 


र 
बहिन ह 
| Sie 
पुत्र | 


एक वचन में इसलिए रखा है कि सभी सपिण्ड' 
) उत्तराधिकार न पा सकें । क्योंकि तो वे , 
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. पिण्डलेप-मोक्ता सकूल्यों का उत्तराधिकार ६२६ 


स्वामी के कुल में उत्पन्न हुई हैं और न उसके सम्बन्ध से उदित हुई हैं, जैसा कि वहिन का पुत्र या फुफेर। भाई होता है। 
इसके अनुसार याज्ञवल्क्य ने 'बन्धु' शब्द मामा आदि के लिए प्रयुक्त किया है, और उन्हें उत्तराधिकार पाने वाले सपिण्डों 
में रखा है। क्योंकि वे स्वामी के कूल में नहीं उदित हुए हैं और न उनका गोत्र ही समान है, अतः मामा आदि पितृकुल 
के अन्य वंशजों के, जिनमें प्रपितामह से लेकर उसकी पुत्री के पुत्र भी सम्मिलित हैं, उपरान्त ही आते हैं । 

यह प्रकट हो गया कि दायभाग के अंतर्गत पाँच स्त्रियों के अतिरिक्त अन्य किसी स्त्री को उत्तराधिकार नहीं 
मिलता और इसका फल यह हुआ कि व्यक्ति की अपनी पुत्री या पुत्री की पुत्री उत्तराधिकार नहीं पा सकती, जब कि द्र 
के सम्बन्धी, यथा पिता के पिता की बहिन के पुत्र को उत्तराधिकार मिलता है। यही स्थिति मिताक्षरा के अन्तर्गत 
भी है और सारे भारत में (वम्बई एवं मद्रास के कुछ भागों को छोड़कर, जिसके विषय में हम आगे पढ़ेंगे) यह 
प्रथा लागू रही है। 

अपने तीन पितृ-पूर्वजो को पिण्ड देने के उपरान्त हाथ में पिण्डों का जो अवशेष वच रहता है वह प्रपितामह से 
ऊपर के पूर्वजों के लिए कुश पर छिड़का जाता है (मनु ३।२१६)। इसी प्रकार पोल्न के उपरान्त तीन पुरुष वंशज पिण्डलेप 
(पिण्ड का अवशेष जो हाथ में लगा रहता है) स्वामी को देते हैं 'वौधायन' एवं 'दायभाग'(११।१।३५) द्वारा ये दर के 
तीन पितृ-पू्वंज एवं तीन पुरुष वंशज (जिन्हें बौधायनधमंसूत्र १।५।११४ में विभक्त दायाद'कहा गया है) सकुल्य 

कहे गये हैं। दायभाग के मत से सपिण्डों के अभाव में सकुल्य लोग उत्तराधिकार पाते हैं। जिस प्रकार व्यक्ति मृत 

_ होने के उपरान्त अपने पितृ-पूर्वजों को दिये गये पिण्डदान में सम्मिलित रहता है, उसी प्रकार बह चौथी से छठी पीढ़ी 
तक के वंशजों द्वारा दिये गये पिण्डलेप में भी सम्मिलित रहता है। दायभाग का कथन है कि सपिण्डों एवं सकुल्यों में 
` यह अन्तर केवल उत्तराधिकार को लेकर ही है। किन्तु सूतक मताने की अवधियों में सपिण्ड एवं सकुल्य दोनों मनु 
(५।६०) एवं 'माकंण्डेयपुराण' (२८।४) द्वारा सपिण्ड कहे गये हैं। मनु (8 १८७) के oe सपिण्डों के अभाव में 
सकुल्य उत्तराधिकार पाते हैं, किन्तु विष्णु० (१७।६-११) के अनुसार वन्धुओं के अभाव में सकुल्य उत्तराधिकार 
ग्रहण करते हैं 1२६९ लगता है, विष्णु ने सपिण्ड के अर्थ में ही बन्नु शब्द का प्रयोग किया है । नारद (दायभाग,५१) 
का कथन है कि पुत्तियों एवं सकुल्यो के अभाव में बान्धव एवं सजातीय लोग उत्तराधिकार पाते हैं । यहाँ, एसा लगता 
है कि सकुल्य एवं बान्धव का प्रयोग गोत्॒ज एवं बान्धव के अर्थं में किया गया है जैसा कि याज्ञवल्क्य ने किया है। बालं- 
झटटी ने गोत्रज एवं सकुल्य को पर्यायवाची माना है। दायभाग सकुल्यों के विषय में असंगत है, क्योंकि एक स्थान (११ 
६।१५एवं २३) पर उसने समानोदकों को संकुल्यो में रखा है, तो दूसरे स्थान (१११६ २१-२२) पर उसने सकुल्य 
की वैसी परिभाषा दी है जैसा कि ऊपर दिया जा चुका है। मिताक्षरा ने 'दायमाग' के सङुल्यों को Mase सपिण्डो के 


अन्तगंत ही माना है । 


३६. पिण्डलेपभुजश्चान्ये पितामहपितामहात्‌ । प्रभृत्युक्तास्त्रयस्तेषां यजमानइच सप्तमः । इत्येव सुनिसि 
प्रोक्तः सम्बन्धः साप्तपोरुषः ॥ माकण्डेयपुराण (२८४-५) । और देखिये दायभाग (११।१।४१) एवं ब्रह्वापुराण | 
(२२०।८५-८६) । विष्णुध० Go (१७।६-११) में आया है--'तदमावे मातृमुत्रगामि | तदभावे बन्धुगामि । तदभावे | 


सकल्यगामि ।' विष्णुधर्मेसूत्र को अपराक (१० ७४१) एवं वि० र० (पु० ५६५) ने इसी प्रकार पढ़ा है स्य०्श | 


का कथन रना 
Ce ee (१११४, पु ० १५१), He Ro (पु० १४२) तथा सिता० (याज्०२।१३६) जहाँ इसरे 


ढंग की बातें दी हुई हैं | 


WY 
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कि विष्णु में 'बन्धु' एवं 'सकुल्य' 'सपिण्ड' एवं सगोत्र' के लिए आये हैं। ऑर देखिये दायतत्व 
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मिताक्षरा का कथन है कि पितामह, सपिण्ड एवं मृत के समानोदक लोग गोत्रज हैं। इसने आगे कहा है 
कि गोतजों में सर्वप्रथम स्थान पितामही को मिलता है और उसके उपरान्त ही पितामह आता है। इसने गोत्रज (गोत्र में 
उत्पन्न) का अन्वय समानगोत्र (उसी के गोत्र वाले) के अर्थ में करके कहा है-“सन्तान के अभाव में उत्तराधिकारी 
क्रम से ये हैं--पितामही, पितामह,चाचा एवं उसके Ta; पितामह की सन्तान के अभाव में क्रम से प्रपितामही ,प्रपितामह,. 
उसके पुत्र एवं पौत्र उत्तराधिकारी होते हैं। इसी भांति एक ही गोत्नवाले सपिण्ड लोग सात पी ढ़ियों तक आते हैं। मिता- 
क्षरा के मत से सपिण्ड-सम्बन्ध सात (मृत को लेकर गिनते हुए) पीड़ियों तक चला जाता है। अतः उत्तराधिकार के 
लिए स्वामी (मत व्यक्ति जिसके धन के उत्तराधिकार का प्रश्न हूँ) के सपिण्ड ये हूँ--(१) स्वामी की पुरुष पीढ़ी 
में छः वंशज, (२) उसकी पुरुष पीढ़ी में छः पूर्वज एवं प्रथम तीन की पत्तियाँ (माता, पितामही एवं प्रपितामही) तथा 
सम्भवतः अन्तिम तीन की पत्नियां भी तथा (३) उसके पुरुष पूर्व जो में प्रत्येक के छ: पुरुष वंशज । इन लोगों के 
अतिरिक्त, व्यक्ति की पत्नी एवं Get भी उसके सपिण्ड के रूप में ली जाती हैं और दौहित्र, जो कि भिन्न योत्र सपिण्ड 
है, गोत्रज सपिण्ड उत्तराधिकारियों में ऊंचा स्थान प्राप्त करता है । 
मिताक्षरा के अन्तर्गत भी (बम्बई एवं मद्रास के सम्प्रदायों को छोड़कर) गोत्रज सपिण्ड रूप में कोई स्त्री 
(पाँच के अतिरिक्त जिनके नाम ऊपर दिये गये हैं) उत्तराधिकार नहीं पाती । बम्बई में बहिन (सगी या सौतेली ) गोत्रज 
रूप में व्य० मयूख द्वारा वाणित है (यद्यपि मिताक्षरा इस विषय में मौन है) और उसे पितामही के पश्चात्‌ ही स्थान 
मिला 21 व्य० मयूख ने मनु (६1१८७) के इस कथन का सहारा लिया है “सञ्चिकट रक्त-सम्बन्धी को रिक्थाधिकार 
प्राप्त होता है”, और उसका आगे कथन है--“बहिन भी गोत्रज है, क्योंकि वह अपने मृत भाई के गोत्र से ही उत्पन्न 
होती है। किन्तु वह मृत की सगोत्र नहीं है, अतः उसे यहाँ धनग्रहण के योग्य नहीं माना गया है।”3थयहाँ पर व्य० 
मयूख ने गोत्रज का शाब्दिक अर्थ लेकर अपना काम निकाला है। किन्तु यह आभासवादी तकं मात्र है। विधवा पत्नी 
एवं माता योत्रज (एक ही गोत्र में उत्पन्न होने के अर्थ में) नहीं हैं किन्तु विवाहोपरान्त वे पतियों के गोत्न में चली 
आती हैं और सगोत्र मान ली जाती हैं। इसी तकं के आधार पर आगे पुत्र की कन्या, भाई की कन्या, पिता की बहिन 
तथा अन्यः स्त्रियाँ, जो मृत के कुल में ही उत्पन्न होती हैं, उसके गोत्रज के रूप में ली जाती हैं (किन्तु 
वे सगोत्र नहीं हो सकतीं, क्योंकि विवाहोपरान्त वे अपने पतियों के गोत्र में चली जाती हैं।) । किन्तु “अन्य स्तियाँ'' 
व्यश मयूख द्वारा भी गोत्रज रूप में स्पष्ट रूप में नहीं उल्लिखित हैं। मिताक्षरा के अन्तगंत उत्तराधिकारियों का अनु- 
क्रम यों दै-सगा भाई, सौतेला भाई, सगे भाई का Ga, सौतले भाई का पुत्र, पितामही, वहिन (सगी को सौतेली से 
वरीयता प्राप्त है), पितामह | व्य० मयूख के मत से अनूक्रम कुछ भिन्न है--सगा भाई एवं मृत सगे भाइयों के पुत्र, सगे 
भाई का पुत्र, पितामही, सगी वहिन, सौतेला भाई, सौतेली वहिन, पितामह | अविवाहित बहिन को विभाजन के समय 
विवाहव्यय का भाग मिलता है । देखिये नारद (दायभाग, १३), विष्णु० (१८।३५), मनु (६1११८) एवं याज्ञ० 
` (२।१२४) । मद्रास में बहिन को बन्धु माना गया है। सन्‌ १६२६ के कानून ने इसमें परिवर्तन कर दिया है। 
| ret के अन्तर्गत बहिन को सपिण्ड रूप में बड़ा स्थान प्राप्त था किन्तु शेष भारत में वह वन्धु रूप में घोषित 
रही दै । सन्‌ १६२६ के कानून से 'दायभाग' में अन्तर नहीं पड़ा है। 


$. तदभावे मगिनी ।......तस्या अपि श्वातुगोत्र उत्पन्नत्वेन गोत्रजत्वाविशेषाच्च,सगोत्रता परं नास्ति। न च 
योजरुत्वेनोक्ता | व्य० नप्रुख (Go १४३) | 
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मिताक्षरा द्वारा पिता, पितामह एवं प्रपितामह के वंश में उल्लिखित 'सन्तान' शब्द कुछ कठिनाई उत्पन्न 
करता है।- हमने पहले ही देख लिया है कि बम्बई के उच्च न्यायालय के मत से बद्धक्रमता भाई क पुत्र (पिता के पुत्र 
के पुत्र, अर्थात्‌ पिता के दो वंशजों) के पश्चात्‌ समाप्त हो जाती है, किन्तु भारत के अन्य क्षेत्रों में यह भाई के पुत्र 
के पुत्र (अर्थात्‌ पिता के तीन वंशजों) के उपरान्त समाप्त हो जाती है । मिताक्षरा ने! पितामह एवं प्रपितामह की 
शाखा में केवल दो ही वंशजों को स्पष्ट रूप से रखा है। सामान्य नियम यह है कि व्यक्ति या उस पूर्वज को छोड़कर, 
जिससे गणंना आरम्भ होती है, प्रत्येक शाखा के छः वंशजों तक सपिण्ड-सम्बन्ध प्रसारित रहता है। और आगे एक 
सामान्य नियम यह भी है कि सन्निकटतर शाखा दूरतर लोगों को छोड़ देती है (यथा मिताक्षरा ने स्पष्ट रूप से 
पितामह, उसके पुत्र एवं पौत्र को प्रपितामह, उसके पुज़ एवं Tat से पहले रखा है)। प्रश्न यह है--क्या किसी सन्नि- 
कटतर शाखा के तीसरे, चौथे, पाँचवें या छठे वंशज किसी दूर शाखा के प्रथम या द्वितीय वंशज को छोड़ देंगे? दूसरे 
शब्दों में, क्या पितामह का पौत्र प्रपितामह के पुत्र या पौत्र के पूव ही अधिकार पायेगा या पितामह का छठा वंशज प्रपिता- 
मह फे पुत्र के पूर्वं अधिकार ग्रहण करेगा ? इस विषय में तीन मत हैं--( १) 'स्मृतिचन्द्रिका के कुछ शब्दों के आधार 
पर ऐसा कहा गया है कि प्रत्येक शाखा में दो वंशजों के उपरान्त दूरतर शाखा की ओर बढ़ना होता है और उस 
शाखा के दो वंशजों के उपरान्त सन्निकटतर शाखा के तीसरे से लेकर छठे वंशज तक लौट आना पड़ता है; (२) 
प्रत्येक शाखा में पहले तीन पी ढ़ियों तक जाना होता है, क्योंकि मिताक्षरा के अनुसार 'पुत्र' शब्द में तीन पुरुष वंशज 
आ जाते हैं; (३) किसी आगे की दूरतर शाखा में चढ़ने के पूर्व प्र त्येक शाखा के छः वंशजों की परिसमाप्ति आव- 
श्यक है (क्योंकि सपिण्ड-सम्बन्ध छः पीढि यों तक प्रसारित रहता है) | 

एक अन्य प्रश्‍न उठता है--क्या सगोत्र सम्बन्धियों की विधवाएँ, यथा--पु्न को विधवा, भाई की विधवा, 
विमाता या विधवा चाची, उत्तराधिकार के लिए 'गोत्रजाः' कहलाती हैं ? 'दायभाग' के अन्तगंत एवं “मिताक्षरा' 
के अन्तर्गत, बम्बई के सम्प्रदाय को छोड़कर, सारे भारत में गोत्रज सपिण्डों की विधवाएँ उत्तराधिकार बिल्कुल नहीं 
पातीं, क्योंकि सभी लेखकों के मत से स्त्रियाँ तब तक उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकतीं जब तक कि स्मृति-वचन 
इस विषय में स्पष्ट न हों। बम्बई सम्प्रदाय में स्थिति कुछऔर ही है। 'मिताक्षरा' एवं 'मयूख' के अनुसार पत्नियाँ 
बिवाहोपरान्त पति के गोत्त में प्रविष्ट होती हैं और उनकी सपिण्ड के रूप में घोषित हो जाती हैं | बालम्भटटी ने घोषित 
किया है कि पुत्र की विधवा पितामह के पूर्व ही उत्तराधिकारिणी हो जाती है। इन्होंने स्त्रियों को भी “गोत्रजा: शब्द 
के अन्तर्गत रखा है। जब गोत्रज शब्द समानपोत्र का वाचक हो गया तो न-केवल वे,जो गोत्र में उत्पन्न हुई थीं,गोत्रजाः' 
कहलाने लगीं, प्रत्युत वे भी जो विवाहोपरान्त गोत्र में प्रविष्ट हुईं, 'गोत्रजाः' कही जाने लगीं । इतना ही नहीं; यह 
तर्क उपस्थित किया गया कि जब पितामही या प्रपितामही गोत्रज रूप में उत्तराधिकार पाती हैं तो 
अन्य Mast की विधवाएँ इस अधिकार से वंचित क्यों की जायं ? बम्बई प्रान्त में अंग्रेजी काल से ही गोत्रज सपिण्ड 
स्त्रियाँ (यथा--पुत्न, भाई एवं चाचा की विधवाएँ) उत्तराधिकार के लिए योग्य समझी जाती रही हैं । वे स्वामी 
की विधवा या माता या पितामही के समान सीमित अधिकार पाती हैं । उन्हें यह अधिकार स्थानीय प्रयोग एवं परः 
म्परा के अनुकूल मिला है, न कि स्मृति-वचनों के आधार पर। ये गोत्तज सपिण्ड विधवाएँ किसी भी प्रकार के बन्धु. 
के पूर्वं ही उत्तराधिकार पाती हैं। AT १६३७ के उपरान्त व्यक्ति की अपनी विधवा, उसके पूर्वमृत पुत्र की विधवा 
एवं पूव॑मृत पुर्ख के Taya पुत्न की विधवा उसके पुत्र या पुत्रों के साथ ही सारे भारत में उः राषिकार पाती - , 

| : ‘ RS 

क समानोदक--मिताक्षरा के अनुसार गोत्रज या तो सपिण्ड हैं या समानोदक हैं । “समानोदक' शब्द का एक ins 
पारिभाषिक अर्थ है। मनु-(५।६०) के मत से सपिण्ड सम्बन्ध सातवें पुरुष तक समाप्त हो जाता है; समानोदक का. 
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सम्बन्ध तब समाप्त हो जाता है जब (कुल में) जन्म एवं नाम नहीं ज्ञात हो पाता 1१८ यह बात शौच के अध्याय में 
कही गयी है। 'मिताक्षरा ने घोषित किया है कि समानोदकों में सपिण्डों के उपरान्त सात पुरुषों (पीढ़ियों) के पुवेज 
आते हैं या वे सभी पुरुष (सपिण्डों के उपरान्त) आते हैं जिनके जन्म एवं नाम (मृत के कूल में) ज्ञात हैं । इसने 
बृहन्मनु को उद्धृत किया है; “सातवें पुरुष के उपरान्त संपिण्ड सम्बन्ध समाप्त हो जाता है, समानोदकों का सम्बन्ध 
१४वीं पीढ़ी के उपरान्त समाप्त हो जाता है; कूछ लोगों के मत से समानोदक तब तक चलता रहता है जब तक नाम 
एवं जन्म-कुल की स्मृति बनी रहती है; तब गोत्र चलता रहता है ।”” समानोदकों में व्यक्ति के प्रपितामह के पितामह 
के उपरान्त सात पूर्व-पृवंज आते हैं--इन सात पुर्वेजो के तेरह वंशज, व्यक्ति के अपने पिता के छः पूर्व-पुरुषो के छः 
बंशजों के उपरान्त सात वंशज तथा स्वयं उसके सातवें से लेकर तेरहवें तक के वंशज | ; 

“समानोदक' शब्द का शाब्दिक अथं है “वे लोग जो किसी एक व्यक्ति को जल देते हैं या उससे जल ग्रहण 
करते हैं 1 इस शब्द का प्रयोग वसिष्ठ (१७७६) में हुआ है। 

बन्धु--हमने ऊपर देख लिया है कि 'दायभाग” ने किस प्रकार वन्धुओं को गोऴजों के भीतर रख दिया. Zl 


<= 


मिताक्षरा के मत से बन्धु लोग मृत व्यक्ति के सपिण्ड-होते हैं, किन्तु वे लोग भिन्न गोत्र के होते हैं । “मिताक्षरा” मयख 


३८. सपिण्डता तु पुरुषे सप्तमे दिनिवतंते। समानो दकभावस्तु जन्मनाम्नोरवेदने ॥ मनु (५६०); यथा . 
बृहन्मनुः । सपिण्ड.-.चतंते। समानोदकभावस्तु निवतताचतुर्दशात्‌ । जन्मनाम्नोः स्मृतेरेके तत्पर गोत्रम्‌ च्यते ॥ 
भिता० (याज्ञ० २।१३६)। व्य० fro (qe ४५४) ने इस श्लोक को बृहस्पति का माना है । 
३. arg’ शब्द बहुत प्राचीन है और पूवं युगों में कई अर्थो में व्यवहृत होता आया है। ऋग्वेद (9199 312) 
में रात्रिएव उषा को 'समानबन्घ्‌'(एक-रु1थ Hel या किसी उभयनिष्ठ सम्बन्ध वाली) कहा गया है। ऋग्वेद (१।- 
१५४।५) सें 'सिन्न' के अर्थ में 'बन्धु' शब्द आया है, यथा--'उरुक्रमस्य स हि बन्धुरिस्था ।' ऋग्वेद (१।१६४।३३) 
में नाभि एवं ‘arg’ का प्रयोग एक-दूसरे के पश्चात्‌ हुआ है । मुनि वसिष्ठ ने अश्विनौ (ऋग्वेद ७।७२।२) से कहा 
है कि उनको मित्रता प्राचीन है ओर उनका सम्बन्ध समान हूँ (युवोहि नः सख्या पित्र्याणि समानो बन्धुरुत तस्य वित्तम्‌) 
और देखिये ऋग्वेद (५।७३।४; ५।२१।४; ५।१००।६ एवं 5।१४।३)। अथववेद (१५।११।११) में अथर्वा को देवों का 
` बस्छु एवं वरण को सुनियों का सखा (मित्र) एव बन्धु (अर्थात्‌ सम्बन्धी) कहा गया है। और देखिये अथववेद (६।५४।३) 

एवं (६।५४।३)। वाजसनेयो संहिता (४२२) में ऋषि प्राथना करता है कि देव हमसे प्रसन्न हों और हममें अपने बन्धु 
को देखें (अस्मे रमस्वास्मे ते बन्धुः) । सूत्रों में गौतम (४।३) एव वाराहगृह्म (८) ने पितु-बन्धुओं एवं मातृ-बन्धुओं 
| (fret एवं माता से सम्बन्धित व्यक्षितयों का उल्लेख किया है । याज्ञवल्क्य ने'बन्धु एवं 'बान्धब को तीन अर्थो में व्यवहृत 
` किया है- सामान्य सम्वन्धी के अथं में (१८5२, १०८, ११३, .११६ एवं २२०; २।१४४ एवं २८०; 919 एवं 
२३३), सगोत्र के अर्थ में (२२४४) एवं सम्बन्धी के अर्थ में(२।१३५.१४६ एवं २६४)। सनु (1१५८ एव १२।- 
७8) ने 'बन्चु' शब्द सामान्य सम्बन्धी के अर्थ में लिया है। आपत्तस्वधमंसूत्र (१।७।२१।८ एवं `२।५।११।१६ )एवं 
४।१5) ने 'योनिसस्वन्ध शब्द को उन लोगों के लिए प्रयुक्त किया है जो स्त्रियों के द्वारा सम्बन्धित हैं। पाणिनि 

ने सामान्य अर्थ में, यथा “रक्त-सम्बन्ध' (चाहे पिता या माता) लिया है--“ऋतो विद्यायो निसम्बन्धेम्यः ।' 
देदकाल रे 2 ज्ञाति' शब्द भो चलता आया है,जिसका अर्य सामान्यतः सगोत्र या सम्बन्धी है। देखिये ऋग्वेद (१०।६६।१४, 
| देखिये अथवंवेद (४।५।६)। पाणिनि (१११३५) ने सम्मबतः 'ज्ञाति' शब्द सगोत्र के अर्थ में 
तिघनाख्यायास्‌ ।'गोतम (२।४३) एवं आपस्तस्वधभंसूत्त (१।३।१०।३) में 'ज्ञाति’ जाया है जिसे 
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समानोदकों, बन्धुओं आदि का उत्तराधिकार ८ B23 


आदि के मत से (किन्तु दायभाग के मत से नहीं) समानोदकों (या सोदकों) के अभाव में बन्धु लोग उत्त राधि- 
कार पाते हैं। ऊपर के विवेचनों से यह प्रकट हो गया होगा कि गोत्रज लोग, चाहे वे सपिण्ड हों या समानोदक हों, 
सगोत्न होते हैं (कुछ बातों में उनकी पत्नियाँ भी वैसी मानी गयी हैं) अर्थात्‌ वे ऐसे व्यक्ति हैं जो मृत से अटूट पुरुष- 
वंश के सम्बन्ध से जुड़े होते हैं । बन्धु ए से व्यक्ति होते हैं. जो मृत व्यक्ति से एक या कई स्त्रियों के द्वारा सम्बन्धित 
होते हैं। बन्धुओं के उत्तराधिकार के विषय में तीन श्लोक हैं जो वृद्ध-शातातप या बौधायन के माने जाते हैं उनका 
अनुवाद यों है--“'अपने पिता की बहिन के पुत्र ( फुफेरे भाई),अपनी माता की वहिन के पुत्र (मौसी के ya) एवं 
अपन मामा के पुत्र आत्मबन्धु कहे जाते हैं, अपने पिता के पिता की बहिन के पुत्र, अपने पिता की माता की बहिन . 
के पुत्न एवं अपने पिता के मामा के पुत्त पितृबन्धु कहलाते हैं; अपनी माता के पिता की बहिन के पुत्र, अपनी माता 
की माता के पुत्त एवं अपनी माता के मामा के पुत्र मातृ-बन्धु कहलाते हैं।”'मिताक्षरा' ने इस वचन के आधार पर कहा है 
कि बन्धु की तीन कोटियाँ हैं; आत्मबन्धु, पितृबन्धु एवं मातृबन्धु । आत्मबन्धु, पितृबन्धु के पूवं तथा पितृबन्धु मातृबंध 
के पूर्वं उत्तराधिकार पाते हैं(मिता० याज्ञ० २।१३६) एवं 'मदनपरिजात' Jo ६७४) | बन्घुओं के अधिकारों के 
विषय में मिताक्षरा ए बं अन्य टीकाओं तथा निबंधों ने बहुत कम लिखा है अतः आधुनिक काल में न्यायालय सम्बन्धी 
निर्णयों में बहुत मतभेद रहा है। हम इस चक्कर में यहाँ नहीं पड़ेंगे । 

उत्तराधिकारी के रूप सें अन्य जन-मिताक्षरा के मत से बंधुओं के अभाव में मृत का उत्त राधिकारी उसका 
गुरु (वेद गुरु) होता है, गुरु के अभाव में शिष्य (आपस्तम्ब० २।६।१४।३ पर आधारित) तथा शिष्य के अभाव में 
सन्नह्मचारी (गुरुभाई, जो मृत व्यक्ति के साथ एक ही गुरु से पढ़ता था तथा जिसका उपनयन संस्कार एक ही गुरु द्वारा 
कराया गया था) को उत्त राधिकार मिलता है। सब्रह्मचारी के अभाव में ब्राह्मण का धन त्रिय (वेदज्ञत्राह्मण) को 
मिलता है, जैसी कि गौतम (२८।३६) ने व्यवस्था दी है । श्रोत्रिय के अभाव में उसी ग्राम के किसी ब्राह्मण को धन 
मिलता है, जैसा कि मनु (41१८०-१८६) का कहना है; सभी प्रकार के उत्त राधिकारियों के अभाव में तीनों वेदों का 
ज्ञाता, शुद्ध एवं आत्मनिग्रही ब्राह्मण धन लेता है; इससे धर्म की हानि नहीं होती है; नियम ऐसा है कि ब्राह्मण का धन 
राजा को नहीं लेना चाहिये ।” यही बात नारद (दायभाग, ५१-५२) ने भी कही है। इसी अथ में “विष्णुधमंसूत्र (१७। | 
१३-१४), “बौधायनधमं सूत्र’ (१।५।१२०-१२२), शंख-लिखित, देवल (व्य०र० To ५६७ एवं व्य० चि०पृ० १५५) 
ने भी अपनी बातें कहीं हैं । किन्तु आधुनिक काल में ये निर्देश सम्मानित नहीं हुए हैं । मनु (६1१८४) एवं बृहस्पति 
(अपराकं To ७४६, वि० र० ५६८)ने कहा है कि क्षत्रियों, वैश्यों एवं शूद्रों का धन उत्तराधिकारियों के अभाव में 


हरदत्त ने सगोत्र सम्बन्धी के अर्थ में लिया है । सनु (३२१) में ‘atta’ पितृ-सम्बन्धियों के अथ में आया है-- 
'ज्ञातिम्यों द्रविण दरवा ।' मनु (३२६४ एवं ४१७३) तथा याज्ञ० (२।१४६) में ज्ञाति’ का अर्थ 'बान्धव' या 
“बन्धु? से fara कहा गया है और उसका अर्थ है ‘ama’. 'सजात” एवं ‘aatfa’ शब्दों के विषय सें भी जानना 


आवश्यक है । 'सजात' शब्द तैत्तिरीय संहिता(१।६।१०।१ एवं १।६।२।१) में आया है(उग्रोह सजातेषु भूयासम्‌) — 5 = 
यह शब्द अथववेद (१।ढ।३, २।८।३ एवं ६।५।२) में सगोत्र या सम्बन्धी के अर्थ में आया है। 'सनामि शब्द ऋरदेद _ 


(३।८६।४) में आया है, इसका अर्थ 'ज्ञाति' है, जो आपस्तम्ब गु हय सूत्र (७।२०।१८), सनु (५।७२), बृहस्पति के दिये 


हुए अर्थ के समान हो है। किन्तु निरुक्त (४२१) एवं कात्यायन (अपराकं पु०६६४-६७०)ने ‘ania’ को विस्तृत cs ie 


१2 


अर्थ में (पिता एवं माता के सम्बन्धियों को सम्मिलितं करते हुए ) लिया है | अमरकोश ने सपिण्ड को सतामिका ap 
पर्याय साना है | $ £ 
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(आरम्भ से लेकर सहपाठी तक के अभाव में) राजा को मिल जाता है। कात्यायन (मिता०, याज्ञ० २।१३५; To 
सा० ३, To ५३५, Me Ho Fo १३६) के मत से उत्तराधिकारियों के अभाव में राजा धन ले लेता है, किन्तु उसे 
मृत की रखैलों, नौकरों, अन्त्येष्टि-क्रिया एवं श्राद्ध के लिए प्रबन्ध करना पड़ता है (कात्यायन 5३१) । आजकल नारद 
एवं कात्यायन के वचतों को उस विषय में मान्यता दी गयी है जहाँ उत्त राधिकारियो के रहते मृत व्यक्ति की रखेलों 
की जीवन-वृत्ति का प्रश्‍न = | 
याज्ञवल्क्य (२।१३७) ने एक विशिष्ट नियम प्रतिपादित किया है, जो उत्तराधिकार-सम्बन्धी सामान्य 
नियम(२।१३५-१३६) का अपवाद है--उन उत्तराधिकारियों का, जो वानप्रस्थ, यति (संन्यासी), ब्रह्मचारी 
(नैष्ठिक ब्रह्मचारी, जो जीवन भर वेदाध्ययन करता रहता है) का धन लेते हैं, अनुक्रम यों है; (वैदिक) गुरु या 
आचार्य, सच्छिष्य (अच्छा या गुणवान शिष्य) ,धम त्राता जो एकतीर्थी (जो भाई के समान एवं उसी सम्प्र दाय का हो) 
होता है ।”४० मिताक्षरा ने इस क्रम में कुछ परिवर्तन कर दिया है,उसके अनुसार आचार्यं (जो तीन उत्त राधि कारियों 
में प्रथम स्थान पाता है) उक्त क्रम में उल्लिखित अन्तिम व्यक्ति का उत्तराधिकारी है, अतः मिताक्षरा के अनुसार 
आचाय, अच्छा शिष्य एवं घमं त्राता (भाई के समान माना जानेवाला व्यक्ति) क्रम से ब्रह्मचारी, यति एवं वानप्रस्थ 
के उत्तराधिकारी होते हैं। मिताक्षरा ने इस प्रकार प्रतिलोम क्रम लगा दिया है। 'दायभाग' ने भी क्रम में परिवर्तेन 
कर दिया है, किन्तु उसके अनुसार वानप्रस्थ/यति एवं ब्रह्मचारी का धन क्रम से घमं माई, सत्‌ शिष्य एवं आचार्य लेते 
हैं, किन्तु इनके अभाव में आश्रय में रहनेवाला (जहाँ पर मृत व्यक्ति रहता था) कोई भी धन ले सकता है। 'मदनरत्न' 
के अनुसार क्रम सीधा ही है, अर्थात्‌ आचार्य, सच्छिष्य एवं धममंस्रात।, वानप्रस्थ, यति एवं ब्रह्मचारी का धन लेते 
हैं,क्योंकि विष्णु०(१७।१५-१६) ने ऐसा ही कहा है। “मिताक्षरा' के अनुसार ब्रह्मचारी दो प्रकार के होते है; 
नेष्ठिक एवं उपकुर्वाण (जो कुछ अवधि तक शिष्य रहकर पूर्वजों की शाखा को चलाने के लिए विवाह कर लेता है) 
“मिताक्षरा' ने याज्ञवल्क्य के ब्रह्मचारी शब्द को नेष्ठिक ब्रह्मचारी के अथं में लिया है, क्योंकि उपकर्वाण ब्रह्मचारी 
यदि कोई सम्पत्ति छोड़ता है तो वह उसकी माता, पिता एवं अन्य उत्तरांधिकारियों को प्राप्त होती है। "मिताक्षरा 
इसी प्रकार कहा है कि दुष्ट स्वभाव वाले एवं अगुणी शिष्य तथा आचार्य को धन नहीं प्राप्त होता। 'मिताक्षरा' ने 
वानप्रस्थ को एक दिन, एक मास या छः मास या वर्ष भर के लिए धन एकत्र करने की आज्ञा याज्ञ० (३।४७) द्वारा 
व्यवस्थित मानी है, अतः उसके मरने पर कुछ धन बच जा सकता है। यद्यपि गौतम (३।१०) ने सन्यासियों के लिए 
 धनःसंग्रह वाजित माना है, किन्तु उनके पास परिधान, खड़ाऊं, योग आदि सम्बन्धी पुस्तकें रह सकती हैं। यही बात 
नैष्ठिक ब्रह्मचारियों के लिए भी लागू है (इस विषय में तथा मठों की स्थापना, शासन एवं सन्यासियों और उनके 
शिष्यों आदि के विषय में देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २६ एवं अध्याय २८) | 
संसुष्टि - पुनर्मिलन या पुनःसंयोग या संसृष्टि केवल उन्हीं लोगों में सम्भव है जो मौलिक विभाजन में सह- 
आगी थे। अतः इसके तीन स्तर हो सकते हैं--(१) संयुक्त परिवार, (२) संयुक्त परिवार के सदस्यों के बीच विभा- 


 जनएवं( ३) व्यक्त या अव्यक्त रूप से पुनः उन लोगों के संयुक्त हो जाने की अभिलाषा एवं समझौता, जो विभाजन 


ATE सदस्य थे ।स्मृतिचन्द्रिका' (२, T° ३०२) एवं 'विवादचन्द्र! (प्‌० ५२) के मत से सदस्य भाग के अनु- 


LN 


— to 
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यद्यपि स्पष्ट समझौता नहीं सिद्ध हो सकता । कौन-कौन पुनः संयुक्त हो सकते हैं, इसके विषय में कई मत प्रकाशित 
किये गये हैं। 'मिताक्षरा' 'दायभाग' एवं 'स्मृतिचन्द्रिका' ने वृहस्पति के कथनकी व्याख्या करते हुए कहा है कि कोई _ 
सदस्य,जो संयुक्त परिवार से एक वार पृथक्‌ हो गया, केवल अपने पिता,भाई या चाचा के साथ पुनःसंयुक्त हो सकता है, 
किन्तु अन्य सम्बन्धी, यथा चचेरे भाई या पितामह के साथ नहीं । किन्तु 'विवादचिन्तामणि' (qo १५७), “व्य० मयूख 
(To १४६) एवं व्य० प्रकाश (पृ ० ५३३) ने व्यवस्था दी है कि वृहस्पति का कथन केवल उदाहरणात्मक हूँ, कोई व्यक्ति 
किसी भी सदस्य से, जो विभाजन में सदस्य के रूप में था, पुनः संयुक्त हो सकता है। पुनःसंयुक्त व्यक्ति को सुष्ट 
या संसृष्टी कहा जाता हैं। संसृष्टि (पुनःसंयुक्ता) के विषय का एक प्राचीन इतिहास है । गोतम (२८।२६) ने एक 
सामान्य नियम दिया है कि किसी पुनःसंयुक्त (संसृष्ट) सहभागी की मृत्यु पर वचा हुआ संसृष्ट सदस्य उसका 
भाग पाता हैं। कौटिल्य (३।५). ने कहा है कि वे लोग, जो साथ रहते हैं, भले ही उनके पास पैतृक सम्पत्ति न रही 
हो, या जो पैतृक सम्पत्ति के विभाजन के.उपरान्त भी साथ रहते हैं, पुनःसंयूक्त धन का विभाजन समान भाग में 
कर सकते हैं। यही बात मनु (६।२१० = विष्णुधमं सूत्र १५।४१) ने भी कही 

याज्ञ० (२।१३५-१३६) में आया है कि पुत्रहीन व्यक्ति के मृत होने पर पत्नी एवं अन्य उत्तराधिकार पाते 
हैं। यह एक नियम है। इसी से 'मिताक्षरा' ने याज्ञ० (२।१३८-१३&) के वचन को, जो पृनःसंयुक्त व्यक्ति के मृत 
होने के उपरान्त उत्तराधिकार के विषय में है, अपवाद माना है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि जव कोई व्यक्ति 
अपने भाई से फिर मिल जाता है और एसे पुत्रको छोड़कर मर जाता है जो स्वयं उससे नहीं मिला है तो उसकी सम्पत्ति 
को उसका पुत्र पाता है कि उसका भाई जो उससे पुनःसंयुक्त था । किन्तु यदि क अपने ख एवं ग पुत्रों से अलग हो जाता 
है,जिनमें ख़ आगे चलकर उससे पुनःसंयुक्त हो जाता है और ग नहीं, तो क के मरने के उपरान्त उसका पुनःसंयुक्त पुतन ख़ 
उसकी सम्पत्ति पाता है और ग को कुछ नहीं मिलता । यह बात 'विवादचन्द्रिका' (पू० ५५) ने स्पष्ट रूप से कही है 
और 'स्मृतिसार' का हवाला दिया है ।४ १ याज्ञवल्क्य(२।१३८-१३६) के दो श्लोक टीकाकारो द्वारा कई प्रकार से उद- 
धत एवं व्याख्यापित हैं। हम इस विषय में अधिक नहीं लिखेंगे । 'मिताक्षरा' के अनुसार दोनों श्लोकों * का अर्थ यों 
हुँ--'मृत संसृष्ट व्यक्ति के विषय में बच हुए संसृष्ट सदस्य को चाहिये कि वह (पहले की मृत्यु के) पश्चात्‌ उत्पन्न 
ga (पितृमरणोततरक) को (मृत व्यक्ति का) धन दे दे, किन्तु यदि पुत्र न हो (केवल पत्नी हो) तो वह स्वयं फे रे 
किन्तु संसुष्ट (पुनःसंयुक्त) भाइयों में सगे भाई को, यदि वह पुनःसंयुक्त (संसृष्ट) हो, चाहिये कि वह मृत के पश्चात्‌ 
उत्पन्न Ye को (मृत का) भाग दे दे, और (यदि पूत्न न हो) तो वह सौतेले भाइयों के रहते हुए भी, स्वयं धन ले ले; 
dace सौतेला भाई संसष्ट एवं पुत्रहीन भाई का धन लेता है, किन्तु वह सौतेला भाई जो संसृष्ट नहीं है धन नहीं 
पाता; सगा भाई, भले ही वह संसृष्ट न हो ATS सौतेले भाई के साथ धन पाता है, किन्तु सौतेला साई अकेले नहीं 
पा सकता | 


४१. यस्तु पिता पुत्रणव केनचिल्संसुष्टस्तस्यांशं संसृष्ट एव गृह्णोयाच्नासंसुष्टी, संस्‌ ष्डिनस्तु संसृष्ट इति वचः 


नात । .. अतएव स्मृतिसारे यवा पितेव केनचित्पुत्रणेव संमृष्डस्तदा तद्ध संस्‌ष्टिपुत्रो गृह्णीयान्नाससुष्टो विसक्त- | 


पत्रः, संसष्टिनस्तु ससुष्टीत्यविशेषेणामि धानादित्यरुक्तम्‌ । oF 
४२. ससष्टिनस्तु संसृष्टी सोदरस्य तु.सोदरः । दद्यादपहरेच्चांशं जातस्य च सृतस्य च ॥ अन्योदयंस्तु ससुष्टी 


नान्योदर्यो घनं हरेत्‌ । असंसुष्ट्यपि वा दद्यतसंसुष्टो नान्यमातृजः ॥ याज्ञ० (२।१३८-१३६) । पहला श्लोक विष्णु ० a 


(१७१७) में भी है। अपराक (१० ७४७) ने “नान्योदर्यंघनं हरेत्‌” एवं 'आदद्यात्सोदर्यो नान्यसातृकः पढ़ा है 
विश्वरूप, जितेन्द्रिय एव विवादचन्द्र (पू० ८४) ने 'चादद्यात्सोदरो नात्यसातुज्ञः' पढ़ा है। 
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इस व्याख्या में २१३६ के अन्तिम पाद का 'असंसुष्टी' शब्द दो सम्बन्धों में पढ़ा जाना चाहिये--एक बार 
प्रथम पद्य के 'अन्योदयं' के साथ और दूसरी वार दूसरे पद्य के संसूष्ट' के साथ। यह अन्तिम शब्द ('संसुष्ट') दो अर्थों 
में लिया जाना चाहिये; (१) सहोदर भाई (पूत्र के असंसृष्ट' के साथ) एवं पुनःसंयुक्त (“अन्यमातृजः') के साथ। 
इसके अतिरिक्त मिताक्षरा के मत से हमें 'एक' को 'अन्यमातूज' के पश्चात्‌ समझना चाहिये। “अपराक (To ७४८) 
ने भी इसे भिन्न ढंग से ही पढ़ा है और उसकी, विश्वरूप एवं श्रीकर मिश्र (दायभाग ११।५-१६) ने व्याख्या की है कि 
असंसृष्ट सगा भाई धन पा जाता है और संसृष्ट सौतेला भाई नहीं । इसी प्रकार' व्य०मयूख' ने भी अपना भिन्न मत दिया 
है और 'मिताक्षरा' से अपनी भिन्नता प्रकट की है। 'दायभाग' (व्य० To, To ५३३) ने याज्ञ० (२।१ ३८-१३६) को 
पुत्नहीन व्यक्ति की पृथक्‌ सम्परिः के उत्त राधिकार के समर्थक रूप में माना है और उसकी पुनःसंयुक्त सम्पत्ति के विषय 
की व्याख्यो बहुत कम | To प्र० (१० ५३३) ने इसकी और संकेत किया है और कहा है कि जीमूतवाहन इस विषय में 
गड़बड़ कर गये हैं। अपरा्क (To ७४८-७४६) ने सम्भवतः 'दायभाग की ही वात कही है। व्य० प्र० ने मिताक्षरा 
का अनुसरण किया है और श्रीकर, स्मृतिच० आदि की आलोचना की है (To ५३५-५३८) ।४३ इसका कथन है कि 
शंख, नारद आदि के वचनों से याज्ञ (२।१३५) के वचन कट-से जाते हैं।४४ 
“व्यवहारप्रकाश' के अनुसार मृत पुनःसंयुक्त व्यक्ति के उत्तराधिकारियों का क्रम यों है ।--(१--३) qa, 
पौत्र एवं प्रपौत्र; (४) संसृष्ट सगा भाई; (५) संसृष्ट सौतेला भाई एवं पृथक्‌ सगा भाई; (६) संसृष्ट माता; 
(७) संसृष्ट पिता; (८) कोई अन्य संसृष्ट सदस्य; (६) असंसुष्ट सौतेला भाई; (१०) असंसृष्ट माता; 
(११) असंसृष्ट पिता; (१२) विध्वा पत्नी; (१३) पुत्रीः (१४) दौहित्र; (१५) बहिन। 
व्य० म० द्वारा प्रस्तुत क्रम यों है-- ( १) संसृष्ट; (२) असंसृष्ट पुन्न, यद्यपि gas अतिरिक्त अन्य 
संसृष्ट सदस्य रह सकते हैं; (३) संस्‌ष्ट माता-पिता, अन्य संसृष्ट व्यक्तिओं के रहते हुए भी; (४) संसृष्ट सगा भाई; 
(५) असंसुष्ट सगा भाई एवं संसुष्ट सौतेला भाई; (६) संसुष्ट सौतेला भाई एवं चाचा; (७) अन्य संसुष्ट सदस्य 
(इन्हें संसृष्ट पत्ती से वरीयता मिली है); (८) संसृष्ट पत्नी; (६) सगी बहिन (या अन्य पाठ से पुत्नी ४ ६ ; (१०) 
कोई अन्य सन्निकटतम सपिण्ड। यह अवलोकनीय है कि मतु (६1२१२) नेसंसुष्ट सहभागियों के उत्तराधिकार के 
विषय में एक विचित्न नियम दिया है, यया--मृत मंसुष्ट सहमागी के (असंसुष्ठ) सगे भाई एवं सगी बहिन संसृष्ट 
सौतेले भाइयों के साथ मृत के धन में बराबर-बरावर भाग पाते है । इस कयन को जुल्लूक, 'अपराक' (To ७४४), 
स्मृतिच० (२, To ३०४-३०५), नीलकंठ, विवादचन्द्र (पु० ८३) आदि ने विभिन्न ढंगों से व्याख्यात किया है । 
आजकल न्यायालयों में संसृष्टि-सम्बन्धो विवाद बहुत ही कम आते हैं । 


४३. एतेन पत्त्यादपुत्रधनग्रहणाधिकारिगणे ञ्ञात्रधिकाराबसरे वचनमिदं प्रवर्तते इति व्याचक्षाणो जीसूत- 
बाहनो श्रान्त एवेत्यवसेयम्‌ | व्य» प्र० (५३३) । | 
४४. ततश्च पत्नी दुहित्रादिक्रमविरोबादविरोघायेतत्‌ पंतृष्डमागविषयमित्ति कल्प्यते। विभक्तोक्तनैयायिक- 
21% ee वाचनिकक्रमेण बाध्यते । अस्मिन क्रमे कस्य चिन्त्यायस्यामावाद्वाचनिक एवायं क्रः । व्य०. 
SE Jo ४३६) 

ys 5 न्‌. या तस्य भगिनी सा तु ततोंशं equate । अनपत्यस्य धर्मोयम मार्यापितृकस्य च ॥ बुहु० (व्य० म० Yo 
) . २२ एव व्य० To Yo ५३८) । eyo स० का कथन है--केचितु या तस्य दृहितेति पेठुः । द्‌ हितुभगि न्योरमावेऽनन्तरः 
._ स॒पिष्डः । ऐसे ही शब्दों के लिए देखिये पराशरमाधवीय (३, yo ५४१) 
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TATA 


स्त्रीधन के विषय में मत-मतान्तर है । वैदिक साहित्य में भी इसकी ओर संकेत मिलता है। ऋग्वेद के विवाह- 
सम्बन्धी दो मन्त्रों (१०।८५।१३ एवं ३८) में वधू के साथ वर के घर के लिए निम्न उपहार भेजने का वर्णन आया है-- 
सूर्या की वधू-भेट (जिसे सविता ने भेजा था), पशु (जो अघा अर्थात्‌ मधा में हत होते हैं) ......आदि 7 सायणने | 
“वहतुः? को 'गायों' एवं अन्य पदार्थों के, जो विवाहित हौनेवाली कन्या को प्रसन्न करने के लिए दिये जाते हैं, अर्थ में 
लिया है, किन्तु लैन्मैन (areas ओरियण्टल सीरीज, जिल्द ८, To ७५३) ने इसे 'विवाहरथ' के अर्थ में लिया है। 
किन्तु सायण का अर्थ संदर्भ में ठीक उतरता है । 'और देखिये तै० सं० (६।२।१।१) 1२ मनु (६1११) ने 'पारिणह्य' 
(घरेलू सामग्री) का प्रयोग किया है और कहा है कि पत्नी को अन्य बातों के साथ पारिणह्य पर भी ध्यान रखना 
चाहिये । शबर के मत से जैमिनि (६।१।१६) ने 'तैत्तिरोय संहिता” के उपर्युक्त कथन द्वारा व्यक्त किया है कि स्त्रियों 
के पास अपनी सम्पत्ति होती है। मेधातिथि (मनु ०४१६) ने तै० सं० के संदर्भ में यह कहा है कि मनु का यह कथन 
कि 'पत्नी जो कुछ अजित करती है, पति का हो जाता 3, यदि शाब्दिक अर्थ में लिया जाय तो श्रुति-वाक्य झूठा पड़ 
जायगा; वास्तव में मनु का इतना ही कहना है कि यद्यपि feat स्वामिनी हो सकती हैं, किन्तु स्वतन्त्र रूप से धन का 
व्यय नहीं कर सकतीं ।3 इन प्राचीन उक्तियों से प्रकट होता है कि प्रारम्भिक काल में जो वस्तुएं या सम्पत्ति स्त्रियों के 
पास होती थी, वह विवाह-काल को भेंट थी (यथा आमृषण एबं बहुमूल्य परिघान) और थों वे वस्तुएँ जो.दिन-प्रति-दिन 
के घरेलू काम में आती थीं और उन पर स्त्रियों का नियन्त्रण था। आगे चलकर स्त्रियों की कुछ वस्तुओं के विषय मे 
पश्चात्कालीन स्मृतियों ने नियमानुसार व्यवस्थाएँ दे दीं. और उन पर स्त्रियों का एक प्रकार का अधिकार घोषित हो 
गया | इस अ(रम्भिक स्थिति का परिचय हमें प्रारम्भिक सूत्रों में मिलता है। 'आपस्तम्बध मंसूत्र' (२।६।१४।४) नो 
अपने कुछ पूर्ववर्ती लेखकों का मत दिया है (जिसे वहु स्तयं स्तरीकार नहीं करता और न अनुमोदन करता है) कि आभूषण 
पत्नी का होता है और बह सम्पत्ति भी उसकी है जिसे वह अपने सम्बन्धियों (पिता, भाई आदि) से पाती है । बौधायन- 


१. सूर्याया वहतुः प्रागात्सविता यमवासजत्‌ | अघासु ह्यन्ते गावो$जु न्योः पर्य्‌ ह्यते ॥ तुभ्यमग्रे पर्येवहन्‌ gat 

बहतुना सह। पुनः पतिम्यो जायां दा अन्ते प्रजया सह ॥ seta (१०८५१ ३ एवं ३८) । ये मन्त्र अथववेद में सो | 
--(१४५११३ एवं १४२१) । | टः 
हा पल्यन्वारमते पत्नी हि पारीण्मस्मेशे । तै० To (६।२।१।१) । यह उक्ति आतिश्येष्टि के संसगं में | 


ae . असति वा स्त्रीणां स्वाम्पे पतम्यैवानुगसनं क्रियते पत्नी चे पारिणह्यस्पेशे इत्यादि श्तयो निरालम्बनाः 


:। अत्रोच्यते। पारतस्त्रयामिघानमेतत्‌ । असत्यां भन्रेनुज्ञायां न स्त्रीमिः स्वातम््थेण यत्र कवचिन बिनियोक्त 
व्यम्‌ | सेघातिथि (सन्तु ८४१६) | BS 
wR 
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घमंसूत्र' २।२।४४) का कथन है कि कन्याएं अपनी माता के आभूषण पाती हैं और परम्परा से जो कुछ मिलना चाहिये 
वह भी उन्हें प्राप्त होता है। 'वसिष्ठधमंसूत्र'(१७।४६)ने व्यवस्था दी है कि माता को जो कुछ विवाह के समय मिला 
हो उसे कन्याओं को बाँट लेना चाहिये । शंख (संस्कारप्रकाश,पू ० ८ ५१) ने व्यवस्था दी है कि विवाह के सभी प्रकारों 
में कन्या को आभूषण एवं स्त्री धन देना चाहिये । यह हो सकता है कि मनु (८।४१६) ने किसी पुरानी उक्ति की 
अभिव्यक्ति की है। उनकी उक्ति का शाब्दिक अर्थ बहुत पहले ही छोड़ दिया गया। मनु के कथन का केवल इतना ही 
अर्थे था कि स्त्रीधन के विषय में (जब तक पत्नी पति की आशिता है) पत्नी पति के नियंत्रण के अन्तर्गेत है। 
स्त्रीधन के अन्तर्गत प्रमुख तीन विषय आते हैं; स्त्रीधन क्या है, स्त्रीधन पर स्त्री का आधिपत्य एवं 
स्त्रीधन का उक्तराधिकार। इन विषयों में प्रत्येक के बारे में विभिन्न मत हैं और स्त्रीधन-सम्बन्धी विवाद बड़ा 
ही उलझा हुआ है।४ 
7 स्त्रीधन के निक्षेपण (न्यसन) के विषय में गौतम के तीन सूत्र हैं, किन्तु उन्होंने न तो इसकी परिभाषा 
दी है और न इसका विवेचन ही किया है ।* कौटिल्य (३।२, To १५२) ने परिभाषा दी है-- वृत्ति (जीवन-वृत्ति ) 
एवं आबध्य (जो शरीर में बाँधा जा सके, यथा आभूषण, जवाहरात आदि) स्त्रीधन है | वृत्ति अधिक से अधिक दो 
Tea पण हो सकती है, आवध्य का कोई नियम (सीमा) नहीं है।'' मिलाइये कात्यायन (६०२) एवं व्यास; 
"पिता, माता, पति, स्नाता एवं अन्य ज्ञातियों (सम्बन्धियों) को चाहिये कि वे यथाशक्ति दो age पणों तक स्त्री 
को स्त्रीधन दें, किन्तु अचल सम्पत्ति न दें।६ स्मुतिच० एवं व्य० मयूख ने व्याख्या की है कि दो सहस्र पणों की 
सीमा वाषिक भेंट तक ही है, किन्तु यदि भेट एक ही वार दी जाय तो अधिक भी दिया जा सकता है और अचल 
सम्पत्ति भी दी जा सकती हं | , 
स्त्रीधन का शाब्दिक अर्थ है “स्त्री की सम्पत्ति'। किन्तु प्राचीन स्मृतियोंने इस शब्द को उस प्रकार की सम्पत्ति 
के विशिष्ट प्रकारों तक सीमित रखा है, जो स्त्री को विशिष्ट अवसरों या जीवन के विभिन्न स्तरों पर प्रदत्त होते हैं। 
धीरे-धीरे ये प्रकार विस्तार एवं मूल्य में बढ़ते गये। हमें इस अर्थ के स्त्री धन के विकास एवं विषय-वस्तु का अध्ययन करना ' 
हं। स्त्रीधन की एक विशेषता यह रही है कि गौतम के काल से आज तक यह प्रथमतः स्त्रियों को ही प्राप्त (न्यस्त) 
होता रहा है | धमं शास्त्त-प्रन्थों में सबसे पुरानी परिभाषा मनु (५।१६४) की हूँ--“विवाह के समय अग्नि के समक्ष 
जो कुछ दिया गया, विदाई के समय जो कुछ दिया गया, स्नेह (प्रीति) वश जो कुछ दिया गया, जो कुछ भ्राता, माता 
या पिता से प्राप्त हुआ--यही छः प्रकार का स्त्रीधन है।” मनु (51१८५) ने संभवतः एक प्रकार और जोड़ दिया है; 
अन्वाधय (वाद में मिलने वाली भेट) । और देखिये नारद (दायभाग, ८) । याज्ञ (२।१४३-१४४) ने स्त्रीधन 
| के निम्न प्रकार दिये है--“पिता, माता, पति या भ्राता द्वारा प्रदत्त या जो कुछ विवाह-अगिनि के समक्ष प्राप्त होता है, 


४. इत्यतिगहनमुक्तमप्रजः स्त्रीघनम्‌ । दायभाग (४।३।४२, To 5६) । 

2 स्त्रोघन के विषय में विस्तार से इन ग्रन्थों में विवेचन उपस्थित किया गया है--सर गुरुदास बनर्जी, 'हिन्दू 
आवमैरेज एवं स्त्रीघन' (पांचवां संस्करण, १४२३, Yo ३१४-५१६; Slo जॉली, टेगोर लॉ लेक्चर्स, एडाप्शन, 
। इनहेरिटंस ऐंड पार्टोशन (१८८३) Yo २२६-२७० | 1 
६. वृत्तिराबध्य वा स्त्रीधनम्‌ । परद्विसहत्ता स्थाप्या वृत्ति: । आबध्यानियस: । अर्थशास्त्र (३।२); पितृ- 
'स्ञातुपतिस्रातृज्ञातिभिः स्त्रीधनं feat यथाशक्त्या fragerg दातष्यं स्थावरादृते ॥ कात्या० (स्मृतिच० २, 

; परा० मा० ३, Yo ५४८; व्य० Ho, Jo १५४; दायमाग ४१।१०; बालम्मद्दी, ब्य० Ho, Fo ११४। 
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स्त्रीघन को परिमाषा ३३४ 


या पति द्वारा अन्य स्त्री से विवाह के समय जो कुछ प्राप्त किया जाय--ये ही स्त्रीधन में गिने जाते हैं और जो कुछ स्त्री 
के सम्बन्धियों द्वारा दिया जाता है, शुल्क एवं विवाहोपरान्त की भेट।'७ और देखिये विष्णु० (१७।१८)। 

स्मृतिकारों में कात्यायन ने २७ श्लोकों में स्त्रीधन का विस्तारपूर्वक वर्णन किया है। उन्होंने मनु, याज्ञ०, 
नारद एवं विष्णु के छः स्त्रीधन-प्रकारों का वर्णन किया है--“'विवाह के. समय अग्नि के समक्ष जो दिया जाता है उसे 
बुद्धिमान्‌ लोग अध्यर्नि स्त्री धन कहते हैं। पति के घर जाते समय जो कुछ स्त्री पिता के घर से पाती है उसे अध्याबह- 
निक स्त्रीधन कहा जाता है । श्वशुर या सास द्वारा स्नेह से जो कुछ दिया जाता है और श्रेष्ठ जनों को वन्दन करते समय 
उनकेद्वारा जो कुछ प्राप्त होता है उसे प्रीतिदत्त स्त्रीधन कहा जाता है। वह शुल्क कहलाता है जो वरतनों, भारवाही 
पशुओं, GATE पशुओं, आभूषणों एवं दासों के मूल्य के रूप में प्राप्त होता है। विवाहोपरान्त पति-कुल एवं पितृ-कुल 
के वन्धु-जनों से जो कुछ प्राप्त होता है वह अन्वाधेय स्त्रीधन कहलाता है। भृगु के मत से स्नेहवश जो कुछ पति या 
माता-पिता से प्राप्त होता है वह अन्वाधेय कहलाता है ।” कात्यायन द्वारा प्रस्तुत अध्यग्नि एवं अध्यावहनिक की परि- 
भाषाओं में वे भेंट भी सम्मिलित हैं जो विवाह के समय आगन्तुको द्वारा प्रदत्त होती हैं। वह सौदायिक कहा जाता 
है जो विवाहित स्त्री या कुमारी को अपने पति या पिता के घर में मिल जाता है या भाई से या माता-पिता से प्राप्त 
होता हूँ । 

कात्यायन की उपर्युक्त परिभाषाएँ सभी निबन्धों को मान्य हैं। यहाँ तक कि दायभाग ने भी उनका अनुमोदन 
किया है। कुछ भाषान्तर-सम्बन्धी एवं परिभाषा-सम्बन्धी भिन्नताएँ निम्न हैं--'मिताक्षरा' के अनुसार अध्यावहुनिक 
में वे भटे सम्मिलित हैं, जो विवाहित कन्या को विदाई के समय किसी भी व्यक्ति द्वारा प्राप्त होती हैं, किन्तु “दाय- 
भाग' एवं कुछ अन्य लोगों के मत" से इसमें केत्रल (पंनुक्तात्‌) माता-पिता के कुल की भेटें ही सम्मिलित हैं। 'विवाद- 
रत्नाकर' (To ५२३) ने इसके अन्तर्गत उन भेंटों को रखा है जिन्हें वधू पिता के घर लौटते समय अपने श्वशुर आदि से 
पाती है; “विवादचिन्तामणि' (पू० १३८) के मत से यह वह धन है जो द्विरागमन के समय प्राप्त होता है। और 
देखिये 'दायभाग' (४।३।१६-२०, To ६३) , जहां ‘दोह्याभरण-करमिणाम्‌' को दूसरे ढंग से समझाया गया है, यथा--वह 
धन जो गृह-निर्माताओं या स्वर्णकारों द्वारा इसलिए दिया जाय कि स्त्री अपने पति को नयी रचना कराने के लिए प्रेरित 
करे । व्यास ने इसे यों समझाया है--“यह वह घन है जो किसी स्त्री को इसलिए दिया जाता है कि वह (प्रसन्नतापूर्वक) 
अपने पति के घर जाने को प्रेरित हो सके ।''८“स्मुतिचन्द्रिका' एवं 'व्यवहारप्रकाश'ने शुल्क को उन वस्तुओं का मूल्यर्दमाना 


७. अध्यस्त्यव्यावहनिक वत्तं च प्रीतिकमणि। खातृमातृपितृप्राप्त षड्विध स्त्रीघन स्मृतम्‌ ॥ मनु (६१६४), 
नारद (दायमाग, ८); पितुमातुपतिस्रातूदत्त मध्यग्त्युपागतम्‌ | आधिवेदनिकाद्यं च स्त्रीषनं परिकोतितम्‌ ॥ बन्घु- 
दत्तं तथा शुल्कसन्वाधेयकमेव च । याज्ञ (२।१४३-१४४) । 

८. गृहादिकमिभिः शिल्पिभिस्तत्कमंकरणाय सर्त्रादिप्रेरणाथं स्त्रिये यबुत्कोचदान तच्छुलकं तदेव मुल्य प्रब- 
त्यर्थत्वात्‌ । व्यासोक्त वा यथा | यदा नेंतु मत्‌ गृहे शुल्क तत्‌ परिकीतितम्‌ । भतं, गृहगमनार्थमुत्कोचादि यहुत्त तच्च 
ब्राह्मादिष्वविशिष्टमू । दायमाग (४।३।२०-२१, Jo ६३) । ees 


&, देखिये विष्णु० (32128) ; याज्ञ० (२१७३, २६१); वसिष्ठ० (१४।३७) ; पाणिनि (४१४७); Bec it 
- ऋग्वेद (१।१०४।२) ; यास्क (६॥६); बनपवं (११५२३); अनुशासतपर्वे (४॥१२, एवं २३१); सनु (A, 


३1५४७; अनुशासनपर्व (४६।१-२) ; बि० चिन्तामणि (qo १३४ ।, 'गृहोपस्करादिकरणोपाधिना स्त्रिया गृहपतितो fs ke 
यल्लब्धं तच्छुल्कमित्यथ: ।' 
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sxe घर्मशास्त्र का इतिहास 


जिन्हें के गहारम्भ करते समय दुलहिन को देता है। 'व्यवहारनिर्णय ४६८) शुल्क को 
RE) Fe जो कन्या के अभिभावकों को कन्या के मूल्य के रूप दिया जाय और जिसे 
माता या भाई रे केता है; (२) वह धन जो वर द्वारा कन्या को आभूषण एवं गृहो पकरण के 
sa oye जाता है । कात्यायन (5०४ ) का कथन है--“उस धन पर; जो स्त्री द्वारा शिल्प आदि के लिए 
ae किसी अन्य से प्राप्त किया जाता है, पति का स्वामित्व रहता है, अन्य शेष स्त्रीधन काता av” iS 
“दायभाग (४११४-२०, To ७६); स्मृतिच० (२, १० २८१); परा० मा० (३, प्‌ ५५०); बा ne tp To 
१ ५४) । देवल का कथन है कि वृत्ति (भरण-पोषण), आभूषण शुल्क, ऋण-व्याज स्त्री धन है; केवल T 
उपभोग कर सकती है, किन्तु आपत्काल में पति उसका उपभोग कर सकता है, अन्यथा नहीं । मनु (SIR 35) का कथन 
है कि पति के उत्त राधिकारी पति के रहते स्त्रियों द्वारा पहने गये अभूषणों को नहीं ०७ सकते; यदि वे ऐसा करते हैं 
तो पाप के भागी होते हैं। देखि ये 'व्यवहाररत्नाकर' (qo ५०४), “विवादचिन्तामणि (पु० १३४) पु दायतत्त्व 
(qo १०४) । सौदायिक कोई विशिष्ट प्रकार का रल्नीधन नहीं है। कात्यायन एवं “विवादचिन्तामणि' की परिभाषा 
के अनुसार यह शब्द स्त्रीधन के कई प्रकारों का द्योतक है । एक प्रकार से यह स्त्रीधन का ही पर्याय है। अधिकांश 
लेखकों का कहना है कि यह वह धन है जो विवाहित अथवा अविवाहित स्त्री द्वारा अपने पति अथवा माता केघर में 
अथवा माता-पिता के सम्बन्धियो से प्राप्त किया जाता है (स्मृतिच० २, To २८२; व्य० Lo To ५११) । 'दायभाग' 
(४१।२३,पु० ७६-७७) एवं 'विवादचिन्तामणि' के मत से सौदायिक में अचल सम्पत्तिं को छोड़कर वह सारी सम्पत्ति 
सम्मिलित है जिसे पत्नी पति से प्राप्त करती है; पत्नी पति की मृत्यु के उपरान्त अचल सम्पत्ति का विघटन नहीं कर 
सकती । व्यास ने कहा है-“विवाह के समय या उसके उपरान्त स्त्री को अपने पिता या पति से a कुछ प्राप्त होता है, 
वह सौदायिक कहलाता हैं 1” 'दायभाग' (४॥१॥२२प०७६) के मत से सौदायिक' शब्द 'सुदाय से a है, जिसका 
अर्थ है “स्नेही सम्बन्धियो से प्राप्त धन ।” 'अमरकोश' ने “सुदाय को 'यौतक' आदि से प्राप्त भेंट के अर्थ लिया है। 
ध्यौतक' शब्द का अर्थ क्या है? मनु (६1१३१) ने इसका प्रयोग किया हँ-“माता का जो यौतक होता है वह कुमारी 
कन्या को मिलता है (विवाहित पुत्री या पुत्र को नहीं मिलता हुँ) ।” अतः 'यौतक' स्त्रीधन का द्योतक प्रतीत होता है। 
स्मृतिच०(२, To २८५), “मदनरत्न' एवं ‘ato मयूख का कथन है--“यौतक वह धन है जो स्त्री द्वारा विवाह के समय 
पति के साथ बैठे रहने पर किसी से प्राप्त होता है।” 'यौतक' शब्द 'युत' (जुड़ा हुआ या सम्मिलित) से बना है । याज्ञ० 
 (२।१४) ने इसे पृथक्‌ किये हुए! के अर्थ में विशेषण के रूप में लिया है। मेधा तिथि (मनु ६।१३१)ने इसे स्त्री का 
gag घन अर्थात्‌ स्वीधन माना है । और देखिये स्मृतिच० (२, पु० २८५), 'विवादचिन्तामणि” (qo १४२) एवं 
<दायतत्त्व' (To १८५६) । टु : 
._ कौडित्य (218, To १४२) ने शुल्क, अन्वाधेय, आधिवेदनिक एवं बच्चुदत्त को स्त्रीधन के प्रकारों के रूप 
में लिया है । 
. सततियों के कथनों से व्यक्त होता है कि स्त्रीथन एक प्रकार का ऐसा धन है जिसमें पहले छः प्रकार की सम्पत्ति 
ना होती थी और आगे चलकर वह नौ प्रकार का हो गया तथा कात्यायन के समय में उसमें सभी प्रकार की (चल 
ल) सम्पत्ति सम्मिलित हो गयी, जिसे कोई स्त्री कुमारी अवस्था में या विवाहित होते समय या विवाह के उपरान्त 


' अपने माता-पिता या कुल या माता-पिता के सम्बन्धियों या पति एवं उसके कुल से (पति द्वारा प्रदत्त अचल सम्पत्ति 


प्राप्त करती है। वह धन जिसे स्त्री विवाहोपरान्त स्वयं (अपने परिश्रम से) अजित करती है 
लोगों से प्राप्त करती है, स्त्रीधन नहों कहलाता | उपर्युक्त विवेचन स्त्रीधन के पारिभाषिक अर्थ से 
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अब हमें यह देखना है कि टीकाकारों एवं निबन्ध कारों ने किस प्रकार स्त्री धन की व्याख्या की है। आज के 
न्यायालयों ने टीकाकारों द्वारा स्थापित मान्यताओं को ही प्रामाणिकता दी है। अतः इस दृष्टि से व्यावहारिक उपयोगों 
' के लिए उनके दृष्टिकोणों की समीक्षा परमावश्यक है। सर्वप्रथम हम 'मिताक्षरा' के मत का उद्घाटन करेंगे। याज्ञ० 
(२।१४३) की व्याख्या में 'मिताक्षरा' का निम्न कथन है--“पिता, माता, पति एवं भ्राता द्वारा जो कुछ दिया जाय; 
विवाह के समय वैवाहिक अग्नि के समक्ष मामा आदि द्वारा जो कुछ भेटे दी जायें; आधिवेदनिक, अर्थात्‌ (पति द्वारा) 
दूसरी स्त्री से विवाह करते समय जो भेंट दी जाय [जिसका वर्णन आगे के उसे अपनी पूर्वे पत्नी को देना चाहिये इन शब्दों 
की व्याख्या में (याज्ञ०२।१४८) किया जायगा ]; 'आद्य' (अर्थात्‌ इसके समान अन्य) शब्द से संकेत मिलता है उस धन 
का जो उत्त राधिकार, क्रय, विभाजन, परिग्रह, उपलब्धिसे प्राप्त होता है-मनु आदि ने इन्हें स्त्रीधन कहा है। 'स्त्रीधन' 
शब्द यौगिक है न कि पारिभाषिक | जब तक योगसम्भव अर्थ मिले, पारिभाषिक अर्थ का सहारा लेना अनुचित है।” 
सृमताक्षरा' ने स्त्रीधन की परिभाषा विस्तृत कर दी और उसमें उन पाँच सम्पत्ति-प्रकारों को सम्मिलित कर लिया जिन 
पर गौतम (१०३४) के मत से व्यक्ति कई प्रकारो से स्वामित्व प्राप्त कर लेता है। स्पष्ट है, “सिताक्षरा' के मत से 
किसी भी प्रकार का धन स्त्री धन की संज्ञा पा सकता है,चाहे वह स्त्री द्वारा किसी पुरुष की विधवा की हैसियत से उत्तरा- 
धिकार के रूप में प्राप्त हो या माता के रूप में प्राप्त हो या पत्नी अथवा माता की हैसियत से विभाजन द्वारा प्राप्त हो 
(याज्ञ० २११५ या १२३)। 'आद्य की व्याख्या “मदनपारिजात' (To ६७१) ,'सरस्वतीविलास' (To ३७६), “व्यव- 
हारप्रकाश' (To ५४२) एवं बालम्भट्टी को भी मान्य है। किन्तु दायभाग' ने 'आद्य' को सीमित अर्थ में रखा है। 
“जीमूतवाहन' ने याज्ञ ० ( २।१४३) में 'आधिवेदिनिर्कचैव' पढ़ा है और कहा है कि स्त्रीधन मनु (5115४) के छः प्रकारों 
तक ही सीमित नहीं है, प्रत्युत उसमें अन्य स्मृतियो में वर्णित अन्य प्रकार भी सम्मिलित हैं। 'जीमूतवाहन' ने अन्त में 
कहा है- वही स्त्रीधन है जिसे दान रूप में देने, विक्रय करने तथा बिना पति के नियन्त्रण के स्वतंत रूप से उपभोग 
करने में स्त्री का पूर्ण अधिकार है ।”“दायभाग ने स्वतंत्र रूप से लेन-देन करने योग्य धन के प्रकारों को स्पष्ट रूप से नहीं 
दिया है, किन्तु स्त्रीधन की परिभाषा करने के उपरान्त ही इसने कात्यायन (शिल्प आदि द्वारा तथा अन्य लोगों की 
He से प्राप्त धन के विषय में) एवं नारद (४॥२८, पति द्वारा जो कुछ प्राप्त हो, उसमें अचल को BENS वह पति को 
मृत्यु के उपरान्त भी व्यय आदि कर सकती है) को उद्धृत किया है। इससे स्पष्ट है कि 'दायभाग' के मत से पति द्वारा 
प्रदत्त अचल सम्पत्तिको छोड़ कर सम्बन्धियों द्वारा दी गयी सभी प्रकार की HE तथा अन्य लोगों से प्राप्त अन्य भेटे, 
जो विवाह के समय या विदाई के समय प्राप्त होती है, सत्री धन के अन्तर्गत मानी जाती हैं। किन्तु वह धन जो स्त्री द्वारा 
उत्तराधिकार के रूप में या विभाजन से या अन्य लोगों से भेंट के रूप में (उपर्युक्त दो प्रकारों को छोड़कर) या शिल्प 
आदि कर्मों या परिश्रम से प्राप्त होता है, स्त्रीधन नहीं कहलाता | दायतत्त्व ने दायान का अनुसरण किया है। 
“स्मृतिचन्द्रिका' ने स्त्रीधन की परिभाषा नहीं दी है, किन्तु इसने 'मिताक्ष रा' द्वारा दी गयी आच्य' की व्याख्या | 
` स्वीकृत नहीं की है । स्पष्ट है, इसने दायभाग के मार्ग का अनुसरण क्या है। पाथम (मद्रास क्षेत्रीय 
ग्रन्थ ) ने, लगता है, “मिताक्षरा' का अनुसरण किया है, क्योंकि ड 2111 है-- अ Mn एवं fa 
धन सम्मिलित है जो उत्त राधिकार, विक्रय आदि से प्राप्त होता है । विद (मिथिला के ee 
ग्रन्थ ) में स्त्रीधन की सामान्य परिभाषा न देकर मतु, याज्ञ० विष्णु ०, कात्या ० एवं देवल दारा ART | ल तत 


प्रकारों का वर्णन किया गया है, अतः वह दायभाग के समान ही है। “व्य० मयूख ने स्त्रीधन के दो प्रकार दिये हैं 


में ऋषियों जो स्त्री धन का द्योतक होता है, दूसरे में = 
“पारिमाषिक एवं अपारिसाषिक । प्रथम में ऋषियों छारा व्यक्त वह धन है ih Ba 
ou है जो विभाजन या शिल्प आदि कर्मों से प्राप्त होता है । 'बीरमित्न (वाराण्सी क्षेत्र के नअ 
ने मिताक्षरा का अनुसरण किया हैं। ee 
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आधनिक काल के स्त्री धन-सम्बन्धी विवादों की चर्चा करना यहाँ सम्भव नहीं है। प्रिवी कौंसिल ने बम्बई 
को छोड़कर अन्य प्रान्तों के लिए 'मिताक्ष रा” की स्त्रीधन-सम्बन्धी व्याख्या ठुकरा दी है, अर्थात्‌ उत्तराधिकार एवं 
विभाजन से प्राप्त धन को स्त्री धन नहीं माना गया है । कोई स्त्री किसी पुरुष से, यथा पति, पिता या पुत्र से उत्त रा- 
धिकार पा सकती है, अथवा वह किसी स्त्री से, यथा माता, पुत्री आदि से भी उत्तराधिकार पा सकती है। सम्पत्ति 
के इन प्रकारों को 'मिताक्षरा' ने स्त्रीधन के अन्तरगत रखा है, किन्तु प्रिवी कांसिल ने इस मत को नहीं माना । 
कात्यायन (६०३) ने घोषित किया है-“किसी अवसर पर पहनने के लिए या किसी शर्ते पर जो कुछ दिया 
गया हो या पिता, भाई या पति द्वारा छल से जो कुछ दिया गया हो, वह स्त्रीधन नहीं है। 3 
स्त्रीघन पर अधिकार-स्त्रीधन क्या है और उस पर स्त्री का क्या अधिकार है,यह निम्न तीन बातों पर निर्भर 
है; सम्पत्ति प्राप्त करने का उद्गम, प्राप्ति के समय उसकी स्थिति(वह कुमारी है या अविवाहित है, सधवा है या 
विधवा) तथा वह सम्प्रदाय जिसके अनुसार उस पर स्मृति-शासन होता है। इस विषय में कात्यायन एवं नारद के वचन 
प्रमाण हैं। कात्यायन (4० ¥-9,899) का कथन है-“सौदायिक धन की प्राप्ति पर घोषित किया गया है कि स्त्रियाँ 
उस पर स्वतंत्र अधिकार रखती है, क्योंकि वह उनके सम्बन्धियों द्वारा इसलिए दिया गया है कि वे दुर्दशा को न प्राप्त हो 
सके। ऐसा घोषित है कि विक्रय या दान में सौदायिक सम्पति पर स्त्रियों का पूर्ण अधिकार है, इतना ही नहीं, सौदायिक 
अचल सम्पत्ति पर भी उनका अधिकार है। विधवा हो जाने पर वे पतिद्वारा दी गयी चल भेंटों को मनोनुकूल खर्च 
) कर सकती हैं, किन्तु उन्हें जीवित रहते हुए उसकी रक्षा करनी चाहिये या वे कुल के लिए व्यय कर सकती हैं । किन्तु 
पतिया पुत्नऔर पिता या भाइयों को किसी स्त्री के स्त्रीधन को व्यय करने या विघटित करने का अधिकार नहीं है।”” 
इससे प्रकट है कि कुमारी हिन्दू स्त्री सभी प्रकार के स्त्रीधन का उपभोग मनोनुकूल कर सकती है,विधवा स्त्री पति द्वारा 
प्रदत्त अचल सम्पत्ति को छोड़कर सभी प्रकार के स्त्रीधन का लेन-देन कर सकती है,किन्तु सधवा स्त्री केवल सौदायिक 
(पति को छोड़ कर अन्य लोगों से प्राप्त दान) को ही मनोनुकूल स्वेच्छा से व्यय कर सकती है । आजकल सौदायिक 
एवं असौदायिक का अंतर ज्यों-का-त्यों सम्मानाहँ है किन्तु पति द्वारा दिये गये सौदायिक एवं अन्य द्वारा दिये गये . 
सौदायिक के अंतर को मान्यता नहीं मिली है । पति के रहतेआजकल स्त्री का अधिकार स्त्रीधन की विशेषता पर निर्भर : 
है। यदि वह सौदायिक है तो उसे स्त्री विक्रय, दान या स्वेच्छा से बिना पति की सहमति के विघटित कर सकती है, 
किन्तु शिल्प आदि से प्राप्त घन तथा अन्य लोगों से प्राप्त दान-भेट आदि स्त्रीधन के अन्य प्रकार विना पति की आज्ञा के 
वह नहीं दे सकती । दायभाग(४।१।२०) के मत से शिल्पादि से प्राप्त धन या अन्य लोगों से प्राप्त भेंट-दान पति के 
जीवित रहते पति के अधिकार में रहते हैं और पति उनका उपभोग विपत्ति में न रहने पर भी कर सकता है। ऐसे धन 
पर पति के अतिरिक्त किसी अन्य का अधिकार नहीं होता । पति की मृत्यु के उपरान्त स्त्री असौदायिक स्त्रीधन को 
Savor से व्यय कर सकती है। कुछ परिस्थितियों में पति को सौदायिक स्त्रीधन पर भी अधिकार प्राप्त है। याज्ञ ० 
` -(२।१४७) का कथन है--दुर्भिक्ष, धमंकार्य, व्याधि में या बन्दी (ऋणदाता, सजा या शत्रु द्वारा) बनाये जाने पर 
` पति यदि स्त्रीधन का व्यय करे तो उसे लौटाने के लिए उसे बाध्य नहीं किया जा सकता AAT बात कात्यायन (5१४) 


ने भी कही हैं। कोटिल्य (३।२) ने याज्ञवल्क्य के समान ही व्यवस्था दी है जौर इतना जोड़ दिया है कि स्त्री अपनी 
जीविका के लिए या अपने पुत्र या पुत्रवधू के जीविका-साधन में व्यय कर सकती है या जब पति कुछ व्यवस्था किये 
बिना ही बाहर चला गया हो तो वह वैसा कर सकती है । कौटिल्य (३२, To १५२) ने कुछ और बातें दी हैं, जो यह 
करती हैं कि उनकी उक्तियाँ स्त्री धन के ऊपर पति के अधिकार की प्रारम्भिक अवस्था की द्योतक हैं। पश्चात्का- 
स्मृतियों ने पति एवं पत्नी की सम्पत्तियं को पृथक-पुथक्‌ माना है । पति के ऋण पत्नी को नहीं बांध सकते और 
पत्ती के ऋण पति को बाँध सकते हैं, ऐसा एक सामान्य नियम है (याज्ञ० २।४६ एवं विष्णु० ६।३१-३२) | कुछ 
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अवस्थाओं में इन्हीं स्मृतियों ने कुछ छूट भी दी है इस विषय में देखिये याज्ञ० (२।१४७) , मनु (5२४) । स्त्रीधन को 
यदि पति, पुत्र, माता एवं भाई बलवश ले लें या उसका किसी प्रकार उपयोग कर लें तो उन्हें ब्याज के साथ उसे 
लौटाना पड़ता है। केवल दुःखप्रद परिस्थितियों आदि में ही उसका उपयोग हो सकता है। देखिये कात्यायन (अपराकं 
To ७५५; दायभाग ४।२।२४, To ७८; स्मृतिच० २, Fo २८२); देवल (स्मृतिच० २, पृ० २८३; अपराक प्‌० 
७५५; व्य० मयूख पृ० १५६) । कात्यायन (६०८) ने एक विशेष नियम दिया है-- यदि किसी की दो पत्तियाँ हों 
और उनमें एक उपेक्षित हो तो उसको उसका स्त्रीधन लौटा देना पड़ता है, राजा को चाहिये कि वह ऐसा करने में 
उसकी सहायता करे, भले ही उसने (उपेक्षिता पत्नी ने) अपने पति को प्रेमवश वह धन दे दिया हो ।” 

कात्यायन (६१६) ने एक विशेष नियम दिया है--“यदि पति स्त्रीधन देने की प्रतिज्ञा कर ले तो उसकी 
मृत्यु के उपरान्त उसके पुत्र (अपने पुत्न या विमाता-पृत्न) को उसे ऋण के रूप में चुकाना चाहिये, किन्तु ऐसा तभी 
होता है जब कि विधवा पति के कुल में ही रहे और अपने मैके में न जाय।” 'स्मृतिचन्द्रिका' एवं 'व्यवहारप्रकाश' 
(Jo ५४६) ने कहा है कि पौत्रो एवं sitet को भी इसी प्रकार पितामह एवं प्रपितामह द्वारा प्रतिश्रुत स्त्रीधन 
ऋण के रूप में लौटाना चाहिये । यदि स्त्री दुश्चरित्न हो, व्यभिचार में धन का अपव्यय करती हो तो व्य० Fo एवं 
वि० चि० के मत से उसका स्त्रीधन छीन लेना चाहिये । 

स्त्रीधन का उत्तराधिकार--इस विषय में हिन्दू व्यवहार-शास्त् में बहुत-से मत-मतान्तर पाये जाते हैं । किन्तु 
एक बात में सवका मत एक है; स्त्रीधन का उत्तराधिकार सर्वप्रथम कन्याओं को प्राप्त होना चाहिये, अर्थात्‌ कत्याओं 
को पुत्रों की अपेक्षा वरी यता मिलची चाहिये । किन्तु आगे चलकर कुछ लेखकों ने Gat को कन्याओ के साथ जोड़ 
दिया और कुछ स्त्री धन-प्रकारों में पुत्रों को वरीयता दे दी इसका सम्भवतः कारण यह था कि आगे चलकर स्त्री धन 
का विस्तार हो गया और लोगों को यह बात नहीं रुची कि स्त्रियों को लम्बी सम्पत्ति मिले । इस विषय में लोकाचार 
एवं काल-क्रम का विशेष हाथ रहा है। निबन्धों ने बहुधा कहा है कि उनकी व्याख्या लोकाचार पर भी निर्भर रहती 
है। स्त्रीधन के उत्तराधिकार की भिन्नता स्त्री के विवाहित होने या न होने, या अचनुमोदित या अनुमोदित विवाह- 
प्रथा से विवाहित होने तथा स्त्रीधन के प्रकार या व्यवहार-शाखा पर अवलम्वित है । 
सर्वप्रथम हम स्मृति-वचनों पर ध्यान दें। यह प्राचीनतम उक्ति गौतम (२८।२२) की है--“स्तीधन (सर्वे- 

प्रथम) पूल्नियों को मिलता है, (प्रतियोगिता होने पर) कुमारी कन्याओं को वरीयता मिलती है तथा विवाहितों में उसको 

जो निर्धन होती है, वरीयता मिलती है।”” मनु (&।१४२-१४३) का कथन यों है--“माता के मर जाने पर सगे भाई 
एवं बहिने उसकी सम्पत्ति समान रूप से बांट लेते हैं। स्नेहानुकूल उन पत्नियों की पुत्रियों को भी मिलना चाहिये ।” 
मनु (41१4५) का कथन है कि स्त्रीधन के छः प्रकार, अन्वाघेय स्त्रीधन, पतिःप्रदत्त स्नेह-दान पति के रहते मर जाने 
पर सन्तानों को मिलने चाहिये । मनु (६।१४२-१६३) को टीकाकारों ने कई ढंग से लिया है; सर्वज्ञ-तारायण के मत 
से माता की सम्पत्ति का अर्थ है पारिभाषिक स्त्रीधन के अतिरिक्त अन्य सम्पत्ति । बहुत से टीकाकारो ने बृहस्पति 
का अनुसरण करते हुए कहा है कि सगा भाई एवं कुमारी बहिनें साथ-साथ उत्तराधिकार पाते हैं, विवाहित बहिनें 
(अर्थात्‌ स्त्री की कन्याएं जिनके उत्तराधिकारी होते हैं) केवल थोड़ा (कुल्लूक के मत से भाइयों का एक-चौथाई भाग ) ; 
पाती हैं। मन्‌, (४।१६६-१६७) ने व्यवस्था दी है कि जब स्ती ब्राह्म, देव, आषं, प्राजापत्य एवं गांधर्व नामक विवाह 
्रकारों से विवाहित होती हैं और सन्तानहीन मर जाती हैं तो स्त्रीधन पति को मिल जाता है, किन्तु यदि उसका विवाह .. 
आसुर या अन्य दो विवाह-प्रथाओं के अनुसार होता है तो सन्तानहीने होने पर उसका घन उसके माता-पिता को मिल | ie = 
जाता है। याज्ञ ० (२।११७) के अनुसार कन्याएं माता का धन पाती हैं और उनके अभाव में पुत्तों का अधिकार होता है। | 
याज्ञ०(२।१४४)ने पुतः कहा है कि स्त्रीधन कन्याम को मिलता है किन्तु यदि स्त्री सन्तानहीन मर जाती है तो स्तीधन 
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दै ४ प्राजापत्य नामक विवाह-प्रथा से हुआ हो), किन्तु अन्य चार 
0 a कर जाने पर छ माला पिता को प्राप्त हो जाता है । यही बात विष्णु (१७।१६- 
Es, 2 Z दायभाग, &) में भी पायी जाती है । किन्तु नारद ने अन्यत (दायभाग, २) यह कहा है कि माता 
ae sd नाना चाहिये और उनके अभाव में उनकी सन्तानो को मिलना चाहिये । शंख-लिखित ने घोषणा 
दा हि a की सम्पत्ति का भाइयों (मृत माता के अपने पुत्रों) एवं उनकी कुमारो बहिनों को वरावर-बराबर 
स चाहिये । बृहस्पति का कथन है कि स्त्री घत सन्तानों को मिलता है, किन्तु कुमारी कन्याओं को वरीयता 
‘a को स्नेह के रूप में थोड़ा-सा मिलता है । पराशर के मत से कुमारी कन्याओं को सम्पूण 
sua मिल जाता है, किन्तु उनके अभाव में विवाहित कन्याएँ एवं पुत्र बरावर-बराबर बाँट लेते हैं। देवल का कहना 
त ae ga एवं पुत्रियां स्त्रीधन को समान रूप से बांट लेते हैं, यदि सन्तान न हो तो स्त्रीधन पति, 
म as या पिता को मिल जाता है। पराशर (परा० मा० रे, ५५२) के मत से स्त्रीधन कुमारी कन्या को मिल 
जता नहीं पाता, किन्तु उसे विवाहित कन्याओं के साथ बरावर भाग मिल जाता है । कौटिल्य ( ३।२, 
ute oe कि at रूप में मर जाने पर ga एवं पुत्नियाँ स्त्री घन बांट लेते हैं, पुत्र के अभाव में पुत्रियाँ 
ce हैं, पुत्तों एवं पूत्रियों के अभाव में पति ले लेता है, किन्तु शुल्क, अन्वाधय एवं es 522 ai 
सम्बन्धियों से जो प्राप्त होते हैं) सम्बन्धियों को मिल जाते हैं। कात्यायन ($१२-६२०) ने, होने स्तार ¥ 
Ha धन के विषय में लिखा है, स्त्री धन के उत्तराधिकार के बारे में यह लिखा है-- सधवा a को भाइयों 
गे स्त्रीधन का भाग लेता चाहिये, यही स्त्रीधन एवं विभाजन के विषय में कानून है। पुत्रियों के अभाव में पुत्रों 
न लका मिलता है । सम्बन्धियों हारा प्रदत्त उनके (सम्बन्धियों के) अभाव में पति को sees 1जोकुछ 
at सम्पत्ति माता-पिता STAT पुत्री को दी जाती है वह उसकी मृत्यु के उपरान्त सन्तान के अभाव में भाई की हो 
से लेकर आगे के विवाहों वाली स्त्री को माता-पिता द्वारा जो कुछ प्राप्त होता है वह उसके संतान- 
. ae को मिल जाता है (यम, स्मृतिच० २, To २८६ एवं दायभाग ४।२।२८, पु० ८८)। प्रथम 
सी बातें कहते हैं और हमें उन्हें गोतम (२५-२२) की संगति में पढ़ना चाहिये । सम्भवतः कात्यायन 
ने निम्न बातें कहीं हैँ--(१) कुमारी कत्या को वरीयता मिलती है; (२) यदि कोई कुमारी कन्या न हो त 
सधवा कन्याएँ अपने भाइयों के साथ-साथ भाग पाती हैं; (३) यदि पुत्र न हों या Sate स Rr 
तो विधवा पुत्नियों को स्त्रीधन मिलता है; (४) पितृपक्ष एवं AS सम्बन्धियों द्वारा प्रदत्त स्त्रीधन उन्हे no 
होता है और उनके अभाव में पति पाता है; (५) सन्तानहीन होने पर माता-पिता द्वारा द अचल सम्प 
को ग्राप्त होती है; (६) आसुर, राक्षस एवं पेशाच विवाहों वाली स्ती के सन्तानहीन होने पर स्त्रीधन माता- 
Sas जाता है 1 aes 
र oa 3 हम = की उक्तियों का विवेचन, करेंगे । सभी ने स्त्रीधन के as के लिए पुत्रि dh 
 कीअपेक्षा वरीयता दी दै । पुरुष की सम्पत्ति एवं स्त्री के उत्तराधिकार के विषय में जो (Gib पायी जा न 
gah विषय में अर्थात्‌ उसके कारण के विषय में कहीं भी कुछ स्पष्ट नहीं कहा गया है । “मिताक्षरा (याज्ञ० we ८ 
कहा है कि पुत्री में पुत्र की अपेक्षा माता के शरीर का अंश अधिक रहता है, अतः उसे स्त्री धन oa a 
वरीयता मिली है । सम्भवतः इसका कारण यह है कि जब पुत्र a foun की i अपनी बहिनों' ie 
चिकार नहीं देते तो पुत्नियों को भी स्त्रीधन की प्राप्ति में वैसा अधिकार मिलना चा : 
oS aes अनुसार स्त्री धन के उत्तराधिकार की दो शाखाएं हैं; एक शुल्क के विषय में, दूसरी स्त्रीधन के 
रें के लिए । 'मिताक्षरा' ने गौतम का उल्लेख करते हुए व्ववस्था दी है कि शुल्क सर्वप्रथम सहोदरों (सगे 
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भाइयों) को मिलना चाहिये और उनके अभाव में मांता को कुछ टीकाओं, यथा--सुवोधिनी, दीपकलिका, हरदत्त 
(गौतम २५।२३) आदि ने व्यवस्था दी है कि शुल्क पहले माता को मिलता है और उसके अभाव में सहोदरों (सगे 
भाइयों) को मिलना चाहिये; किन्तु 'दायभाग' (४।३।२८, To 5५) ,परा० मा०, व्य० To, वि० चि० ने 'मिताक्षरा' 
का अनुसरण किया हूँ। यह आश्चर्य है कि 'मदनपारिजात' (To ६६८) ने, जिसे सुबोधिनी के लेखक ने अपने आश्रय- 
दाता मदनपाल के नाम से लिखा है, व्यवस्था दी है कि शुल्क सर्वप्रथम भाइयों. को मिलता है और उनके अभाव में 
माता को । क्या सुबोधिनी की मुद्रित प्रति अशुद्ध है या लेखक ने अपना मत परिवर्तित कर दिया हूँ? 
कुमारी की सम्पति के उत्तराधिकार के विषय में मिताक्षरा तथा अन्य लेखकों के मतों में कोई अन्तर नहीं 
है । 'मिताक्षरा' ने बौधायन का उल्लेख करके कहा है कि कन्या के मृत हो जाने पर सर्वप्रथम सगे भाइयों को उसका 
धन मिलता है और तब माता और उसके उपरान्त पिता को मिलता है | व्य० To ने जोड़ दिया हे कि पिता के अभाव 
में कन्या का धन निकटतम सपिण्ड को मिलता है । याज्ञ० (२।१४६) का कथन है कि यदि विवाह के लिए प्रतिश्रुत 
हो जाने पर विवाह के पूर्व कन्या मर जाती है तो होनेवाले वर को शुल्क या अन्य भेटें वापस मिल जाती हैं, किन्तु 
उसे कन्या के कुल के व्यय एवं अपने व्यय को घटा देने का अधिकार प्राप्त है। 
कुमारी कन्या के धन एवं शुल्क को छोड़कर अन्य प्रकार के स्त्रीधन के उत्तराधिकार का क्रम 'मिताक्षरा' ने 
यों दिया है--(१) कुमारी (अविवाहित) कत्या; (२) निर्धन विवाहित पुत्री; (३) धनी विवाहित पुत्री; (४) 
Gat की कन्याएं; (५) पुत्री का प्रत्न; (६) सब पुत्रः (७) पौत्र; (८) पति (यदि स्त्रीका विवाह अनुमोदित चार 
विवाह-प्रकारों में हुआ हो); (६) सन्निकटता के अनुसार पति:के सपिण्ड; पति के सपिण्ड के अभाव में माता, तब 
पिता और (राजा को मिलने के पूर्वे) पिता के सपिण्ड । किन्तु यदि विवाह किसी अननुमोदित विवाहःप्रकार में 
हुआ है तो सन्तानों के अभाव में स्त्रीधन माता को मिलता है, माता के अभाव में पिता को, पिता के अभाव में उसके 
निकटतम सपिण्डों को क्रम से मिलता है। पिता के सपिण्डों के अभाव में स्त्री के पति को तथा पति के अभाव में (राजा 
को मिलने के पूर्व) पति के सपिण्डों को मिलता gi जब विभिन्न पुत्रियों से उत्पन्न पूत्नियों में उत्पन्न पोतियाँ 
(प्रपौत्नियाँ) अपनी पितामही की सम्पत्ति सीधे रूप से पाती हैं तो उन्हें समवाय रूप में रिक्थ मिलता हूँ (गौतम 
२०११) । "मिताक्षरा" (याज्ञ० WAVY), 'अपराकं' (To ७२१) आदि ने व्यवस्या दी है (मन्‌ 4१६८ = अनुशासनः 
पर्व ४७।२५ के अनुसार) कि यदि किसी नीच जाति की स्त्री सन्तानहीन मर जाती है तो उसकी उच्चतर जाति 
बाली सौत की पुत्री को उसका स्त्रीधन मिलता है, उसके अभाव में उसके Ga को मिल जाता है । 
यह विचारणीय है कि स्त्रीधन के उत्तराधिकार के विषय में पुरुष-धन के उत्तराधिकार से सम्बन्धित प्रतिः 
निधित्व का नियम नहीं लागू होता। जब कोई व्यक्ति अपनी पृथक्‌ सम्पत्ति छोड़कर मर जाता है तो उसके Ja एवं 
पौत्र (किसी मृत पुद्ध का पुत्र) एक साथ उत्तराधिकारी होते हैं; यहाँ पौत्र अपने मृत पिता का प्रतिनिधित्व करता 
है । किन्तु जब स्त्रीधन वाली स्त्री मर जाती है, और उसे केवल एक Ga एवं एक पौत्र (मृत पुत्र का पुत्र) हो तो 
ga को सम्पूर्ण स्त्रीधन मिल जाता हँ और पौत्र को कुछ नहीं मिलता। 
विभिन्‍न स्मृति-सम्प्रदायों द्वारा उपस्थापित विभिन्न मतों की व्याख्या करना न तो सम्भव है और न यहाँ आव- 
श्यक ही है। दो-एक प्रमुखबातों के लिए देखिये 'स्मृतिचन्द्रिका (२, पू० २८४-२८७), “विवादचिन्तामणि' (पृ०१४३), . 
“व्यवहारमयूख' (Fo १५७-१६१) । दायभाग सम्प्रदाय में दायभाग एवं श्रीकृष्ण के 'दायक्रमसंग्रह के मत से शुल्क 
का उत्तराधिकार-क्रम यों है--(१) सगा भाई (सोदे); (२) माता; (३) पिता; (४) पति । योतकका . 
उत्तराधिकार-क्रम यह है--(१) विवाहित एवं वदत्त पुत्रियां; (२) वाग्दत्त पुत्रियाँ; (३) विवाहित पुत्रियां, . 
जिन्हें पुत्र हों या पुत्र होनेवाले हों; (४) बन्या विवाहित एवं विधवा पुत्रियाँ, जो समान भाग पाती हैं; (५)पुत्र; | 
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(६) पृत्ियों के पुत्र; (७) पुत्रों के पुत्र; (=) gate ata; (६) विमाता-पुत्र ; (१०) एवं (११) विमाता- 
Ga (सौतेछे पुत्र) के पुत्र एवं पौत्र । जब बिवाह अनुमोदित विवाह-प्रकार से हुआ रहता है तो ऊपर वालों Mh 
में यौतक धन के उत्तराधिकार का अनुक्रम यों है--पति, साता, माता एवं पिता। किन्तु अननुभोदित -प्रकार 
से विवाहित होने पर स्त्रीधन क्रम से माता, पिता, भ्राता एबं पति को मिलता ह। अन्वाधय दान, जो विवाहो- 
परान्त पिता हारा प्राप्त होता है, ‘दायभाग (४।२।१२-१६, T° 5२-४३) के अनुसार यौतक की भांति ही देय होता 
है, केवल कुछ बातों में अन्तर हुँ, यथा--विवाहित पुत्रियों के पूर्व ga को मिलता है, सन्तानहीन होने पर क्रम से 
भ्राता, माता, पिता एवं पति को मिलता है। अयौतक (उपर्युक्त तीन प्रकार के स्त्रीधन के अतिरिक्त अन्य प्रकार) 
के विषय में 'दायभाग' (४।२।१-१२, To ७४-८१) तथा रघुनन्दन एवं श्रीकृष्ण में विभेद पाया जाता है । 'दायभाग' के 
मत से वह पुत्र एवं कुमारी पुल्ली को; इनके अभाव में उन विवाहित पुत्रियों को, जो पुद्ध वती हैं या पुत्रवती होनेवाली 
हें; पौतों; दौहितों, बन्ध्या एवं विधवा पुत्रियों को प्राप्त होता है। किन्तु रघुनन्दन एवं श्रीकृष्ण ने उपयुक्त क्रम 
में दौहितों एवं वन्ध्या तथा विधवा पुत्रियों के बीच में पौत्न, प्रपौत्त, विमाता-पुत्र, विमाता-पौत्त, विमाता-प्रपौत्न को 
रख दिया है । आज कल के निर्णीत विवादों में अन्तिम मत का अनुसरण किया गया है । 

यदि उपर्युक्त लोगों में कोई न हो तो 'दायभाग' (४।३।७ Fo gc) के मत से यौतक एवं अयोतक स्ती- 
धन क्रम से निम्न छः उत्तराधिकारियों को प्राप्त होता है--देवर (पति के छोटे भाई), देवर-पुल्न, बहिन के पुत्र, 
पति की बहिन (ननद) के पुन्न, भतीजे, दामाद को। बृहस्पति का कथन है कि मातुःष्वसा (मौसी), मातुलानी 
(मामी), पितृव्यरत्नी (चाची), पितृष्वसा (फूफी), शवश्रू (सास), पूर्वजपत्नी (भाभी) अपनी माता के समान 
(मातृतुल्य) घोषित हैं। जब इन स्त्रियों को औरस पुत्र नहीं होता या सौतेला पुन्न या दौहित्र या पौत्र या विमाता-पौत्र 
(सौतेला पौत्र) नहीं होता तो बहिन के पुत्त आदि उनके धन को ग्रहण करते है। 'दायभाग ने बृहस्पति के उपर्युक्त कथन 
में पिष्डदान कमं करनेवालों को वरीयता दी है । बृहस्पति ने बहिन के भाई को वरीयता दी है, किन्तु वास्तव में पति 
का छोटा भाई (देवर) ही पिण्डदान के अनुसार वरीयता प्राप्त कर सकता है । और देखिये व्य० प्र० (qo ५५४) 
जहाँ यह घोषित हैं कि उपर्युक्त छः के उपरान्त पति के सपिण्ड, सकुल्य एवं समानोदक तथा अन्त में पिता के सम्बन्धी 
उत्तराधिकार पाते हैं। * 

दायभाग के अन्तगंत व्यभिचारिणी Tet को उत्तराधिकार नहीं मिलता। किन्तु “मिताक्षरा' ने उस व्यभिचा- 
रिणो पुत्री को, जो किसो की रखेल हँ या वेश्या है, उत्तराधिकार दिया है, किन्तु कुमारी या विवाहित पुलियों के 
उपरान्त ही उसे ऐसा अधिकार प्राप्त हो सकता है। 'मिताक्षरा” (याज्ञ ० २२६४० ) ने इस विषय में 'स्कन्दपुराण की 
Oe उक्ति को मान्यता दी है--कुछ अप्सराओं से उत्पन्न पाँचवी जाति में वेश्याएँ आती है ।'१ ° आधुनिक काल के 
न्यायालयों ने कहा है कि यद्यपि वेश्यावृत्ति हिन्दू व्यवहार (विधान) के आधार पर घृणित मानी गयी है, तथापि 
See रक्त-सम्बन्ध नहीं दूटता । अतः नाचनेवाली (नायकिन, वेश्या, पतुरिया) का स्त्रीधन या उस विवाहित स्त्री 
का घन जो वेश्या हो जाती है, उसके भाई या बहिन या पति या पति के सम्बन्धियों को मिल जाता है। 


स्मर्यते हि स्कन्दपुराणे पंचचूडा नाम काश्चनाप्सरसस्तत्सन्त तिर्वेश्याख्या पंचमी जातिरिति | मिता० 
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अध्याय ३१ 
जीवन-वृत्ति (भरण-पोषण) तथा अन्य विषय 


आधुनिक हिन्दू व्यवहार में भरण-पोषण का विषय बहुत ही महत्त्वपूर्ण रहा है । अतः इस विषय में स्मृतियों 
एवं निवन्धों द्वारा निर्धारित व्यवहार की चर्चा आवश्यक हैं। 

कुछ व्यक्तियों के भरण-पोषण के उत्तरदायित्व का उदय प्राची न. व्यवहार के अन्तर्गत दो ढंगों से होता है; 
(१) दोनों दलों में केवल सम्बन्ध के कारण, या (२) सम्पति-प्राप्ति की स्थिति के कारण। 'मेधातिथि' (मन्‌ ३।७२; 
४।२५१) एवं 'मिताक्षरा' (याज्ञ० ११२२४; २।१७५) द्वारा उदधृत एवं ‘मनुस्मृति’ की कु छ पाण्डुलिपियों में (११।. 
१० के उपरान्त) पाये जाने वाळे एक श्लोक में आया है--“मनु ने घोषित किया है कि एक सौ वरे करमो के सम्पादन 
से भी वृद्ध माता-पिता, साध्वी पत्नी एवं शिशु का भरण-पोषण करना चाहिये ।”1 इससे स्पष्ट है कि चाहे सम्पत्ति 
हो या न हो, पिता का यह कर्तव्य दै कि वह शिशु का पालन करे, पति का यह कत्तव्य है कि वह अपनी पतित्रता स्त्री 
का भरण-पोषण करे और पुत्र का यह कत्तव्य है कि वह अपने वुद्ध माता-पिता का संवर्धन करे | 'बौधायन' ने तो यहाँ 
तक कह डाला है कि पतित माता का भी भरण-पोषण करना पुत्र का कर्तव्य है।२ यही बात आप०धमंसूत्र (१।१०- 
२८।६) एवं वसिष्ठ (१३।४७) ने भी कही है। मनु (८1३८६) ने व्यवस्था दी है कि यदि माता-पिता, पत्नी एवं 
ga पतित न हों और उन्हें कोई छोड़ दे या उनका भरण-पोषण न करे तो उसको राजा द्वारा ६०० पणों का दण्ड 
देना चाहिये। नारद ने भी ऐसे पति के लिए दण्ड-व्यवस्था दी है । याज्ञ० (१।७६) का कथन है कि यदि कोई अपनी 
आज्ञाकारिणी, परिश्रमी, पुत्रवती एवं मृदुभाषिणी पली को छोड़ देता है, तो उसे सम्पति का एक तिहाई भाग 
देना चाहिये और यदि सम्पत्ति न हो तो उसके भरण-पोषण का प्रबन्ध करना चाहिये । विष्णु (५।१६३) के मत 
से उस व्यक्ति को चोर का दण्ड मिलना चाहिये, जो अपनी निरपराध पत्नी को छोड़ देता है । कौटिल्य (219) 
ने उस पर १२ पणों का दण्ड लग्राया है जो अपने अपतित बच्चों, पत्नी, माता-पिता, छोटे भाइयों एवं बहिनों, 
कुमारी कन्याओं, विधवा पुत्रियों का भरण-पोषण नहीं करता । आज भी इन वचनों को मूल्य दिया गया है । 

संयुक्त परिवार के व्यवस्थापक का यह वैधानिक कतंव्य है कि वह कुल के सभी सदस्यों एवं उनकी पत्नियों 
तथा बच्चों के जीविका-साधन का प्रवन्ध करे । नारद का कथन है कि यदि संयुक्त परिवार के कतिपय सदस्यों में 
कोई सन्तानहीन मर जाय या संन्यासी हो जाय तो अन्य सदस्य उसका भाग पा जाते हैं और उसकी पत्नियों की मृत्यु 


१. वृद्धौ च मातापितरो साथ्वी भार्या सुतः शिशुः | अप्यकार्यशतं कृत्वा सतंव्या मनुरत्रवीत्‌ । सेघा० (सनु _ 
४२५१) : 'मिता० (याज्ञ० २१७५) \ secret fi 
२. प॒तितामपि तु मातरं बिभुयादनमिभाषमाणः । ato घ० Yo (२२४५); पतितः पिता परित्याज्यो = 
माता तु पुत्रे न पतति। बसिष्ठ० (१३1४७) ; अत्याज्या माता च पिता सपिण्डा गुणवन्तः सर्वे चात्याज्याः । यस्त्यजेत्‌ Ss 
कामा दपतितान्‌ स दण्ड पराप्नुयाद द्विगुणं शतम्‌ | शंखलिखित (अपराक Jo ८२३, याज्ञ० २।२३७पर) Vo 


~+ 
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तक उनके भरण-पोषण का प्रबन्ध करते हैं, किन्तु ऐसा तभी होता है जब कि पत्नियाँ सदाचारिणी होती हँ, अन्यथा 

नहीं (स्मृतिच० २, पृ० २६२; व्य० To, To ५१६) । कात्यायन (६२२) का कथन है कि पति के मरने पर संयुक्त 
परिवार वाली पत्नी को भोजन-चस्त्र मिलना चाहिये या उसे मृत्यु पर्यन्त सम्पत्ति का एक भाग मिलना चाहिये। भार- 

तीय उच्च न्यायालयों ने भी इस नियम का अनुसरण किया है। इसी प्रकार उक्त उत्तराधिकारी का यह कत्त॑व्य है कि 
वह उन लोगों का भरण-पोषण करे जिन्हें मृत व्यक्ति नैतिकता एवं वैधानिकता की दृष्टि में पालित-पोषित करने के 
लिए उत्त रदायी था। जो लोग रिक्थ एवं विभाजन से वंजित रहते हें वे तथा उनकी पत्निया एवं कुमारी कन्याएं भरण- 
पोषण की अधिकारिणी होती हैं। देखिये याज्ञ० (२।१४०-१४२), मनु (६1२०२) एवं वसिष्ठ (१७।५४) । बौधा० 

(२।२।४३-४६) ने व्यवस्था दी है किजो लोग व्‌ ढे हैं, जन्मान्ध, मूं, क्लीब, बुरा कमं करनेवाले एवं असाध्य रोग 
से पीड़ित तथा निषिद्ध कर्मों में रत रहते हैं उन्हें भोजन-वस्त्न मिलना चाहिये, किन्तु पतित एवं उसकी सन्तान को नहीं । 

यही बात दूसरे ढंग से देवल.ने भी कही है (व्य०मयूख, To १६५) | 

बात वास्तव में यह है और यही सामान्य सिद्धान्त भी है कि जिसकी सम्पत्ति उत्तराधिकार के रूप में ली 
जाती है उसके उत्तरदायित्व का बोझ भी ग्रहण करना होता है, अर्थात्‌ नये उत्तराधिकारी को उसके आश्षितों के भरण- 
पोषण का प्रबन्ध करना पड़ता है। उदाहरणार्थ, यदि पैतृक सम्पत्ति नहो तो श्वशुर अपनी स्वाजित सम्पत्ति 
ढ़ एरा वैधानिक रूप से पतोह (मृत पुत्र की विधवा) के भरण-पोषण के लिए उत्तरदायी नहीं है; किन्तु उसकी 
मृत्यु के उपरान्त उसके उत्तराधिकारी अर्थात्‌ कोई पुत्र, विधवा या पुत्री का यह कतंव्य है कि वे विधवा पतोहू की 
जीविका चलायें। 
जीवन-भरण के अधिकार पर व्यभिचार का क्या प्रभाव पड़ता है ? इस विषय में पत्नी के अधिकार के बारे 

में देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय ११ । मनु (११।१७५) के मत से व्यभिचारिणी पत्नी पति द्वारा अपने घर 
में बन्दी बना ली जाती है और उसे वही प्रायश्चित्त करना पड़ता है जो व्यभिचारी पुरुष के लिए व्यवस्थित है। याज्ञ० 

(१।७०) का कहना है कि व्यभिचारिणी पत्नी अपना पत्नी त्व खो बैठती है, उसकी सम्पत्ति छीन ली जाती है और 
उसे धार्मिक Sal से बंचित होना पड़ता है, उसे केवल भरण-पोषण मिलता है तथा घर के किसी भाग में बन्द रहना 
पड़ता हैँ । कुछ परिस्थितियों में व्यभिचार के कारण हिन्दू व्यवहार के अन्तर्गत हिन्द्र विधवा को जीविका से भी हाथ 
घोना पड़ता है। वसिष्ठ (२१।१०) ने व्यवस्था दी है कि निम्न चार कोटियों की पत्नियों को त्याग देना चाहिये-- 
वह जो पति के शिष्य या गूर से संभोग कराये या वह जो पति की हत्या करने का प्रयत्न करे या वह जो किसी नीच 
जाति के व्यक्ति से व्यभिचार कराये | वसिष्ठ (२१।१२) ने यह भी कहा है कि यदि ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वेश्य की 
पत्नियाँ किसी शूद्र से संभोग करायें तो यदि उन्हें सन्तानोत्पत्ति न हुई हो तो वे प्रायश्चित्त द्वारा पवित्र की जा सकती हैं। 


भी कही है। इन सबको प्रायश्चित कर लेने के उपरान्त सामाजिक सुविधाएँ प्राप्त हो जाती हैं। देखिये मनु 
\५8) एवं 'मिताक्षरा' (याज्ञ० १।७२) | | 
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याज्ञवल्क्य (३1२६७) के मत से स्त्रियों के विषय में तीन विशिष्ट महापातक हैं; नीच जाति से व्यभिचार 
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त्याग हो जाता है) तभी कार्यान्वित होती है जब स्त्री प्रायश्चित्त नहीं करती; (२) व्यभिचार कराने पर (जब कि 
वह बहुत घृणित न हो, जैसा कि वसिष्ठ० २१।१० में उल्लिखित है) स्त्री को केवल उतना ही भोजन दिया जाना 
चाहिये जिससे कि वह जीवित रह सके और उसे घर के पास किसी झोपड़ी में सुरक्षित रखना चाहिये (याज्ञ० १।७० 
एवं ३।२६६), भले ही वह आवश्यक प्रायश्चित्त न करे। किन्तु ‘मिताक्षरा’ उस विधवा के भरण-पोषण के विषय 
में मौन है, जिसने पहले व्यभिचार का जीवन व्यतीत किया किन्तु आगे चलकर जिसने अपना जीवन सुधार लिया। 
किन्तु मनु (11958) के कथन से यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि उस विधवा को, जिसने घुणित व्यभिचार 
न किया हो, आगे चलकर जिसने उचित प्रायश्चित कर निया हो और जो अब अनिन्दित जीवन व्यतीत कर रही 
हो, साधारण भरण-पोषण का अधिकार मिल सकता है | 
आराम्भिक काल से ही तीन उच्च जातियों के व्यक्तियों द्वारा शूद्रा रखैल से उत्पन्न अवैधानिक संतानों के 
भरण-पोषण का अधिकार स्वीकृत रहा है । गौतम (२८।३७) का क़थन हु--“किसी व्यक्ति की शूद्रा नारी से उत्पन्न 
Ga को, यदि वह सन्तानहीन हो एवं आज्ञाकारी हो, भरण-पोषण उसी प्रकार मिलना चाहिये star कि शिष्य को 
` मिलता है ।” यही बात गौतम (२८।४२) ने प्रतिलोम विवाहों से उत्पन्न संतानों के लिए भी कही है । मनु (st 
१५५) ने उस पुन्न को, जो तीन उच्च वर्णों के पुरष की अविवाहिता शूद्रा से उत्पन्न हुआ है, पैतृक सम्पत्ति के भाग 
. का अधिकारी नही माना है। बृहस्पति का कथन है कि यदि पुत्रहीन व्यक्ति को शूद्रा से अपना पुत्र हो तो उसे 
भरण-पोषण मिलना चाहिय, किन्तु मृत की सम्पत्ति सपिण्डोंको मिल जाती है । 'मिताक्षरा' एवं ‘aro सथूख ने याज्ञ० 
(२।१३३-१३४) की व्याख्या में कहा है कि दासी शूद्रा से उत्पन्न अवैधानिक पुत्र को पिता की इच्छा से या मरने के 
उपरान्त भी आधी सम्पत्ति नहीं मिलनी चाहिये, उसे केवल भरण-पोषण का अधिकार प्राप्त होता है । 
उपर्युक्त कथन के विषयं में बहुत से आधुनिक निर्णय हैं, किन्तु हम उनका विवेचन यहाँ नहीं करेंगे । भरण- 
पोषण का अधिकार लोकप्रसिद्ध पिता की (जिससे अवं धानिक पुत्र उत्पन्न होता है) पृथक, सम्पत्तिं पर ही सर्वप्रथम 
निर्भर हुँ, किन्तु यदि पिता संयुक्त परिवार के सदस्य के रूप में ही मृत हो जाता है तो उस के अवैधानिक qa को 
संयुक्त सम्पत्ति में सेःभरण-पोषण का अधिकार मिलता हूँ | यह कोई आवश्यक नहीं है कि स्त्री दासी हो या स्थायी 
रूप से रखेल (उपपत्ती) हो । संभोग-सम्बन्ध व्यभिचार का द्योतक हो तब भी आजकल उससे उत्पन्न पुन को भरण- 
पोषण मिलता है । अबैधानिक पुत्र का भरण-पोषण-सम्वन्धी अधिकार व्यक्तिगत होता है, उसका स्थानान्तरण उसके 
Ga को नहीं होता । इतना ही नहीं, भरण-पोषण का अधिकार मृत्यु पर्यन्त रहता है, न कि बालिग होने तक। 
किन्तु बंगाल में दूसरा ही कातून है | स्मृति-वचनों में 'शूद्रापुत्र' शब्द पुल्लिग है अतः वहाँ भरण-पोषण-सम्बन्धी 
हिन्दू व्यवहार में अवैधानिक पुत्री को भरण-पोषण का अधिकार नहीं प्राप्त रहा हूँ । 
हिन्दू व्यवहार के अन्तगंत रखेल के भरण-पोष ण-सम्बन्धी अधिकार क विषय में बहुधा विवाद चलते रहे हैं। 
ऐसा निर्णय होता रहा है कि रखेल को अपने प्रेमी के रहते भरण-पोषण प्राप्त करने का कोई अधिकार नहीं है, क्योंकि 
वह उसे कभी भी छोड़ सकता है और वह अपने को रखने के लिए उसे बाध्य नहीं कर सकती | अपने जीवन-काल में 
कोई हिन्दू संयुक्त परिवार का धन उसको लिए नहीं स्थानान्तरित कर सकता । किन्तु जब रखेल अपन अमी के साच | 
उसके जीवन भर रह जाय तो उसे भरण-पोषण मिलने का पूर्ण अधिकार रहता हैं, अर्थात्‌ जो लोग मृत प्रेमी का दायांश 


या स्वाजित सम्पत्ति प्राप्त करते हैं उन्हें वैसी रखेल के लिए प्रबन्ध करना पड़ता है । नारद एवं कात्यायन के वन्न 
इस विषय में प्रामाणिक रहे हैं । नारद (दायभाग, ५२) का कथन है--“ धमं परायण राजा को चाहिये कि वहमृत 


व्यकित की स्त्री के भरण-पोषण का प्रबन्ध करे (जब कि राजा को किसी का धन प्राप्त होता है, किन्तु मूत ब्राह्मण ._ re 
पुरुष के विषय में ऐसी बात नहीं है) 1” कात्यायन (829) की उक्ति है--उत्तराधिकारहीन सम्पत्ति राजा कं : 
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प्राप्त होती है, किन्तु उसे पोष्य स्त्रियों, नौक र-चाकरों के भरण-पोषण, अत्त्येष्टि-क्रिया एवं श्राद्ध-कमे के व्यय के लिए 
प्रबन्ध कर देना होता है।” * कौटिल्य (३1५, To १६१) ने भी ऐसा ही कहा है--“श्रोत्रियों की सम्पत्ति छोड़कर अन्य 

उत्तराधिकारहीन व्यक्तियों की सम्पत्ति को राजा ले छेता है, किन्तु मृत व्यङितियों को स्त्रियों, अन्त्ये ष्टि-क्रिया एवं 
दरिद्र आश्नितों की जीविका के लिए धन छोड़ देना पड़ता है।”४ मिताक्षरा, व्य० मयूख, परा० मा० आदि ने नारद एवं 
कात्यायन की उक्तियो में 'योषित' एवं 'स्ती' शब्दों को अवरुद्धा स्त्री के अर्थ में लिया है; क्योंकि “प त्नी' (नियमानूकूल 
“विवाहित स्त्री) शब्द वहाँ नहीं आया है । अवरुद्धा स्त्री के अर्थ को लेकर निर्णीत विवादों में बड़ी विभिन्नता रही है 1 
इसे उस स्त्री के अर्थ में सामान्यतः प्रयुक्त किमा गया है जो व्यक्ति की मृत्यु तक रखैल रूप में रहती है । ऐसी रखैलों 
को भरणःपोषण के अधिकार को प्राप्ति के लिए प्रेमी को मृत्यु के उपरान्त सदाचारिणी रहना परमावश्यक ठहराया 
गया है । उन्हें कुछ निर्णयों द्वारा स्पष्ट रूप से रखैल के रूप में प्रेमी के घर में रहना भी आवश्यक ठहराया गया है, किन्तु 

प्रिवी कौंसिल ने इसे आवश्यक नहीं समझा है । रखैल का अपना पति भी हो सकता हूँ। इन निर्णयों में विभेद भी रहा 
है। 'मिताक्षरा' ने याज्ञ० (२२६० ) की व्याख्या में (जहाँ यह आया है कि "उस व्यक्ति को ५० पण दण्ड रूप में देने 


पड़ते हैं जो अवरुद्धा दासियों या भुजिष्या दासियों तथा अन्यों अर्थात्‌ वेश्या या स्वेरिणी के साथ संभोग करते हैं, 
यद्यपि सामान्यतः दासियों आदि से संभोग करने पर दण्ड नहीं मिलता) तीन प्रकार की नारियों, यथा--अवरुद्धा | 


एवं भुजिष्या दासी, वेश्या एवं स्वैरिणी (जो अपने पति को छोड़कर अन्य को ग्रहण करती है) के साथ संभोग करने 
पर एक ही प्रकार का दण्ड लगाया गया है। देखिये याज्ञ० (१।६७) । नवीन वेश्या एवं स्वैरिणी भी रखैल के रूप में 
रखी जा सकती हैं । अतः यदि कोई अन्य उनके साथ संभोग करता है तो वह दण्डित होता है। 'मिताक्षरा' ने अवरुद्धा 
दासी को उस दासी के अर्थ में लिया है जो अपने स्वामी को छोड़कर किसो अन्य व्यक्ति से संभोग नहीं कर सकती , 
और जो स्वामी के घर में ही रहती है। 'मिताक्षरा' के मत.से भुजिष्या दासी वह है जो कुछ निश्चित व्यक्तियों के 
विषय-भोग के लिए ही नियन्तित हो (पुरुषनिमुक्त-परिग्रदा भुजिष्या) । अवहद्धा एवं भुजिष्या में विशेष अन्तर 
यह है कि प्रथम स्वामी के घर में रहती है और वह उसी से संभोग कर सकती है, किन्तु दूसरी स्वामी के अतिरिक्त 
अन्य निश्चित लोगों (यथा- भित्न या कुल के अन्य लोगों) के साथ भी संभोग कर सकती .है और उसके लिए 
घर में ही रहना आवश्यक नहीं है । यह व्याख्या 'मिताक्षरा' की टीका में है न कि निबन्ध में । 


आजकल संयुक्त परिवार की विधवा के उसी घर में रहने के अधिकार के विषय में, मृत पति के स्वत्वहीन 


art तथा श्वशुर के उत्तराधिकारियों से प्राप्त होनेवाले पतोह के अधिकार के विषय में, विधवा की जीवन- 
` वृत्ति की यातना के विषय में, जीवन-वृत्ति {भरण-मोषण) के अवशिष्टांश की प्राप्ति आदि के विषय में बहुत-से 


3 ` निर्णीत विवाद पाये जाते हैं। किन्तु इस ग्रन्थ से उतका कोई विशेष सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि वे स्मृतियों एवं निबन्धों 
` के आधार पर निर्णीत नहीं हुए हैं। 


। ३. अन्यत्र ब्राह्मणात्‌ किन्तु राजा धर्मपरायणः। तस्स्त्रोणां जीवनं दद्यादेष दायविधिः स्मृतः ॥ नारद (ara- 
१); मिताक्षरा (याज्ञ० २११४) एवं परा० मा० (३, Jo ५३५) ने इसे उद्धृत किया है। अदायिकं राज- 

षिद्भृत्योध्वंदेहिकम्‌ | अपास्य ोत्रियद्रव्य ओत्रियेम्यस्तदर्पयेत्‌ ॥ कात्यायन (सिता० याज्ञ० २११४, 

५; व्य० Ho Yo १३४) । ; 

कं राजा हेतू सतरीवृत्तिःप्रेत-कदयंवर्जमन्यत्र भोजियब्रव्यात्‌ । तत्‌ जैविश्येम्यः प्रयच्द्ंत्‌। को? 
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इच्छापत्र (वसीयतनामा) की भावना | ३११ 


म शालीन १० त्याय-विषयों (पदों) में अन्तिम व्यवहारपद है प्रकीर्णक, जिसे विष्णुधमंसूत्र (४२१) ने यों 
९' ८ यदनुक्तं तत्प्रकीर्णकम्‌।” इसे नारद ने. उन विषयों के अन्तर्गत . रखा है जिन्हें राजा अपनी ओर से 
उदभावित करता १। इसके विषय में हमने पहले ही विवेचन कर लिया है। 
व्यबहार के इस परिच्छेद में हम इच्छापन्न या संकल्यों (विलों) के विषय में भी कुछ लिख देना उचित 
समझते हैं। प्राचीन भारत में संयुक्त परिवार एवं दत्त क-प्रथा के कारण इच्छापत्र या वसीयतनामे के व्यवस्थापन 
की परम्परा न चल सकी। कौटिल्य, बृहस्पति; कात्यायन आदि ने लेख्यपत्नों (डाकूमेण्टों) के भ्रकारों में कोई ऐसा 
लेख्य नहीं प्रस्तुत किया जिसे हम आधुनिक शब्द 'विल' के अथं में ले सकं। किन्तु ऐसी वात नहीं है कि अंग्रेजों के 
आगमन के पूर्व इस प्रकार की भावना का उदय लोगों के मन में नहीं हुआ था | मुसलमानों में यह प्रथा थी और 
उनके सम्बन्ध से इस भावना का उदय होना स्वाभाविक था। मरते समय व्यक्ति मौखिक या लिखित रूप में 
अपने उत्तराधिकारियों से सम्पत्ति के विषय में कुछ अवश्य कहता था । आठवीं शताब्दी के प्रथम भाग में काश्मीर के 
राजा ललितादित्य ने राजनीतिक इच्छापत्रता का परिचय दिया था, ऐसा 'राजतरंगिणी' के श्लोकों (३४१-१५६) 
से झलकता है। कात्यायन (५६६) ने आधुनिक 'विल' की भावना .की ओर संकेत किया है~-“यदि धामिक कृत्य के 
लिए कोई व्यक्ति स्वस्थ रूप में या आतं (रोगी) के रूप में दान करने का वचन देता है तो उसे बिना दिये उसके 
मर जाने पर पुत्न को उसे देना चाहिये ।””* यहाँ केवल इच्छा की घोषणा मात: पुत्र या उत्तराधिकारी के लिए मान्य 
ठहरायी गयी है! इस विषय में देखिये नाटो बाबाजी का पत्र (भारत-इतिहाससंशोधक मण्डल, पूना, जिल्द २०, 
To २१०) जिसमें मृत्यु-पत्न या इच्छाप का परिचय मिलता है, यथा- अन्त्येष्टि-क्रिया, श्राद्ध के व्यय, पतोह की 
व्यवस्था, एक अन्य विधवा को व्यवस्था, सम्बन्धियों के पुत्रों के विवाह एवं सम्पत्ति के शेषांश के विभाजन के विषय 
में सब कुछ वर्णित हूँ। 
ब्रिटिश राज्य के न्यायालयों के समक्ष आनेवाले इच्छापत्नों में कुख्यात अमीचन्द का मृत्यु-पत्र अपना विशेष 


महत्त्व रखता है। बंगाल रेग्यूलेशन एक्ट ११ (१७६३) ने ज्येष्ठ पत्र या आगे के उत्तराधिकारी या किसी अन्य पुत्र 


या उत्तराधिकारी या किसी एक व्यक्ति या कई व्यक्तियों के लिए इच्छापत्र से अधिकार की प्राप्ति की आज्ञा दे दी है। 

बम्बई के एक विवाद में सन्‌ १७८४ Fo में इस विषय में we दे दी गयी । बम्बई के रेकडंर न्यायालय के एक पण्डित ने 
सन्‌ १८१२ ई में यह कह डाला कि शास्तन में 'विल' की कोई व्यवस्था नहीं है, अतः ऐसा नहीं किया जाना चाहिये । 
हम इस ग्रन्थ में इसके विषय में और कुछ नहीं लिखेंगे | 


५. स्वस्थेनातेंन वा देयं भावितं कारणात्‌ । अदत्त्वा तु मूते वाप्पस्तस्पुतो नात्र संशयः ॥ कात्या० (अपः 
राक Jo ७८२; fro च्चि० Jo १६; Wo Ho Jo २०६) | | अ 
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सदाचार 
अध्याय .३२ 


परम्पराएँ एवं आधुनिक परम्परागत व्यवहार 


गौतमएवं उनके पश्चात्कालीन बहुत से लेखकों ने धर्म के उद्गमो के विषय में विचार किया हैं ।' गौतम (१।१-२) 
का कथन है---“वेद धमं का मूल (उद्गम) है और वेदज्ञों का शील (या व्यवहार) एवं परम्पराएँ (या स्मृतियाँ) 
भी (मूल) हैं।” इसी प्रकार आप० To Fo (१।१।१।१-२) ने कहा है--“हम सामथाचारिक धमों (परम्पराओं 
एवं आचार-रीतियों से उद्भावित कर्मो) की व्याख्या करेंगे; (धर्मों की जानकारी के लिए) धर्मज्ञों एवं वेदज्ञों के 
आचरण (परम्पराएँ, व्यवहार या रीतियाँ) प्रमाण हैं।” वसिष्ठ (१।४-७) ने व्यवस्था दी है--“धमं को घोषणा 
वेद एवं स्मृतियाँ करती हैं (धर्म श्रुति-स्मृतिविहित है); इनके अभाव में (धर्मे क्या है इसकी जानकारी के लिए) 
शिष्टों का आचार ही प्रमाण है; शिष्ट वे हैं जिनका हृदय (सांसारिक) इच्छाओं से रहित हो और शिष्टों के वे कमे- 
धर्म हैं जिनके पीछे कोई (लौकिक) कारण या वृत्ति न निहित हो।”* मतु (२।६) एवं याज्ञ० (१७७) ने घोषित 
किया है कि वेद (श्रुति) , स्मृति एवं शिष्टों का आचार धमे के प्रमुख मूल हैं। इन ग्रन्थों में प्रयुक्त शब्द 'शील , 'समय', 
'आचार' या 'सदाचार' या 'शिष्टाचार' (अन्तिम तीनों का एक ही अर्थ है) विचारणीय हैं । आपस्तम्ब ने 'समय' एवं 
'आचार' दोनों शब्दों का व्यवहार किया है,जिनमें 'समय' का सम्भवतः अर्थ है “समझौता या परम्परा या प्रयोग , और 
'आचार' का अर्थ है व्यवहार या रीति! । 'परम्परा' (कस्टम) में प्राचीनता की झलक है, किन्तु “प्रयोग अथवा रीति 
में ऐसी बात नहीं है । 'प्रयोग' अथवा “रीति' कुछ दिनों पूर्व से प्रचलित हो सकती है, या वह कुछ लोगों के दल के 
समझौते के रूप में हो सकती है, यथा व्यापारियों आदि का कोई नियम, रीति या समझौता । अब हमें यह देखना है 
कि धर्म के मूल के रूप में आचार या शिष्टाचार या 'सदाचार' काक्या TTT है । इन शब्दों के अर्थ की ओर 
आपस्तम्ब एवं वसिष्ठ द्वारा प्रयुक्त 'प्रमाण' से संकेत मिल जाता है । जिस प्रकार वेद एवं स्मृतियाँ धर्म के विषय में 


ह १. वेदो घर्ममुलम्‌ । तद्विदां च स्मृतिशीले । गौ० (919-2); अथातः सामपावारिकान्धर्नान्‌ व्याख्याः 
` स्यामः । घर्मज्ञसमयः प्रमाणं वेदाश्च । आप० To Jo (१।१।१।१-३) ; भुतिः्मृतिबिहितो घमं: । तदलाभे शिष्टाः 

चारः प्रमाणम्‌ । शिष्टः पुनरकामात्मा | अगुह्ममाणकारणो TH: । वसिऽ5० (१।४-७); भुतिः स्मृतिः सदाचारः 
य च प्रियमात्मनः । सम्यक्‌ संकल्पजः कामो घर्मपुलमिदं स्मृतम्‌ U याज्ञञ (१।७) ; वेदोऽ्विलो घमं पुलं स्मु ति- 
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सुल या प्रमाण ३५३ 


भ्रामाणिकता उत्पन्न करती है, उसी प्रकार जीवन की परिवर्तित परिस्थितियों में वास्तविक धमकी खोज में शिष्टों 
दि दार हमें आवश्यक कसौटी प्रदान करते हैं,अर्थात्‌ शिष्टो के आचार से यह प्रकट हो जाता है कि हमारा कार्य 2 
वहित है कि नहीं । प्राचीन लेखकों का यह सिद्धान्त था कि स्मृतियाँ वेदों के उन भागों पर आधारित हैं जो पहले थे 
किन्तु अब नहीं प्राप्त होते, उसी प्रकार शिष्टो के आचारभी वेदों के उन भागों पर आधारित हैं जो अब नहीं उपलब्ध 
हैं। देखिए आप० ध० सू० (१४१२८, १०-१३), मनु (२७) 1 शिष्ठों के सभी व्यवहार धर्म के लिए प्रमाण 


` "नहीं हैं, यथा--उनके वे कार्य जो उनके लाभया आनन्द के फलस्वरूप होते हैं, भ्रमाण नहीं माने जा सकते । मन्‌ 


(२१०) ने ब्रह्मावत देश के चारों वर्णों एवं वर्णसंकरों में पीढ़ियों से चली आती हुई परम्पराओं के अन्तर्गत 
को निहित मान रखा है। किन्तु aga से लेखको ने सदाचार को इस प्रकार baal है। ae 
अव हम धर्म के मूलों या प्रमाणों तथा धमं के स्थानों के अंतर के विषय में लिखेंगे (याज्ञ० १३ एवं ७) 13 
घमं के मूल (प्रमाण ) ज्ञापक हेतु कहे जाते हैं,क्योंकि वे धम क्या हैं, के विषय में बतलाते हैं, किन्तु स्थान को ध्मे- 
विवेचक लोग सहायक हेतु के रूप में मानते हैं। इसका तात्पयं यह है कि वेद एवं स्मृतियों के अतिरिक्त अन्य विद्याएँ 
be . की aS र दै. प्रत्युत वे मध्यस्थता का कार्यं करती हैं । यह अन्तर बहुत प्राचीन है, क्योंकि 
ने भी कहा राजा को न्याय- में वेदों, धमंशास्तो, अंगों उपवेदों 
Pe न न्याय-शासन , TAMA, अंगों (सहायक विद्याओ), उपवेदों 
a स्मृतियों एवं परम्पराओं की प्रामाणिकता के संबंध में पूर्वं मीमांसा की स्थिति 
है। बैमिनि( १।३।१-२) ने विचार किया है कि क्या इस प्रकार की श्मृतवरतियाँ, गा a 
चाहिये' 'या तालाब बनवाना चाहिये! या '्रपा' (पौसरा) का निर्माण करना चाहिये या (गोत के अनुसार) far 
पर शिखा रखनी चाहिये, प्रामाणिक हैं ?और अन्त में निष्कर्ष निकाला गया है कि ये उक्तियाँ प्रामाणिक हैं, क्योंकि 
ये उन्हीं लोगों के प्रति सम्बोधित हैं जो इनके अनुसार (वेद के अनुयायी होने के कारण ) कमं करते ns तात्पर्य 
यह है, कि जो लोग वेदविहित कायं करते हैं वे मनु आदि की स्मृतियो के वचनों का भी पालन करते हैं, अर्थात्‌ जो 
वेद को जानते हैं वे स्मृतियों को भी प्रामाणिक मानते हैं और उनके अनुसार चलते हैं। मेधातिथि (मन्‌ २। 
ने भी ऐसा ही कहा है । शवर ने व्याख्या करते हुए कहा है कि वेदों में भी देसी जन्ति रे जो जद य 
ओर संकेत करती है, यथा -वैदिक वचन 'यां जनाः” अष्टका का, ऋग्वेद (१०।४।१) प्रपा का एवं ऋरवेद (६।७५।१७) 
शिखा का योतक है।* किन्तु इस कथन का विरोध यह कहकर उपस्थित किया जा सकता है--स्मू तियाँ मनष्यः 
कृत (पौरुषेय) हैं, अतः धमं के विषय वे उनका स्वतंत्र प्रमाण नहीं है, क्योंकि मनुष्य झूठी या लुटिपू्ण बात गो नह 
सकता हैं, और यदि यह कहा जाय कि स्मृतियाँ वही कहती हैं जो वेद द्वारा कहा गया है, तो उनका कहना पुनरुक्तता 


३. पुराणन्यायमीमांसा धमंशास्त्रांगमिश्चिताः । वेदाः स्थानानि विद्यानां wader च चतु दंश ॥ याज्ञ 


_ (१३३) । 


४. तस्य चव्यवहारो वेदो घमंशास्त्राण्यंगान्युपवेदाः पुराणम्‌। गौ० (११४१४) 1 र 


x. अष्टका डों के लिए देखिये आइवलायनगुहसूत्र (२४१); शांखायनगृह्मसुत्र (३।१२-१४) ; ` 2. 


पारस्करगृद्यसूत्र (३1३) RR 
६. तालाब, प्रपा आदि के लिए देखिये इस ग्रन्य का खंड २, अध्याय २६ एवं चोल सें शिखा के लिए ce 
देखिये खंड २, अध्याय ६ । Mr 
४८ 
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एवं andar का द्योतक है । यदि वे वेद नहीं हैं तो उनका तिरस्कार होना चाहिये, अर्थात्‌ वे अनपेक्ष हैं । इस विरोध 
का उत्तर यह है- स्मृतियाँ सामान्यतः प्रामाणिक हैं, क्योंकि a0 वेदानुयायी मनुष्यों द्वारा प्रणीत हैं और 
बेदों पर आधारित हैं, क्योंकि उन्होंने जो कुछ कहा है वह पीढ़ियों से विष्ट डा माय उता अना ae 
वे द को उनका मूल कहना सम्भव है। एक सिद्धान्त यह है कि स्मृतियों की बातें श्रुति-वचनों में भी रही होंगी । 
ने इस सिद्धान्त का खण्डन किया है । यथा-- 
ue ae प्रत्यक्ष एवं व्याप्ति ज्ञान पर आधारित हौता हैँ । स्मृतियो एवं श्रुतियों के वचनों में कोई व्याप्य- 
मा नहीं है अतः कोई अनुमान निकालना सम्भव नहीं, क्योंकि ऐसा करना अन्ध-परम्परा मात्र है। मनु ने 
अ पनी स्मति का लेखन अपने पूर्ववर्ती आचायों द्वारा वेद पर आधारित कर्मों के सहारे ही किया होगा। पूर्ववर्ती 
आचार्यों ने भी अपने पूर्ववर्ती आचार्यो का अनुसरण किया होगा। अतः यह अनुमान अन्ध-परम्परा का ही योतक 
है । इतना ही नहीं, इस प्रकार का अनुमान प्रत्यक्षीकरण के विरोध में पड़ता है, क्योंकि वास्तव में सैकड़ों श्रुति- 
बचन ज्ञात हैं, जो स्मृतियों की संगति में बेठसकते हैं । एक अन्य दृष्टिकोण (जिसे कुमारिल ने पूर्ववर्ती दृष्टिकोण से 
अच्छा माना है) यह है कि वे वँ दिक वचन,जो स्मृतियों के आधार थे, सम्प्रति लुप्त (उत्सन्न या प्रलीन) हो गये हैं । इस 
दृष्टिकोण के समर्थन में कुछ वैदिक वचन, यथा अनन्ता वै वेदाः (Fo सं ० ३।१०।११एवं आ० ध०सू०१।४।१२।१०) 
मिल जाते हैं । किन्तु 'तन्त्रबातिक' एवं अधिकांश मीमांसकों को यह दृष्टिकोण अगाह्य है। 
इस दूसरे दृष्टिकोण के विषय में विरोध इस प्रकार प्रकट किया जाता हूँ-बौद्ध आदि अनीशवरवादी शाखाओं 
द्वारा भी यह कहा जा सकता है कि उनके वचन भी उन वैदिक वचनों पर आधारित हैं, जो अब लुप्त होगये है । अतः 
कोई भी अपने सिद्धान्त की प्रमाणिकता यह कहकर सिद्ध कर सकता है कि वह लुप्त वैदिक वचनों पर आधारित 
है । यदि ऐसा मान लिया जाय तो मीमांसा का यह कथन कि वेद नित्य है, झूठा पड़ जायगा (क्योंकि वैसा मानने से 
चेद के gu अंश अनित्य सिद्ध हो जायेंगे)। उपर्युबत दोनों दूष्टिकोणों में विशिष्ट अन्तर नहीं है। अतः कुमारिल ने 
यह तीसरा दृष्टिकोण उपस्थित किया है--स्मृतियाँ उन वैदिक वचनों पर आधारित हैं जो आज भी पाये जाते हैं। 
किन्तु यह दृष्टिकोण भी आमक हैं, क्योंकि स्मृतियों के वचनों का वैदिक मूल प्राप्त करना सम्भव नहीं है और ऐसा 
कहना कि वैदिक शाखाएँ बहुत-सी हैं, वे चारों ओर बिखरी पड़ी है, वेदानुयायी असावधान हैं, वे घूम-घूमकर वचनों 
की खोज नहीं करते (तन्त्रवातिक, ज॑मिनि १।३।२); केवल बातों का विस्तारवादी दृष्टिकोण हूँ। स्मृति-वचनों के 
` आधार श्रृति-वचन स्मृतियों में ही क्यों नही पाये जाते ! इस प्रश्न के उत्तर में कुमारिल कहते हैं कि ऐसा करने से 
श्रूति-वचनों के सम्यक्‌ संगठन में गड़बड़ी हो जाती, उनके परम्परागत स्वरूप का ह्लास हो जाता। वेद मुख्यतया यज्ञों 
को चर्चा करते हैं, हाँ, कहीं-कहीं उनमें मानवाचार सम्बन्धी नियम भी पाये जाते हैं । अतः यदि वेद के वचन 
स्मृतियों में रखे जाते तो उनके मौलिकस्वरूप में भेद पड़ जाता | विश्वरूप (याज्ञ०१।७ )ने कुमारिल की उपर्युक्त उक्ति 
y उद्धृत की है और कहा है कि स्मृतियो के सहस्नों नियमों का खरोत वेद में मिलता है । मेधातिथि (मनु २।६) ने इस 
। तियय में सविस्तर विवेचन किया है और अपने स्मृतिविवेक ग्रन्थ से कतिपय श्लोक उद्धृत किये हैं। उन्होंने 
ओ। प्रथम केदो दृष्टिकोणों को अमान्य ठहराकर कुमारिल के दृष्टिकोण को उत्तम माना है। मीमांसकों एवं मेधातिथि 
जसे टोकाकारों ने कहा है कि मनु एवं अन्य स्मृतिकारों ने उन वैदिक वचनों को, जो इतस्ततः frat पड़े हैं या: 
fare कतिपय शाखाओं के विद्यार्थी नहीं जानते या जिन्हें साधारणएवं दुर्बल बुद्धि के लोग एक स्थान पर नहीं ला 
` सकते, सरलता से समझ में आ जाने के लिए एकत्र कर दिया है। 
_ स्मृतियों की प्रामाणि कता की सिद्धि के उपरान्त एक अन्य प्रश्न उठखडा होता है-जब कोई स्मृति-नियम 
area के विरोध में पड़ जाय तो क्या होगा ? जैमिनि (१।३।३।४) ने इस प्रश्‍न का विवेचन किया हुँ । शबर ने - 
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इस प्रकार के विरोध के विषय में तीन उदाहरण दिये है--बेदोक्ति हैं; (पुरोहित को औदुम्बर स्तम्भ छूकर स्तोत्र 
पढ़ना चाहिये,' किन्तु स्मृति-कथन यह है कि औदुस्बर स्तम्भ कपड़े से पूर्णतः ढॅका रहना चाहिये | वेदोक्त है; “जिसको 
पुत्रोत्पत्तिं हुई हो और जिसके बाल अमी काले हों उप्ते अग्निहोत्र आरम्भ करना चाहिये ', किन्तु स्मृति की उक्ति यों है 
कि अड़तालीस वर्षों तक वैदिक अव्ययन-त्रत करना चाहिये । वेदोक्ति है; 'जब अरिनषोमीय कृत्य समाप्त हो जाय तो 
यजमान के घर भोजन न करना चाहियो ,किन्तु स्मृति-वाक्य यह है कि सोम लता के क्रय के उपरान्त यज्ञ के लिए दीक्षित 
'व्यक्ति के यहाँ भोजन करना चाहिये। इस विषय में जैमिनि का कथन है कि जब विरोध उपस्थित हो जाय तो स्मृतिः 
वचन का तिरस्कार कर देना चाहिये और जत कोई विरोध न प्रकट हो तथा वैसा वचन श्रुति में न पाया जाय तो ऐसा 
अनुमान लगाना चाहिये कि वह वचन किसी वैदिक वचन पर आधारित है । कुमारिल ने शवरके उदाहरणों की समीक्षा 
की है और निर्णय किया है कि अन्य उक्तियों से इन उदाहूरणों का कोई भेद नहीं प्रकट होता | उन्होंने इस विरोध 
को दूर करने का प्रयत्न किया है। हम स्थानाभाव से इस विवेचन के विस्तार में नहीं पड़ेंगे । 
शवर (जैमिनि १।३।४) ने कहा है कि वेद-वचनों के विरोध में जो ती न स्मृति-वचन दिये गये है वे प्रामाणिक 
नहीं हैं, क्योंकि उनके पीछे लौकिक वृत्ति (लोभ आदि) को सिद्धि सम्भव है। जव किसी स्मृति-वचन के पीछे कोई 
स्पष्ट वृत्ति प्रकट हो जाय तो उस वचन के लिए वेद का आधार ढूंढ़ना अनुचित है। शवर ने आधुनिक समालोचक के 
समान, पुरोहितों के दोषों को देखा है। कुछ पुरोहितों ने औदुम्बर स्तम्भ को वस्तसे पूर्णतः इसलिए ढेक दिया कि उन्हे 
लम्बा वस्त्र दक्षिणारूप में प्राप्त हो जायगा, कु ठ पुरोहितों ने सोम क्रय के उपरान्त ही दीक्षित यजमान के यहाँ भूख- 
के कारण निःशुल्क भोजन पाने की व्यवस्था कर दी (यह भी उनके लोभ का द्योतक है) यथा कुछ लोगों ने अपने अपौरु ष 
(नपुंसकता) को छिपाने के लिए ४८ वर्षों तक वेदाध्ययन की व्यवस्था कर दी ।९ तन्त्ववातिक ने प्रयत्न करके 
` सिद्ध करना चाहा है कि इन उदाहरणों में लोभ जैसी स्पष्ट वृत्ति नहीं पायी जाती (To १८८-१८४) | 
शबर (जैमिनि १।३।४) ने जो व्याख्या की है उसका तात्प यह है कि जो स्मुति-नियम श्रुति-नियमों 
के विरोध में पड़ते हैं तथा जिन स्मृति-वचनों में लौकिक वृत्ति की झलक है वे नतो प्रामाणिक ही हैं और न उनके 


अनुसार चलना आवश्यक ही है, किन्तु स्मृति के अन्य नियम प्रामाणिक हैं । 
उपर्युक्त विवेचन से धर्म शास्त्रीं में उल्लिखित एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त की झलक मिल जाती है । वह सिद्धान्त 


यह है--“'जव किसी नियम या आदेश के विषय में कोई स्पष्ट वृत्ति या उद्देश्य प्रकट हो जाता है तो उसके लिए कोई 
अलौकिक कारण बताना अनुचित है ।” यह सिद्धान्त आप० ध० Fo (१।४।१२।१२) के निम्त वचन से प्राचीन 
है--'जव व्यक्ति कोई कार्य इसलिए करते हूँ किं वैसा करने से उन्हें आनन्द मिलता है, तो वहाँ शास्त्र की बात ही नहीं | 
. उठती ।” शबर ने भी कहा है--“उन स्मृति-नियमों की प्रामाणिकता उसी उद्देश्य पर निर्भर रहती है जिसके लिए वे 
बने हुए हैं, किन्तु जिन निग्रमों के पोछे कोई स्पष्ट उद्देश्य नहीं होता, वे वेद पर आधारित होते हुँ (अर्थात्‌ उनकी प्रामा- 
णिकता उसी परनिर्भर है) ।' कुल्लूक (मनु ३।७) ने शवर के इन शब्दों को उद्धत किया है-“मनु का कथन है - 
कि जिस कुल में संस्कारों का तिरस्कार हो, जहाँ पुरुष-संतान न उत्पन्न होती हों, जहाँ वेदाध्ययन न होता हो, जिसके 
सदस्यों के शरीर पर लम्बे-लम्बे बाल हों, और जो अशं, यक्ष्मा, मंदाग्नि, अपस्मार (मिर्गी), कृष्ण एवं श्वेत कुष्ठ . 


७. तुदर्शनाच्च । to (१।३।४); लोमाहास आदित्समाना ओचुस्बरी हा वेष्टितवन्तः केचित्‌। लते 


बॉजम्‌ । बुभुक्षमाणाः केचित्‌ क्रीतराजकस्य मोजनमाचरितवन्तः । अप्‌ स्त्व॑ प्रच्छावयन्त्चाष्टाचत्वारिशर्षाण... 
वेदब्रहाचय चरितवन्तः | तत एषा स्मृतिरवगम्यते । शबर LE | | २ 
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३५६ धमंशास्त्र का इतिहास 


जैसे रोगों से पीडित हो, उस कुल की कन्या अथवा वैसे रोगों वाली कन्या से विवाह नहीं करना चाहिये। कुल्लूक का 
कहना है कि आयुर्वेद के मत से ऐसे रोग वंशान्‌क़मी हैं और यदि इस प्रकार की किसी लड़की से विवाह कियां जाय तो 
उसके वंशज उसके रोगों से पीडित हो जायेंगे, अतः ऐसा प्रतिबन्ध स्पष्ट मानसिक वृत्ति पर आधारित समझा जायगा। 

इस कथन से धर्मशास्तकारो ने एक बहुत ही महत्वपूर्ण निष्कर्ष निकाला है--यदि कोई व्यक्ति कोई धामिक कृत्य करते 

हुए या किसी विषय में संलग्न रहते हुए किसी ऐसे नियम का उल्लंघन करता है जिसके पीछे कोई लौकिक उद्देश्य हो, 

तो वह कृत्य या विषय अवैधानिक या अपूर्ण नहीं सिद्ध होगा,किन्तु जब कोई ऐसा नियम,जो पारलौकिक उद्देश्य पर आधा- 

रित हो, न माना जाय अथवा जब उसका अतिक्रमण किया जाय तो तत्संबंधी कार्य अवैधानिक एवं व्यर्थ सिद्धहो जाता 

है। याज्ञ० (१५२ एवं ५३) ने व्यवस्था दी है कि निर्वाचित वधू असाध्य रोगों से रहित होनी चाहिये, उसका कोई 
जीवित भाई होना चाहिये, उसे वर की सर्पिड नहीं होना चाहिये और न सगोत्र या ANAT होना चाहिए; इस कथन की 
व्याख्या मिताक्षरा ने इस प्रकार की है--यदि कोई व्यक्ति असाध्य रोग से पीड़ित कन्या से शादी करता है तो विवाह 
वैधानिक माना जायगा, केवल यही समझा जायगा कि उसने दृष्ट परिणामों (अर्थात्‌ उसके लड़के रोगों से पीड़ित 
होगें, यह जानकर भी वह ए सा करता है) की चिन्ता नहीं की, किन्तु यदि वह किसी सपिड या सगोत्र या सप्रवर कन्या 

से विवाह करता है तो वह विवाह न तो वैधानिक माना जायगा और न वह कन्या वैधानिक पत्नी मानी जायगी । सापड 

या सगोत्र कत्या से विवाह न करने के प्रतिबन्ध के साथ कोई अति स्पष्ट उद्देश्य नहीं सम्बन्धित किया जा सकता; अतः 
इस प्रतिबन्ध के पीछे कोई आध्यात्मिक अथवा पारलौकिक उद्देश्य होगा और इसलिए यदि कोई इसका अतिक्रमण 

करता है तो तत्संबंधी कायं (विवाह) अवैधानिक सिद्ध हो जाता है। 2 

कुमारिल के तंत्रवातिक ने इस विवेचन के विषय में एक बड़ी लम्बी टिप्पणी दी है। उसने शबर का विरोध किया 

है, यथा मीमांसा का संबंध धर्म की खोज से है, धर्म के विषयो में श्रुति महत्तम प्रमाण है, मीमांसा क। संबंध स्मृतियों से 
उसी सीमा तक है जहाँ तक घर्मे के विषयों में उनकी प्रामाणिकता का प्रश्न उठता है। जिस प्रकार कृषि आदि के विषय 
में मीमांसा के ग्रंथ मौन हैं क्योंकि ऐसे कायं केवल लौकिक महत्त्व रखते हैं, उसी प्रकार वे सभी कायं, जिन्हें व्यक्ति 
स्पष्ट लौकिक उद्देश्य को लेकर करते हैं, धम के अनुसंधान से सम्बन्धित नहीं माने जा सकते। अतः भाष्यकार (शबर) 

का यह कथन कि श्रद्धास्पदों (वृद्ध मनुष्यों अथवा आचार्यों) का स्वागत उठ कर करना चाहिये, स्पष्ट लौकिक उद्देश्य 
रखता है और इसलिए प्रामाणिक माना जाना चाहिये; ठौक नहीं जँचता । कुमारिल ने आगे कहा है कि दृश्य या अदृश्य 
(स्पष्ट अथवा अस्पष्ट) या आध्यात्मिक उद्देश्य बहुधा एक-दूसरे-से जटिल रूप से संगुम्फित हैं। जब वेद ऐसी व्यवस्थां: ` 
देता है कि (“ब्रीहीनवहन्ति') “वह धान कूटता है, या “वर्षा के लिए कारीरी यज्ञ किया जाय', तो यहाँ पर स्पष्ट उद्देश्य 
(यज्ञ के लिए धान कूटकर चावल निकाला जाना) परिलक्षित है। अतः एक स्पष्ट उद्देश्य वाले कर्म के पीछे वेद का | 
आधार हो सकता है। उसी प्र कार आचार के प्रति उठकर सम्मान प्रदर्शित करना एक स्पष्ट परिणाम (यथा आचार्य 
प्रसन्न होकर उत्साह के साथ शिष्य को पढ़ायेगा) एवं अस्पष्ट परिणाम (यथा निर्विघ्नता के साथ वेदाध्ययन की परि- 
समांघ्ति) का द्योतक हो सकता है । इसीलिए उन्होंने तकं दिया है कि सभी स्मृतियां प्रामाणिक हैं, उस सीमा तक 
) - जहाँ डद्देश्य की पूर्ति होती हैं । उनके वे अंश जो अंश धर्म एवं मोक्ष (संसार से अन्तिम छुटकारा) से सम्बन्धित हैं, वेद 
पर आधारित हैं और वे अंश जो धन-सम्पत्ति एवं अर्थ काम संबंधी इच्छाओं की gia से सम्बन्धित हैं, लौकिक व्यवहारों 
पर आधारित हैं। इसी प्रकार महाभारत एवं पुराणों के उपदेशात्मक अंशों की भी व्याख्या की जा सकती है, क्योंकि 
उनमें airs घटनाएँ अर्थवादो (ऐसी प्रशंसाओं जो धामिक कर्तैव्यों के अथे में घोषित हैं)के रूप में उपयोगी है । पृथ्वी 
कतिपय खंडों का वर्णन-इसलिए हुआ है क्यों कि घमे-सम्पादन और उससे उत्पन्न आनन्द के लिए उपयुक्त देशों की 
केत भिल जाते हैं। ये बातें अंशतः वेद और प्रत्यक्ष अनुभव पर आधारित सी-हैं । इसी प्रकार वेदों के सहायक 
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दृष्ट और अदृष्ट प्रयोजन के अनुसार शास्त्रों को प्रामाणिकता i EXO 


अंग (यथा ध्वनिविद्या, व्याकरण, छंद आदि) अंशतः वेद और लौकिक अनुभव पर आधारित Ft मनु (१२।१०५- 
१०६) के मत से मीमांसा और न्याय वेद की सम्यक्‌ व्याख्या एवं परिज्ञान के लिए आवश्यक हैं। मनु ने तो यहां तक 
कह्‌ डाला है कि सांख्य (जो प्रधान नामक विश्व के प्रमुख कारण का विवेचन करता है) या वेदान्त (जो पुरुष को विश्व 
का कारण वतलाता है), अणुवाद का सिद्धान्त (कणाद द्वारा घोषित) आदि विश्व की उत्पत्ति एवं नाश की व्याख्या 
में उपयोगी हैं और यह बतलाते हैं कि किस प्रकार यज्ञ-सम्पादन से सूक्ष्म अपूर्व का उदय होता है, जिससे स्वगं की प्राप्ति 
होती है, और यह भी प्रकट करते हैं कि किस प्रकार मानवीय उद्योग एवं भाग्य का अपना-अपना कार्य क्षेत्र है (अर्थात्‌ 
मानवीय उद्योग के बिना विश्व की उत्पत्ति होती है और उसके रहते विनाश भी होता है) । कुमारिल एक पग आगे भी 
बढ़ते हैं और यहां तक कहते हैं कि विज्ञानवाद, अनात्मवाद, क्षणिकवाद नामक बौद्ध सिद्धान्तों का उदय उपनिषदों 
के अर्थेवाद-वचनों से ही हुआ है और वे विषय-भोग की सीमातिरेक आसक्ति छोड़ने के लिए मनुष्य को प्रेरित करते 
हैं और इसीलिए उनका अपना उपयोग एवं महत्त्व है। उन्होंने अंत में यह निष्कर्ष निकाला है कि सभी प्रकार के ज्ञानों 
एवं ग्रन्थों के विषय में, जहां कम के फल का उदय भविष्य के गर्भ में बतलाया गया है ओर वर्तमान में उसके-घटने का 
अनुभव सम्भव नहीं है,इस प्रकार का कार्य वेद पर आधारित माना जाना चाहिये । किन्तु जहां (यथा आयुर्वेद शास्त्र में) 
फल को अन्य पुरुषों में घटित होते हुए देखा जा सकता है, वहां, अर्थात्‌ जिस ज्ञान पर वह फल आधारित है, वह 
प्रामाणिक माना जा सकता है, क्योंकि यहां फल स्पष्ट रूप से प्रकट हो जाता है । 

धर्मे शास्त्र-सम्बन्धी निवन्धों ने भी स्मृतियों के वेदाधार या प्रत्यक्षीकृत उपयोग अथवा उद्देश्य या वत्तियों 
के विषय में चर्चा की हे। अपराकं (To ६२६-६२७) ने-भविष्यपुराण के उन बचनों को उद्धृत किया है जिनमें स्मृति- 
विषय पांच कोटियों में बांटे गये हैं और उनकी व्याख्या की गयी हैः--(१) वे जो दुष्ट या स्पष्ट देखे जानेवाले उद्देश्य 
(अर्थ) या वृत्ति पर आधारित हैं; (२) वे जो अदुष्ट (पारलौकिक) उद्देश्यों पर आधारित हैं; (३) वे जो 
दुष्ट एवं अदृष्ट दोनों प्रकार के अर्थो (उद्देश्यों) पर आधारित हैं; (४) वे जो तक या न्याय पर आधारित हैं ; 
(५) वे जो केवल अति ख्यात एवं निश्चित बातों को दृहराते हैं। इन पांचों में प्रथम को छोड़कर सभी, भविष्यपुराण | 
के मत से, वेद पर आधारित हैँ । इन पांचों के उदाहरण इसी पुराण द्वारा इस प्रकार दिये गये हें, यथा--(१) वह 
स्मृति (अर्थशास्त्र या दण्डनीति) जिसमें छः गुणों (सन्धि आदि), चार उपायों (साम, दान आदि), राज्य-विभागों 
के अध्यक्षों तथा कण्टकों का विवेचन किया गया है; (२) “सन्ध्या करनी चाहिये या 'श्वमांस नहीं खाना चाहिये! आदि 
नियम; (३) ब्रह्मचारी को पलाश-दण्ड रखना चाहिये (रक्षा के लिए रखा जानेवाला दण्ड दृष्टार्थ है, किन्तु यहाँ 
पलाश-दण्ड की व्यवस्था है जो अदुष्टाथं का योतक है); (४) जब कोई कहे कि होम सूर्योदय के पूर्व करना चाहिये 
और कोई यह कहे कि सूर्योदय के उपरान्त करना चाहिये, तो यहाँ तकं से विकल्प का सहारा लेना चाहिये (मनु २१५); 


८. तथा च सविष्यपुराणम्‌ । दृष्टार्था च स्मृति काचिददष्टार्था तथा परा। बृष्टा दृष्टार्थरूपान्या न्यायमूला 
तथापरा ॥ अनुवावस्मुतिस्त्वन्या शिष्टेदू'ष्टा तु पञ्चमी । सर्वा एता वेदमूला दृष्टार्थं (थाः?) परिहृत्य तु ॥ षाड्‌- 


यथायोगं प्रयोगात्कायंगौरवात्‌ । (प्रयोगः कार्य-? ) । सामादीनामुपायानां योगो व्याससमासतः॥ अध्यक्षाणां | ve 
च निक्षेपः कण्टकानां निरूपणम । दुष्टाय स्मृतिः प्रोक्ता ऋषिभिर्गरडाग्रज ॥। सन्ध्योपास्ति: सदा कार्या शुनो सासं 


न भक्षयेत्‌ । अदुष्टार्था स्मुतिः प्रोक्ता ऋषि मिर्ज्ञानकोविदंः | पालाशं घारयेददण्डमुभयाथं विदुदुधाः । विरोध तु विकल्पः 


स्याज्जपहोसश्षुतो यथा॥ भुतौ दुष्ट यथा कार्यं स्मृतौ न सदुशं यदि । अन्‌क्तवादिनी सा तु पारिद्राज्यं यथा गहात्‌। i 
अपराक (Fo ६२६-६२७) | rn eR 
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(x) जब मनु (६।३८) यह घोषित करते हैं कि ब्राह्मण को परिन्राजक होने के लिए शत्या ae चाहिये ae = | 
कहना वैदिक बचनों (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ ३।५।१. “व्युत्यायाथ भिक्षाचर्य चरन्ति’ या जावालोपनिषद्‌ ४) 
स न जैमिनि (१।३।५-७) की व्याख्या करते हुए स्मृतियों के निम्न चनं को वेदाधारित कहकर en: 
णिकता दी है--'शिष्टों का कथन है कि धामिक कृत्य आचमन करके ee देवपूजन में जनेऊ aa aa 
विधि से घारण करना चाहिए, सारे धार्मिक कृत्य दाहिने हाथ से करनं | | अश्न यह हैकि ae a त 
करने चाहिये जब कि वे वेद-विरुद्ध न हों या जब वे वेद के वचन के विरुद् होंतो उन्हें नहीं करना ? पूर्वपक्ष का 
मत तो यह है कि ऐसे कार्य नहीं किये जाने चाहिये, क्योंकि वे वेद-विहित क्रम के विरोध में पड़ते हैं। 3 
वेद का कथन है--“कुश की वेद नामक गडडी (या एक West) बना लेने के इरा वेदिका (वेदी) x 
चाहिये 1” यहां पर गड्डी बना लेने के उपरान्त ही वेदिका-निर्माण की बात कही गयी है। यदि गड्डी वना छेने के 
उपरान्त छींक आ जाय तो मनु (५।१४५) एवं वसिष्ठ (३।३८) के मत से व्यक्ति को आचमन करके ही वेदिका- 
निर्माण करना चाहिये । पर ऐसा करना वेद-विहित क्रम के विरुद्ध जाना है। यदि कोई बेदविहित कृत्य को दोनों हाथों 
से करे तो वह शीघ्रता से कर सकता है । स्मृति-नियम यह है कि घामिक कृत्य दाहिने हाथ से करना चाहिये, इससे 
gins कृत्य के शीघ सम्पादन में रुकावट आ जाती है । प्रतिष्ठित निष्कर्षं तो यह है कि ये कृत्य (यथा आचमन ) 
शिष्टो द्वारा सम्पादित होते हैं, इनके पीछे कोई दुष्टार्थ नहीं हैं, अतः ये प्रामाणिक हैं और श्रुति-विरोधी = हैं । 
कुमारिल को जै० सूत्रों की ऐसी व्याख्या नहीं Sar, क्योंकि शवर के उदाहरण श्रुति के विरोध में प्रमुख रूप में नहीं जाते 
दीखते । तन्त्रवातिक (Fo २०१) ने तै० Fo (२।५।११।१), तै० आरण्यक (२।१ एवं ११) के वचनों को उद्धुत 
कर उपवीत ढंग से जनेऊ धारण करने एवं आचमन करने की बात कही है, अतः इसने सूत्रों को दूसरे ढंग से समझाया 
है। इसने जैमिनि (१।३।५-७) को दो अधिकरणों में ater है, दोनों एक ही विषय से सम्वन्धित हूं । पूर्वपक्ष यह 
है--बुद्ध एवं अन्य सम्प्रदायों के संस्थापकों के उपदेश (यथा--मठों एवं वाटिकाओं का निर्माण, कामनारहित 
होना ध्यान का अभ्यास करना, अहिंसा, सत्य, इन्द्रियनिग्रह, दया-दाक्षिग्य) ऐसे है जो वेद में भी पाये जाते oe 
शिष्टों की भावनाओं के विरोध में नहीं हैं और न वेदज्ञों को ऋद्ध ही करते हं, अतः उन्हें प्रामाणिकता मिलनी चाहिये । 
किन्तु कुछ लोग इन विषयों के रहते हुए भी बौद्ध सिद्धान्त को प्रामाणिकता नहीं देते, क्योंकि केवल परिमित ही( १४या 
१८) विद्याओं (४ वेद, ४ उपवेद, ६ वेदाँग, १८ स्मृतियां, पुराण, दण्डनीति) को शिष्टों ने धम के विषय में प्रामाणिक 
। माना है, जिनमें वौद्ध एवं जैन ग्रन्थ सम्मिलित नहीं हैं ।४ जिस प्रकार दूध मूल रूप से शुद्ध रहते हुए भी इनालपेदी 
 सेंरखने से अशुद्ध हो जाता है, उसी प्रकार बोद्धों के सिद्धान्त, अहिंसा आदि,सत्यपर आधारित होते हुए भी व्यर्थं हैँ 
` और वेदानुयायियों के लिए स्वतः प्रामाणिक नहीं हो सकते । - 
। ` तन्त्रवातिक का कथन है कि जैमिनि(१।३।७) का वचन स्वतः एक 'अधिकरण' है और सदाचार (परम्पराएँ 
` एवं शिष्टों के आचरण या प्रयोग) की प्रामाणिकता से सम्बन्धित हैं। स्थिति यह है कि वे ही आचरण प्रामाणिक हैं 


3 १४ विद्यास्थानों के लिए देखिये याज्न० (१।३)। चार उपवेदों (आयुर्वेद, घनुर्वेद, गान्धर्व एवं अर्थशास्त्र 

जाने से विद्याएँ १८ हो जाती हैं। देखिए विष्णु पुराण (३।६।२८) । न्यायसुधा (go १८३) के मत से आयु? 

ल्यबवेब, एवं अर्थशास्त्र चार उपवेद हो जाते हैं; मीमांसा एवं न्याय दो उपांग हैं, शिक्षा (घ्वनिशास्त्र . 
पृथक रूप से बाणत है । दण्डनीति अथंशास्त्र ही है । 
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जो अभि व्यक्त वैदिक वचनों के विरोधी नहीं है, वे बैदिक शिप्टों द्वारा इस विश्वास से आचरित होते हैं कि वे सम्यक्‌ 
आचरण (धर्म) के द्योतक हैं और उनके लिए कोई दृष्टार्थं. (यथा आनन्द या इच्छापूर्ति या धन-प्राप्ति) की योजना 
नहीं है। शिष्ट लोग वे हैं जो वेदविहित ध्रामिक कृत्य सम्पादित HUE | उन्हें शिष्ट इसलिए नहीं कहते कि वे उन कार्यों 
को करते है जिन्हे सदाचार की संज्ञा मिली है, नहीं तो चक्रिकाप त्ति' या'अन्योन्याश्रय'दोष उपस्थित हो जायगा (यथा-- 
सदाचार वह हे जो शष्टों द्वारा आचरित होता है और शिष्ट वे हैं जो सदाचार के अनुसार आचरण करते हैं) । वे 
आचरण, जो परम्परा से चले आये हैं और शिष्टों द्वारा धमे के रूप में ग्रहण किये जाते है, धर्म के समान माने जाते हैं 
आर स्वगं प्राप्ति कराते हैं (तन्तवातिक, पु० २०५-२०६) | तन्त्ववातिक ने ऐसे आचरणों के कुछ उदाहरण दिये हैं, 
यथा--दान, जप, मातृयज्ञ (मातृका देवताओं की आहुतियाँ), इन्द्रध्वज का उत्सव, मन्दिरों के मेले, मास की चतुर्थी को 
कु मारियोंका उपवास, कार्तिकशुक्ल-प्रतिपदा को दीप-दान,चैत् कृष्णपक्ष के प्रथम दिन वसन्तोत्सव आदि ।१ "तन्त्र वातिक 
ने सभी प्रकार के कृत्यों को शिष्टाचरण नहीं माना है, यथा--कृषि, सेवा (साधारण नौकरी), वाणिज्य आदि जिससे 
धन तथा सुख की प्राप्ति होती है; मिष्ठान्न-पान, मुदु शयन-आसन, रमणीय गृहोद्यान, आलेख्य, गीत-नृत्य आदि, 
गन्ध-पुष्प आदि; क्योंकि ये म्लेच्छों एवं आयों में समान रूप से पाये जाते हैं, अतः ये धमं के स्वरूप नहीं हैं । ऐसा 
कहना कि शिष्टों के कुछ आचरण धर्माचरण हैं तो उनके सभी आचरण धर्म-विषयक होंगे; भ्रामक हैं। सामान्य जीवन 
में थोड़े-से ही आचरण शिष्टाचार की संज्ञा पाते हैं, अन्य कार्यं या आचरण, जो सबमें (शिष्टो में भी) समान रूप से 
पाये जाते हैं, धर्माचरण नहीं कहे जा सकते । देखिय तन्त्रवातिक (To २०६-२०८) । तन्त्र वातिक ने गौतम (१॥३ )एवं 
आपस्तम्ब To Fo (२१६॥१३।७-८ ) के वचनों की चर्चा करते हुए कहा: है कि प्राचीन (या श्रेष्ठ) लोग बहुत-सी वातों में 
धर्मोल्लंघन-पाप के अपराधी थे और उन्होंने साहसिक कार्य किये, किन्तु उनके प्रभाव के कारण उन्हें पाप नहीं लगा, 
किन्तु उनके बाद के लोग यदि वैसा कार्य करें तो वे नरक में पड़ेंगे 119 तन्त्रवातिक ने अशिष्टाचरण के बारह उदाहरण 
दिये हँ और कहा है कि ये क्रोध, ईर्ष्या आदि अन्य दुबूं त्तियों के फलस्वरूप हैं। ये दुराचरण अवतारों में भी देखे गये हैं। 
उक्त बारह उदाहरण ये हैं--(१) प्रजापति ने अपनी gat उषा से संभोग किया (शतपथ ब्राह्मण १।७।४।१ या ऐतरेय 
ब्राह्मण १३६); (२) इन्द्र ने अहल्या के साथ संभोगाचरण किया; (३) इन्द्र की स्थिति प्राप्त करने वाले नहुष 
ने इन्द्राणी शची के साथ संभोग करना चाहा (उद्योगपर्व, अध्याय १३) और वह अजगर बना दिया गया; (४) राक्षस 
द्वारा सौ get के खा लिये जाने पर वसिष्ठ ने दुखी होकर अपने को बांधकर विपाशा नदी में फेंक दिय: (निरुक्त 61२६, 
आदिपर्व १७७।१-६ या १६७।१-६, वनपर्व १३०।०-४, अनुशासन पर्व ३१२-१३); (4) उवंशी के वियोग में 
पुरूरवा ने लटक कर मर जाना चाहा या भेड़ियों द्वारा अपने को भक्षित करा देना चाहा (ऋग्वेद १०।५५।१४ 


१०. 'इन्द्रमह' नामक उत्सव के लिए देखिये इस Wea का खंड २, अध्याय २४ । वसन्तोत्सव में लोग चेत्र 
कृष्णपक्ष के प्रथम दिन एक-दूसरे पर सादा पानी या रंगीन पानो छोड़ते हैं; “फाल्गुन (अमानत) कृष्णपक्षप्रतिपदि 
(क्रियमाणः परस्परजलसेको वसन्तोत्सवः' मयूखमालिका (शास्त्रदीपिका, जेसिनि० १।३।७) । आजकल यह इत्य | 
फाल्गुन की पूणिमा को होलिका जलाकर किया जाता है। आजकल की होलिका के विषय को जानकारी के लिए देखिये ao 
भविष्यपुराण (उत्तरपर्व, अध्याय १३२) | र | 

११. दुष्टो घमंव्यतिक्रमः साहसं च महताम्‌ | अवरदौबल्यात्‌ | गौ० (१।३-४) ; दृष्ठो संच पुठ 
घाम । तेषां तेजोविशेषेण प्रत्यवायो न विद्यते । तदन्वीक्य प्रयुञ्जानः सीदत्यवरः | आप० Fo Fo (२४३१ ३०७३) 
सागवतपुराण (१०।३३।३०) | 2 
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शत० ब्रा० ११।५।१-८); (६) विश्वामित्र ने शाप से चाण्डाल हुए त्रिशंकु के यज्ञ का पौरोहित्य किया (आदिपवं 
७१।३१-३३); (७) युधिष्ठिर ने छोटे भाई अजु न द्वारा (धनुविद्या से) जीती हुई द्रौपदी को अपनी स्त्री बनाया और 
अपने ब्राह्मण गुरु द्रोणाचार्यं के मरण के लिए मिथ्या भाषण किया (द्रोणपर्वं १६०५०); (८) कृष्ण ई पायन 
(व्यास) ने जो अपने को नैष्ठिक ब्रह्मचारी कहते थे, माता सत्यवती के कहने पर अपने भाई विचित्ववीयं की पत्नियों 
से नियोग-विधि द्वारा दो पुत्न उत्पन्न किये; (६) भीष्म ने जिन्होंने अपने को किसी भी आश्रम में नहीं रखा, पत्नीहीन 
होने पर भी बहुत-से अश्वमेघ यज्ञ किये; (१०) राम ने सीता की सुवरणे-मूति के साथ अश्वमेघ यज्ञ किया; (११) धृत राष्ट्र 
ने अन्धे होते हुए भी यज्ञ किये; (१२) वासुदेव एवं अर्जुन मद्य का सेवन करते थे और उन्होंने क्रम से रुक्मिणी 
एवं सुभद्रा से, जो उनके मामा की पुत्रियाँ थीं, विवाह किया (एसे विवाह वर्जित हैं) । तन्त्रवातिक ने इन अशिष्टा- 
चरणों की व्याख्या करके समझाने का प्रयत्न किया है कि वास्तव में ये अशिष्टाचरण नहीं हैं। 

कुमारिल ने आजकल के अलंकारशास्त्री के समान (तन्त्रवातिक, To २०८) व्याख्या की है कि “प्रजापति” 

का अर्थ है 'सूयं' जो उषा के पीछे जाता है (उषा के पश्चात्‌ उदित होता है) । यह व्याख्या प्राचीन है (ऐत० ब्राह्मण 
१३।४) । इसी प्रकार 'इन्द्र' एवं 'अहल्या' का क्रम से अथं है “सूयं' एवं 'रात्रि' और 'जार' का अर्थ है “वह जो अंतर्ध्यान 
कराता है' या 'समाप्त कराता है', न कि 'पापपति' या 'उपपति'। महाकाव्यो में इन्द्र एवं अहल्या की कहानी विविध 
ढंगों से कही गयी है । देखिये रामायण (१।४८), उद्योगपर्व (१२।६) । यों ये अशिष्टव्यवहार घर्मे-व्यतिक्रम के उदा- 
इरण हुँ। वसिष्ठ का धर्म-व्यतिक्रम-आच रण साहस का द्योतक हूँ, वे बहुत दुखी थे। कुमारिल का कथन है कि विश्वा- 
मित्र वसिष्ठ के द्रोही एवं घमण्डी थे, उनका पाप-कृत्य उनकी तपःसाधना से समाप्त हो जाता है । अतः उनके कायं 
अत्य लोगों द्वारा अनुकरणीय नहीं हैं। व्यास की माता सत्यवती ने कुमारी अवस्था में पराशर के द्वारा व्यास को उत्पन्न 
किया था। विचित्र वीयं उनके भाई अवश्य थे किन्तु उनके पिता शान्तन्‌ थे, क्योंकि शान्तनु से विवाह के उपरान्त उनका 
जन्म हुआ था । ब्रह्मचारी का स्त्री-सम्बन्ध निन्द्य कमं है । व्यास माता की प्रेरणा पर ही नियोग के लिए तैयार हुए 
और गौतम (१८।४-५) ने इसके लिए व्यवस्था भी दी है। कुमारिल का कहना है कि व्यास ऐसा तभी कर सके जब कि 
उनके पीछे तपःसाधना का (पूर्व जीवन और वतमान जीवन का) बल था और कोई भी प्रतिबन्धो के रहते हुए ऐसा कर 
सकता है, क्योंकि महाभारत (आश्रमवासिक पव ३०।२४) का कथन है--“सवं बलवतां पथ्यम्‌” (समरथ को नहि 
दोष गुसाई, अर्थात्‌ बलवान्‌ या सामर्थ्यवान्‌ के लिए सभी ठीक या आज्ञापित है) । कुमारिल ने एक सम्यक्‌ उदाहरण 
दिया है-हाथी वृक्षों की शाखाओं का भक्षण कर सकता है और उसकी हानि नहीं होती, किन्तु कोई अन्य ऐसा करने 
धर मृत्यु पा सकता है । दक्ष (५1१०) का कथन है--“अनाश्रमी न तिष्ठेत क्षणमेकमपि द्विजः”, अर्थात्‌ द्विज को एक 
क्षण भी बिना किसी आश्रम से सम्बन्धित हुए नहीं रहना चाहिये। भीष्म अपनी पितू-भक्ति के कारण ही अविवाहित 


रहे और राम सीता के अतिरिक्त किसी अन्य पत्नी की कल्पना नहीं कर सकते थे । कुमारिल ने साहस के साथ कहा है 


__ छि केवल यज्ञ करने के उद्देश्य से भीष्म की एक पत्नी थी (यद्यपि यहबात न तो किसी इतिहास में पायी जाती है और 
' नाकिसी पुराण में) और इस कथन की सिद्धि के लिए उन्होंने अर्थापत्ति प्रमाण का आश्रय लिया है।१२ कुमारिल की 


sesece 


हनुणत्वः केवलयज्ञार्थपत्तो सम्बन्ध आसीदित्यर्थापत्यानुक्तमपि गम्यते। यो वा पिण्डं पितुः पाणो 
न्‌ । शास्त्रार्याति क्रमाद्‌ मोतो यजेतंकाक्यसो कथम्‌ ॥। तन्त्रवातिक (Fo You); अथवा बहव्य 
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व्याख्याओ से मीमांसकों की शुष्क तकंपूर्ण पक्ष-समर्थन की भावना टपकती है। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अध्याय 
११, जहाँ सीतः की स्वणिम मूर्ति एवं राम का वर्णन है । युधिष्ठिर ने अपने ब्राह्मण आचार्य की मृत्यु के लिए जो मिथ्या 
भाषण किया, उसके प्रायश्चित के लिए युद्धोपरान्त अश्वमेध यज्ञ किया था । अश्वमेध सम्पादन से सारे पाप कट जाते 
हैं (तै० Fo ५।३।१२।१-२, शतपथब्राह्मण 93131919 आदि) | पाँच पतियोंवाली द्रौपदी के विषय में कुमारिल ने 
आदिपव (१६८।१४ या १६०१४) को उद्धृत करते हुए कई व्याख्याएँ उपस्थित की हैं (तन्त्ववातिक, To २०६), 
जिनमें सबसे आश्‍चयंजनक व्याख्या यह है कि पांच भाइयों की एक दूसरी से मिलती-जुलती ऐसी पांच पत्नियां थीं 
जिनको एक ही माना गया है। जैसा कि न्यायसुधा (Jo १६४) का कथन हुँ, वे व्याख्याएँ केवल व्याख्या करने की 
महती क्षमता एवं दक्षता की द्योतक हैं (परिहा र-वैभवार्थंम्‌ ) वास्तव में उचित व्याख्या तो यही थी किपांडवों का आचरण 
इस विषय में दुषित था और किसी प्रकार अनुकरणीय नहीं माना जा सकता । अन्ध व्यक्ति यज्ञसम्पादन नहीं कर सकता 
और न उसेउत्तराधिकार ही प्राप्त होता है । देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अध्याय ३ एवं खंड ३, अध्याय २७ । किन्तु 
कुमारिल का कथन है कि धृतराष्ट्र ने व्यास की अलौकिक शक्ति द्वारा थोड़ी देर के लिए दृष्टि प्राप्त कर ली थी और 
` अपने मृत पुत्नों को देख भी लिया था (आश्रमवासिक पं, अध्याय ३२-३७) , अतः यज्ञों के समय भी उन्हें दृष्टि मिली 
होगी, या ऐसा कहा जा सकता है कि उन्होंने केवल दान मात्र किये जो यज्ञों के अर्थ में वणित हुए हैं । सुभद्रा के विषय 
में कुमारिल का कथन है कि आदिपवें(२१८॥१८ या २११।१८) में जो उसे वसुदेव की पुत्री और कृष्ण की भगिनी 
कहा गया है, ऐसा नहीं है। वास्तव में यह कृष्ण की विमाता की बहिन की पुत्री या उसके विपिता की बहिन की पुत्री 
की पुत्री थी (लाट देश में पितृव्य-स्ती को बहिन कहा जाता है)। रुक्मिणी के साथ कृष्ण के विवाह के विषय में भी यही 
बात कही जा सकती है। यह आश्चर्य है, जैसा कि खण्डदेव का कथन है, सुभद्रा वसुदेव की gah नहीं थी । लगता है, 
खण्डदेव ने महाभारत की किसी अशुद्ध प्रति का अध्ययन किया था। वासुदेव (कृष्ण) एवं अर्जुन को जो मद्यप कहा गया 
है (उद्योगपर्व ५४।५ उभौ मध्वासवक्षीवो) उसके विषय में कु मारिल ने ऐसी व्याख्या की है कि वे दोनों क्षत्रिय थे, 
केवल ब्राह्मणों के लिए किसी भी प्रकार के मद्यका सेवन वजित है (गौ० २।२५), क्षत्रियों और वैश्यों के लिए मधु 
(मधु या मधूक पुष्पों से निकाला हुआ आसव) एवं सीधु (एक प्रकार की मद्य) नामक दो आसव-प्रकार आज्ञापित 
थे और केवल पैष्टी (आटे से निकाली हुई मद्य) वाजित थी (गो० २।५ एवं मनु ० ११६३-६४ ) 1 
. कुमारिल ने जेमिनि(१।३।५-६) की अन्य व्याख्याएँ भी उपस्थापित की हैं जिन्हें हम स्थानाभाव से यहाँ 
नहीं दे रहे है । 
कुमारिल ने अपने काल के कुछ प्रचलित आचरणों का उल्लेख किया है और उन्हें अंत में वजित एवं अप्रामाणिक 
ठहराया है। उनका कथन है--“आजकल भी अहिच्छन्न एवं मथुरा की नारियां आसव पीती हैं; उत्तर(भारत) के 
ब्राह्मण लोग घोड़ों, अयाल वाले खच्चरों, गदहों, ऊंटों एवं दो दन्त पंक्ति वाले पशुओं का क्रय एवं विक्रय करते और 
एक ही थाल में अपनी पत्नियों, बच्चों तथा मित्रों के साथ भोजन करते हैं; दक्षिण के ब्राह्मण मातुल-कत्या (ममेरी | 
बहिन) से विवाह करते हैं और खाट (मंच) पर बैठकर खाते हैं, उत्तरी और दक्षिणी ब्राह्मण उन पात्रीं के पक्वान्न 


एव ताः सदृशरूपा द्रौपद्चेकत्वेनोपचरिता इति व्यवहारार्थापत्त्या गम्यते | तन्त्रवातिक (To २०६); एवमर्जुनस्य . 3 = 
सातुलकन्यायाः gua: परिणयेपि सुभद्राया वसुदेवकन्यात्वस्य साक्षात्‌ क्वचिदप्य्षवणात्‌। मोमांसारो० (qo 


४८); किन्तु आदिपवं (२१४।१५) में सुभद्रा स्पष्ट रूप से वसुदेव की पुत्री कही गयी है--बुहिता बधुदेवस्य वासु छ. 
देवस्य च स्वसा ।' | ae 
४६ 
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खा छेते हैं जिनमें से उनके मित्न अथवा सम्बन्धी पहले ही खा चुके रहत हैं अथवा जिनका स्पश खाते समय उन,लोगों 
से हो गया रहता है; वे दूसरों (अन्य सभी वर्णों )हारा स्पशे किये गये ताम्बूल का चर्वण करते हैं, और ताम्बूल खाने 
के उपरान्त आचमन नहीं करते, धोबी द्वारा धोये और गदहों की पीठ पर लादे गये वस्त्रधारण करते हैं; महापातकियों 
(ब्रह्महत्या को छोड़कर) के स्पशं से दूर नहीं रहते । चारों ओर मनुष्य,जाति या परिवार के लिए व्यवस्थित धर्म-नियमों 
का उल्लंघन अधिक मात्ना में पाया जा रहा है, जो श्रुति एवं स्मृति के विरोध में पड़ता है और स्पष्टतः ऐसे अप्रामा- 
णिक कृत्य दृष्टार्थ-द्योतक हैं ।” इस प्रकार भट्टोजि दीक्षित के शिष्य वरदराज (१६६० fo) ने अपने गीर्वाणपद- 
` मंजरी नामक ग्रंथ में एक कान्यकुब्ज ब्राह्मण एवं विजयनगर के एक सन्यासी के बीच हुई वार्ता में ब्राह्मण अतिथि से 
कहलाया है कि प्रत्येक देश में कुछ दुराचार पाये जाते हैं,यथा दक्षिण में मातुल-कन्या से विवाह,दक्षिणियों में चार वर्ष 
के पूर्व भी विवाह,कर्णाटक में विना स्नान किये भोजन करना, महाराष्ट्र में ज्येष्ठ Ta के पहले कनिष्ठ पुत्न का विवाह 
और पहाडी प्रदेश में नियोग की प्रथा (देखिये श्री पी० के० गोडे का लेख, भारतीय विद्या, जिल्द ६, पु०२७-३०)। 
शवर के मत से जैमिनि (१।३।८-४) ने आयों एवं म्लेच्छों द्वारा विभिन्न अर्थों में प्रयुक्त यव, वराह एवं 
वेतस जैसे शब्दों की व्याख्या की है (यववराहाधिकरण में ये सूत्र पाये जाते हैं) । किन्तु कुमारिल को शबर का यह 
मत नहीं TAT है। उन्होंने इन दोनों सूत्रों के,लिए एक नथा विषय चुना है जो स्मृति एवं सदाचार की पारस्परिक 
श्रेष्ठता पर प्रकाश डालता है, अर्थात्‌ अवरोध होने पर किसको वरीयता या प्रमुखता दी जाय, इसे व्यक्त किया 
गया है। इस विषय में तीन सम्भव मत प्रस्तुत किये गये हैं--(१) दोनों समान रूप से बलवान हैं, अतः विरोध 
उपस्थित होने पर विकल्प सहायक होता है, (२) आचार अपेक्षाकृत बलवान्‌ है एवं (३) दोनों में स्मृति अधिक 
बलवान्‌ है। प्रमुख,बात तो यह है कि दोनों समान रूप से बलवान हैं, क्योंकि दोनों (स्मृति एवं {सदाचार) का मूल 
वेद है। कुमारिल का अपना निष्कर्ष यह है कि विरोध उपस्थित होने पर स्मृति को अधिक वरीयता प्राप्त है, 
क्योंकि दोनों में अन्तर है। लोगों को मनु जैसी स्मृतियों पर पुणं विश्वास है; मनु आदि स्मृतिकार प्रबुद्ध ' अथवा 
ईश्वर प्रेरित ऋषि माने जाते हूँ और दिभिःन वैदिक शाखाओं में बिखरे हुए नियमों के उद्घोषक कहे जाते हैं। 
किन्तु ऐसी बात आज के मनुष्यों के विषय में नहीं कही जा सकती, अतः उनके आचरणों को वह बल अथवा 
समर्थन नहीं प्राप्त हो सकता जो मनु आदि ऋषियों द्वारा व्यवस्थापित नियमों को प्राप्त होता है। शिष्टों के आच- 
` रण से ऐसा अनुमान किया जा सकता है कि उसका मूल स्मृति में होगा और इसी प्रकार स्मृति का मूल श्रुति में पाया 
जा सकता है। इस प्रकार आचार वेद से दो स्तर नीचे है और स्मृति केवल एक स्तर नीचे। इसी से कुमारिल 
कहते हैं कि स्मृति और आचार के विरोध में स्मृति को वरीयता मिलनी चाहिये । : 
कुमारिल ने जैमिनि के उपर्युक्त सूत्रों की अन्य व्याख्या भी दी है, जिसे हम यहां नहीं उपस्थित कर-रहे हैं। 
ae जेमिनि(१।३।१५-२३) ने होलाकाधिकरण या सामात्यश्रुतिकल्पनाधिकरणमें कुछ विशिष्ट वाते दी हैं । 
202 इस अधिकरण में प्रथम और अंतिम दो सूत्र बड़े महत्त्व के हैं। कुछ कृत्य यथा होलाका ( वसन्त) का उत्सव, पूर्वीय लोगों 
._ रा मनाये जाते है, आह्वीनैबुक (किसी कुल द्वारा करंज अथवा अकं के बढ़ते हुए पौधे की पूजा) जैसे कुछ कृत्य 
. दाक्षिणात्यों द्वारा मान्य हैँ तथा उद्वुषभ यज्ञ (ज्येष्ठपूणिमा को बैलों को सम्मानित किया जाता है और उनकी दौड़ 
` करायी जाती हूँ) नामक कृत्य भारत के उत्तर-दिशास्य लोगों द्वारा मान्य रहा है। प्रश्न उठता है कि जब हम ऐसा कहते हैं 
किये कृत्य अथवा विशिष्ट व्यवहार वेदों पर आधारित हूँ तो अनुमानित तत्सम्बन्धी वेदवचन पूर्व के लोगों,दक्षिणी लोगों 
आदितकही सीमित क्यों रखे गये । पूर्व पक्ष यह है कि उन कृत्यों के आधार के लिए श्रुति का अनुमान करना केवल 
निश्चित व्यक्तियों (आच्यों, के तक ही सीमित रखा जाना चाहिये था । निश्चित निष्कर्ष यही. 
aa Baer माने जाने चाहिये, क्योंकि वैदिक व्यवस्थाओं से सम्बन्धित सामान्य नियम ऐसा है कि वे 
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सभी के लिए प्रयुक्त हैं । प्रत्येक वैदिक नियम के पालनकर्ता को तीन विधियों से जाना जाता है--( १) योग्यता से, 
(२) अनिषिद्धता से तथा (३) विशेष करँय्यों के प्रयोग से। जब ऐसा कहा जाता हुँ कि स्वगं की इच्छा करनेवाले 
को यज्ञ करना चाहिये (स्वर्गकामो यजत) तो इसका तात्पर्थे है कि यह तीन प्रकार के ढिजों (ब्राह्मणों, क्षत्रियों 
एवं वैश्यो) के लिए है, क्योंकि ये ही लोग पवित्र अग्नियों में होम कर सकते हैं और वेदाध्ययन कर सकते हूँ, शूद्र नहीं | 
पतित लोग एवं क्लीब वैदिक कृत्य नहीं कर सकते । “राजा राजसूयेन यजेत” वेद-कथन है, इसका तात्पर्ये यह हैं कि 
राजाकी (क्षत्रिय होने के कारण) यह विशिष्ट उपाधि या विशेषाधिकार है कि वह राजसूय यज्ञ कर सकता हुँ। जब 
उपर्युक्त तीन विधियाँ न हों तो,अन्य वैदिक विधि सामान्यतः सबके लिए मान्य होती है (सर्वंधर्म )। होलाका, युषमयज्ञ 
आदि केवल कुछ देशों के लिए नहीं हैं, ये सबके प्रयोग के लिए हैं। यदि कोई पूर्व को छोड़कर उत्तर चला जाय तो 
भी वह होलाका उत्सवः कर सकता है, भले ही कोई प्राच्य व्यक्ति स्वयं उसे न करे। इसके अतिरिक्त 'दाक्षिणात्य', 
श्राच्य' आदि शब्द सापेक्ष (अविविक्त) हैं। कोई दक्षिणी देश किसी दूसरे देश के उत्तर में हो सकता | । अतः होलाका 
आदि उत्सवों की परम्पराएँ किन्ही विशिष्ट देशों एवं लोगों से सम्बन्धित नहीं हो सकतीं । ऐसी ही बातें अपने ढंग 
से मेधातिथि (मनु ८४६) ने भी कही हैं। तन्त्रवातिक का कथन है कि ऐसा कभी भी नहीं कहा जा सकता कि 
अमक कृत्य अमुक देश के लिए विहित है । किसी देश में जन्म लेने, रहने या वहां से आने या वहाँ आते के कारण ही 
व्यक्तियों को उस देश के गुण-नाम प्राप्त होते हैं। 

तन्त्रवातिक ने व्याख्या की है कि जैमिनि ( १।३।१५-२३) के प्रथम दो सूत्रों से एक अन्य प्रश्न उभर आता है-- 
क्या गृह्मसूत्रों एवं गौतमसूत जैसे अन्य धमंसूतों के नियम केवल कुछ दलों के लिए प्रामाणिक Far सभी के लिए ? 
कुमारिल का कहना है कि पुराण, मनुस्मृति एवं इतिहास (यथा महाभारत) सभी के लिए समान रूप से प्रामाणिक हैं, 
गोभिलगृह्यधूत्न एवं गौतपवर्म॑सूत्र परम्परा से सामवेद के पाठकों हारा स्वीकृत हैं, वसिष्ठधमंसूत्र ऋरवेद-पाठियों 
द्वारा स्वीकृत हैं, शंख-लिखित के सूत्र शुक्ल-यजुवँद के अनुयायियों को तथा आपस्तम्ब एवं बौधायन के सूत्र तैत्तिरीय 
शाखा के अनुयायियों को मान्य हैं। शास्त्रदीपिका का कथन है कि एक विद्वान्‌ जो सामवेद का पाठक था, अपने ग्रन्थ को 
उन शिष्यों को भी पढ़ाता था जो उससे सामवेद पड़ते थे और उसके विद्यार्थी आगे चलकर उसके ग्रन्थ को अन्य लोगों 
को पढ़ाते थे और इस प्रकार एक ऐसी परम्परा उठ खड़ी हुई कि सामतेद के पाठक गौतमसूत्र भी पढ़ने लगे। अतः ऐसा 
कहना कि गृह्यसूत्र किसी विशिष्ट दल से सम्बन्धित थे, भ्रामक है । यही बात विशिष्ट व्यवहारो के विषय में भी है। यह | 
नहीं है कि कोई विशिष्ट उपाधि (acer) य। विशेषता सार्वजनीन नहीं हो सकती; अतः होलाका जैसे कृत्य किसी 
विशिष्ट देश या जन-समुदाय के लिए ही मान्य नहीं हो सकते, वे सावंजनीन रूप भी धारण कर सकते हैं । 

वैधानिक परम्पराओं की विशेषताएं पू्वे-भीमांसा के लेखकों द्वारा निम्न रूप से बतायी गयी हैं। वे परस्पराएँ 
प्राचीन होती चाहिये,उन्हें श्रुति-स्मृति-सम्मत होना चाहिये, शिष्टों द्वारा उन्हें मान्य होना चाहिये, शिष्ट लोग उन्हें जान- 
बूझकर जीवन में कार्यान्वित करें, उनके पीछे दृष्टार्थ नहीं होना चाहिये तथा उन्हें अनैतिक नहीं होना चाहिये | परस्पराओं 
के अतिरिक्त सामान्य प्रयोगों या रीतियों के विषय में पूर्वमीमांसकों ने कोई बन्धन नहीं डाला, केवल इतना ही कहा कि 
उन्हें भी अदुष्टार्थ होना चाहिये। खण्डदेव का कहन है कि केवल वे ही परम्पराएँ वेद पर आधारित मानी जायेंगी जो 


वेद एवं स्मृतियों के विरोध में न पड़े और जिन्हें शिष्ट लोग इस विश्वास से स्वीकार करें कि वे ऐसा करने से धर्मानसरण : ६१ He 
ही करते हैं। मेधातिथि ने मनु (२।१८) की व्याख्या में कहा है--“वह स्मृति, जो वेद के विरोध में है या जिसके वचन... 


- परस्परविरोधी हैं या जो दुष्टार्थ है या लौकिक वृत्तियों को प्रतिपादित करती है,वेद पर आधारित नहीं मानी जा सकती! | 
मीमांसाकौस्तुभ (To ५१, जै० १।३।७)ने एक श्लोक उद्धृत कर कहा है--“'केवल वे ही, जिनके पूर्वजोंमेंक्छ . 
रीतियाँ कई पीढ़ियों से मान्य रहती आयी हैं, उन रीतियों को स्वीकार कर सकते हैं(जब कि वे रीतियाँ श्रुति-स्मृति ; 
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विरोधी न हों), अन्य लोग जिनके पूर्वजों में ऐसी रीतियाँ स्वीकृत नहीं रही हैं, ऐसा करेंगे तो अपराध माना 


नह कमारिल ने तन्त्ववातिक (जै० ३।३।१४, To ८५६-८६०) में बाध पर एक पाण्डित्यपूर्ण विवेचना उपस्थित 
को है। उनके द्वारा एकत्र बाधों में कुछ पर इस विवेचना की संगति में हम प्रकाश डालेंगे। उनका कहना है कि प्रत्यक्ष 
अनुभव के सामने अनुमान का, श्रुति के समक्ष स्मृति का कोई मूल्य नहीं है । वह स्मृति जो प्रामाणिक व्यक्ति द्वारा 
` प्रणीत नहीं है और जिसके वचन परस्पर-विरोधी हैं, प्रामाणिक एवं. अनात्मविरोधी स्मृति के समक्ष कुछ महत्त्व नहीं 
रखती | दृष्टार्थ वाली स्मृति अदृष्टाथे वाली के आगे महत्त्वहीन है | श्रुतिमूल॒क अनुमान पर . आधारित स्मृति या वैदिक 


वचन की प्रशंसा में कही गयी बैदिक उक्तियों पर आधारित स्मृति स्वयं (प्रत्यक्ष) श्रुति-बचन पर आधारित स्मृति 
के समक्ष महत्त्वहीन है। (इसी प्रकार) रीति, स्मृति के समक्ष कुछ अर्थ नहीं रखती और कोई रीति शिष्टों द्वारा 


etree रीति के समक्ष महत््वहीन है। 
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अध्याय ३३५ 
प्रस्पराएँ एवं धमंशास्तर-ग्रन्य 


हम इस अध्याय में देखेंगे कि धमंशास्त्र सम्बन्धी ग्रन्थों ने किस प्रकार परम्पराओं एवं रीतियों की प्रामा- 
णिकता एवं उनकी अनुल्लंघनीय शक्ति का विवेचन किया है। हारीत ने सदाचार की परिभाषा यों की है--'सत्‌' 
का अर्थ है साधु (अच्छा) और साधु लोग वे हैं जो क्षीण-दोष (अनैतिक कर्मरहित) हैं; ऐसे लोगों के आचरण 
सदाचार कहे जाते हैं।१ मनु ने भी सदाचार की परिभाषा की है (२।१८)। 

अधिकांश प्राचीन सूत्रों ने भी प्रमाणित किया है कि बहुत-सी परम्पराएँ एवं रीतियाँ विभिन्न देशों एवं ग्रामों 
में उद्भावित हुई । आश्वलायनगृद्यसूत्र (१।७।१-२) का कथन है--“वास्तव में देशों (जनपदों) एवं ग्रामों के बहुत- 
से धर्मं (आचार या रीतियाँ) हैं, लोगों को विवाहों में उनका अनुसरण करना चाहिये जो सब में समान (सावँजनीन] 
हैं; हम उनका वर्णन करेंगे ।”* आप० To Fo (२।१५) में कहा गया है--“किस रीति की विधि ar 
पालन करना चाहिये, इस विषय में लोगों को स्त्रियों से पूछना चाहिये,” और आप० qo Jo (१।७।२०।८ = 
२।११।२६४।१४) ने व्यवस्था दी है कि आर्यों द्वारा सभी देशों में सर्व-सम्मति से अनुमोदित आचरण 
के अनुसार तथा सम्यक अनुशासित व्यक्तियों, Tal, इन्द्रिय-निग्रहियों, अलोभियों और अदाम्भिकों (छल- 
छम्मविहीनों) के आचरणों के अनुसार व्यक्ति को अपने कर्तव्य का निर्धारण करना चाहिये। और एक सूत्र 
में कहा गया है--कुछ आचार्यो का कहना है कि धमंशेष (शास्त्रवणित :धर्मनियमों से बाकी बचे हुए) कृत्य 
स्त्रियों से और सभी जाति के मनुष्यों से समझने चाहिये (स्त्री म्यश्च सर्ववर्णेभ्यश्च ध मंशेषान्प्रतीया दित्येके । २।२।- 
२४।१५) Lato To Jo (१।५।१३) का कहना है कि श्राद्ध के संबन्ध में)--“अत्य क्रियाओं के विषय में लोकः 
रीतियों का पालन करना चाहिये ।”३ कतिपय गृह्मसूत्रों (पारस्कर २।१७; मानव गृह्यसूत्र १।४।६) ने कृषि कमे, 
छुटिटयों अर्थात्‌ अनध्याय आदि के आरम्भ करने के विषय में लोगों द्वारा पालित होनेवाले आचरणों की ओर संकेत 
किया है। हम इनके विस्तार के विषय में यहाँ नहीं पड़ेंगे । मनु (४।१७८)ने सभी मनुष्यों के लिए सामान्य व्यवस्था 
दी है--“व्यक्ति को उसी मागे का अनुसरण करना चाहिये जिस पर सज्जनों के पिता एवं पितामह चलते आये हैं; 
ऐसा करने से उसकी कोई हानि नहीं होगी ।”४ सामान्य मनुष्यों के लिए यह विधि समझने एवं अनुसरण करने के लिए 


१. साधवः क्षीणदोषाः स्युः सच्छन्दः साधुवाचकः | तेषामाचारणं यत्तु स सदाचार उच्यते॥ हारीत (परा० 
सा० १, साग १, पृ० १४४) ; विष्णुपुराण (३।११।३, दीपकलिका--याज्ञ० १।७) । Be 
२. अथ खलूच्चावचा जनपदधर्मा ग्रासधर्माश्च तान्‌ विबाहे प्रतोयात्‌ । यत्त॒ समातं तह॒क्यासः । आश्व० कक 
Jo Jo (११७।१-२) । ; 
३. शेषक्रियायां लोकोनुरोद्धव्यः | बोधायनधमं सुत्र (१।५।१३) । 25014 
४. येनास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः। तेन यायात्सतां मार्ग तेन गच्छन्त रिष्यति \ सः 
(४१७०) । और देखिये तन्त्रवातिक (१।३।७) ; मिता० (याज्ञ १।१५४) एवं मेघा० (सनु २२१८) । 
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सरल है। यह वचन स्पष्ट करता है कि परिवर्तन अथवा प्रगतिशीलता की गुंजाइश सदैव अनुभूत दोती रही है, परि- 

चतन का भय निरथंक है, जैसा कि बहुधा पहले और आजकल के कुछ लोग स्रामक ढंग से समझते अथवा करते 

आये हैं। हमारे घर्मेशास्तो ने नयी रीतियों अथवा श्रेष्ठ गुरुजनो एवं शिष्टों की रीतियों को, जो समयानुसार 

' समाजकल्याण एवं नयी व्यवस्थाओं के लिए स्थित्यनुकूल परिवर्तित होती रही हैं, सदैव मान्यता दी है । आचार या 

सदाचार सुस्पष्ट अथवा प्रत्यक्ष होता हैं और विरोधी मतों की स्थिति में समझौता करने में उसे समझना बड़ा सरल 

होता है, इसी से प्राचीनतम स्मृतियों एवं पुराणों में इसकी प्रशंसा की गयी है। देखिये मनु (४॥१५५-१५८ ),वसिष्ठ० 

(६॥६-८), अनुशासनपर्व (१०४।६-६ ), विष्णु० (७१६०-६२), मार्कण्डेय (३४), ब्रह्मपुराण( १२१।६-६) ,विष्णु- 

पुराण (३, अध्याय 99-912) एवं कूमंपुराण (उत्तरां, अध्याय १५) | ; 
परम्पराओ के अनुल्लंघनोय स्वरूप के विषय में सामान्य नियम निम्न प्रकार का है । गौतम (११।२०) कहते 

हैं--"देश, जाति एवं कुल के धर्म, जो वैदिक वचनों के विरोध में नहीं पड़ते, प्रामाणिक एवं अनुल्लंघनीय हैं।” गौतम 

ने इसके आगे के दो सूत्रों में कहा है कि कृषक (खेतिहर), वणिक्‌,पशुपालक, कुसीदी (महाजन या हुंडी चलानेवाछे 
SANTA अथवा व्याज पर रुपया देनेवाले) एवं शिल्पी अपने-अपने वर्गों के लिए धर्म-व्यवस्थाएँ एवं रीतियाँ चला सकते 

“हि, और इन व्यवस्थाओं अथवा रीतियों से उत्पन्त विवादों के निर्णयों में राजा को उन लोगों से सम्मति लेनी चाहिये जो 

“ इन वर्गों में श्रेष्ठता प्राप्त किये रहते हैं ।* वसिष्ठ (१।१७) का कथन है--“मनु ने घोषित किया है कि देशों, जातियों 

एवं कुलों की परम्पराएँ वेद-नियमों के अभाव में सम्मानित होनी चाहिये और उन्होंने आगे चलकर एक स्थान (१६७ ) 

पर व्यवस्था दी है कि “राजा को चाहिये कि वह इन परम्पराओं (धर्मों)को चारों वर्णों द्वारा पालित कराये।” यही 

बात आप० घ० सू०(२।६।१५।१) ने भी कही है, किन्तु यह मत, लगता है, वौधायनधमंसू्र (१।१।१६-२६) को मान्य 

नहीं है--“दक्षिण और उत्तर में पांच प्रकार के व्यवहारों में मतैक्य नहीं है । हम दाक्षिणात्यों के नियमों की व्याख्या 

करेंगे, जो ये हुँ--जितका उपनयन न हुआ हो, उनके साथ (एक ही पात्र में) भोजन करना,पत्नी के साथ उसी प्रकार 
st करना, पर्युषित भोजन (बासी भोजन) करना, एवं मातुलकन्या या फूंफी की पुत्री से विवाह करना। उत्तरी 
ओ- लोगों की विशेष पांच रीतियाँ ये हैं---ऊर्गा विक्रय (ऊन बेचना), सीधु-पान (सीधु नामक आसव का जो खाँड या सी रा 
सेबनाया जाता है, पीना), दो दंत-पंक्तियों वाले पशुओं का व्यापार, आयुधजीवी (अस्त्न-शस्त्न का पेशा करना) होना 
तथा समुद्रऱयात्रा । अन्य देशों के लोग जब इन रीतियों का अनुसरण करते हैं तो पाप के भागी होते हैं । इन रीतियों | 
को west ath प्रामाणिकता मिली है जहाँ पर ये विशिष्ट रूप से मान्य होती रही हैं। गौतम का कहना है कि यह बात 
रे ` गलत हैऔर झूठ है; उनके कहने के अनुसार ये रीतियाँ स्वीकार्य नहीं होनी चाहिये, क्योंकि ये शिष्टों की परम्परा 
के विरुद्ध हैं (या शिष्ट-स्मृतिविरोधी हैं) ।” तंत्रवातिक (पु०२११) ने आपस्तम्ब एवं बौधायन की उक्तियों की 
चर्चा की है और कहा है कि आपस्तम्ब का तत्सम्बन्धी सामान्य नियम वैधानिक नहीं माना जाना चाहिये, क्योंकि वह 
११।२०) के विरोध में पड़ता है, और उसने (तन्त्रवातिक ने) बौधायन के कथन की मान्यता प्रकट की है कि 
आचरण, जो कुछ विशिष्ट स्थानों में प्रचलित हैं, उन विशेष स्थानों के लिए भी वैधानिक एवं अनुल्लंघतीय 
जाने चाहिये, क्योंकि वे मनु आदि प्रतिष्ठित, सम्पूज्य एवं प्रामाणिक धर्माज्ञापकों के विरोध में पड़ते हैं । 


क 
3७०९७ ००० Se 


त्यात दरिया प्रमाणन । कर्षकवणिक कुसो दिकारवः स्वेस्वे वगें। तेम्यश्च यथाधि- 
। गौ? (११२०-२२); देशधमंजातिध्मं कूलघर्मान, भुत्यमावादग्नवीन्मतुः | 
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मनु ने कतिपय स्थानों पर परम्पराओं एवं रीतियों के प्रतिष्ठापत की व्यवस्था दी है--“विजयी राजा द्वारा विजित 

देश की वैधानिक परम्पराओं को प्रामाणिकता एवं अनुल्लंघनीयता दी जानी चाहिये” (मनु ७।२०३) ; 'धमंज्ञ राजा 
को चाहिये कि वह जाति, जनपदों (देशों), श्रेणियों एवं कुलों के धर्मों (रीतियों या नियमों या विधियों) की जानकारी 
सावधानी से करे और उन्हें उन विशिष्ट स्थानों में व्यवस्थित करे। शिष्टों (सद्‌ व्यक्तियों) एवं ada fest द्वारा 
प्रयुक्त जो धर्माचरण हैं उसे राजा द्वारा नियम के रूप में प्रतिष्ठित करना चाहिये, वशतं वह जनपदों, कुलो एवं जातियों 
की परम्पराओं क विरुद्ध न हो” (मनु ८।४१ एवं ४६) । मेधातिधि (मनु २।६) ने कहा है कि यह राजा का कत्तव्य 
है कि वह यह समझ ले कि जनपदों, कुलो, जातियों एवं श्रेणियों की परम्पराएँ वेद-विरुद्ध तो नहीं हैं अथवा अन्यों के 
लिए अहितकर तो नहीं है,अथवा पूर्णरूपेण अनैतिक( यथा अपनी माँ से विवाह,करना) तो नहीं हैं; केवल वे ही परम्पराएँ 
राजा द्वारा प्रतिष्ठापित होनी चाहिये जो एसी नहीं हैं; शिष्टों के सदाचार वेद-स्मृतिकथनों के अभाव में सम्मान्य होने 
चाहिये और यह समझना चाहिये कि वे वेद पर आधारित हैं (शिष्टो को Aaa, अलोलुप एवं सदाचारी होना परमाव- 
श्यक है) । मेधातिथिने इस प्रकार के सदाचार के कई उदाहरण दिये हैं और महाभारत (वनपवं ३१३।११७) के 
बचनों का सहारा लिया है-- (सत्य) धर्म का तत्त्व अँधेरी गुफा में छिपा.हुआ है; (एसी स्थिति में एक मात्र) मार्गे 
वही है जिसका अनुसरण महाजन (शिष्ट जन) करते हैं।”०मनु (91995) ने घोषित किया है कि उन्होंने अपने शास्त्र 
(शास्त्र-विधान या व्यवस्था विधि) में देशों (जनपदों), जातियों एवं कुलो के (प्राचीन (बहुत दिनों से चलते आये 
हुए) कानूनों (या परम्पराओं) एवं पाषंडियों (नास्तिकों या वेद-विरोधियों) तथा श्रेणी (व्यापारियों आदि के वर्ग) 

के नियमों का विवेचन किया है। याज्ञ० (१।३४३) ने व्यवस्था दी है कि जब विजयी राजा किसी देश को जीतता है 
तो उसे वहाँ की परम्पराओं, कानूनों एवं व्यवहार-विधियों (कानूनी प्रणालियों) अथवा न्याय-विधियों तथा पीढ़ियों 
से चली आयी हुई कुलरीतियों (जब कि वे शास्त्र विरोधी न हों) को सुरक्षित रखना चाहिये और जैसा कि 'मिताक्षरा' 
ने कहा है कि राजा को अपने देश की रीतियों को विजित देश पर लादकर विरोध नहीं खड़ा करना चाहिये। याज्ञ० 
(21982) ने मनु और गौतम के समान प्रतिपादित किया है कि राजा को उसी प्रकार श्रेणियों (शिल्पियों के समुदायों, 
` दलों अथवा वर्गों), नैगमों (व्यवसायियों), पाषंडियों एवं अन्य समुदायों (यथा आयुधजीवियों ,के समुदाय के समान 
अन्य समुदायों) की विभिन्न रीतियों को उसी प्रकार मान्यता देनी चाहिये जिस प्रकार वह विद्वान्‌ ब्राह्मणों के प्रयोगों 


६. जातिजानपदान्धर्मान्‌ भेणीधर्माश्च धमं वित्‌ । समीक्ष्य कुलधर्माश्च स्वधमं प्रतिपादयेत्‌ ॥। मनु (८।४१ ) 1 
इस पर मेधातिथि ने यों टीका की है--“समीक्ष्य विचाये किमाम्तायेविरुद्धा अथ न तथा पीडाकराः कस्यचिदुत न एवं 
विचार्य येऽविरद्वास्तान्‌ प्रतिपादयेत्‌ अनुष्ठापयेदित्य्ंः ।.....-मातृबिवाहादि सार्वे भौसेन निवारणीयः ।.....-एककार्या- 
पन्ना वणिककारकुसीदचातुविद्यादयः तेषां धर्माः श्रेणोधर्मा:।” कुछ ग्रन्थों में ऐसा आया हैकि पारसीकों में माता से. 
बिवाह करने की अनैतिक प्रथा यो । देखिये यशस्तिलकचम्पू--'ूयते हि वंगीमण्डले नुपतिदोषाद्‌ भदेवेष्वासवोपयोगः 
पारसीकेषु च स्वसवित्रीसंयोगः सिंहलेषु विश्वासित्रसुष्टि-प्रयोग इति ।' (चोया आवासः पृ० 5५) 1 देखिये 
स्मृतिमुक्ताफल (Jo १३०) एवं स्मृतिच० (१, 9० १०) | द a. 

७. अथाप्ययं न्यायो महाजनो येनगतः सपन्या इति...। विद्वांसो ह्यत्र निष्कामाः प्रवृत्तिपूर्वा aerate . 
अथाप्रामाणिकी प्रवृत्तिः सापि वेदप्रामाण्यात्‌ सिद्धेवेति। मेधा० (मनु २१ ) । बनपर्व (३१३॥३१७) का [सूल 
इलोक यह है-' तर्कोऽप्रतिष्ठः शुतयो विभिन्ना नैको ऋषियंस्य मतं प्रमाणम्‌ । घर्मस्य तत्वं निहितं गुहायां महाजनो 
येन गतः स पन्थाः ॥ विश्वरूप (याज्ञ० १।४) ने भी 'धसंस्य तत्त्वं निहितं गुहायाम्‌' ये शब्द उद्घृत किये हैं। 
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अथवा, रीतियों का सम्मान करता है। विद्वान्‌ ब्राह्मणों के व्यवहारों अथवा उनके द्वारा प्रयुक्त रीतियों के विषय में याज्ञ० 
(२।१८६) ने कहा है कि राजा को वेद-स्मृति-वचनों के विरोध में न आनेवाली ऐसी रीतियों को बलपूर्वक प्रतिष्ठा 
देनी चाहिये (यथा चरागाहों, नहरों, कूपों के निर्माण एवं मन्दिरों के रक्षण के विषय में तथा यात्रियों की सुख-सुविधा 
शत्रओं के साथ अश्वों के क्रय-विक्रय रप प्रतिबन्ध आदि के विषय में)। कौटिल्य ने व्यवस्था दी है कि राजा को धन-सम्पत्ति 
के उत्तराधिकार एवं विभाजन के विषय में देश, जाति, संघ या ग्राम के धमं (नियम, परम्परा अथवा रीति) का पालन 
करना चाहिये । * देवल एवं बृहत्पराशर (१०,प्‌० २८१ ) में भी याज्ञ ० (१।३४३) के समान ही एक श्लोक है । ४ महा- 
भारतका कथन है कि ऐसा कोई आचार अथवा व्यवहार या रीति नहीं हैं जो सबके लिए समान रूप से कल्याणकारी हो 17° 
इससे यह प्रकट होता है कि राजा आचारों (व्यवहारों अथवा रीतियों) के प्रभेदों पर प्रतिबन्ध नहीं लगाते थे अर्थात 
उन्हें ज्यों के त्यों मान्य होने के लिए छोड़ देते थे। वृहस्पति ने राजा को देशों, जातियों और कुलो में प्रचलित पुरानी 
परम्पराओं को ज्यों की त्यों रहने देने की सम्मत्ति दी है और कहा है कि एसा न करने से प्रजाजनों में असंतोष पैदा होगा, 
क्रांति होगी, जिसके कारण धन-जन की हानि होगी 11१ उन्होंने कुछ विलक्षण व्यवहारों और आचारों के उदाहरण 
दिये हैं, यथा-- दक्षिण देश के ढिज मातुलकन्या से विवाह करते हूँ; मध्यदेश (हिमालय और विन्ध्य के मध्य का देश 
जो प्रयाग के पश्चिम और विनशन के पूर्व में है और जहाँ सरस्त्रती नदी विलीन हो जाती है, मनु २।२१) में कर्मकर 
एवं शिल्पी लोग गाय का मांस खाते हैं; पूर्व देशों के लोग (ब्राह्मण भी) मछली खाते हैं और उनकी स्त्रियाँ व्यभिचा- 
रिणी होती हैं; उत्तर की स्त्रियाँ मद्यपान करती हुँ और वहाँ के पुरुष रजस्वला स्त्री को स्पर्श करते हैं; खस देश के लोग 
अपने भाई की विधवा को ग्रहण करते हैं; ऐसे लोग न तो दंड के अधिकारी हैं और न उन्हें प्रायश्चित करना पड़ता है 
क्योंकि उनकी एसी रीतियाँ ही हैं।”” 
कात्यायन ने देशों और कुलों के आचारों की परिभाषा दी है और बतलाया है कि कब और कैसे उन्हें कार्यान्वित 
करना चाहिये-“किसी देश का आचार वह है जो वहाँ प्रचलित हो, सावंकालिक हो और श्रुति-स्मृति का विरोधी न 
हो। कुल-धमे (कुलपरम्परा) वह है जो वंश-परम्परा से कुल में उसके सदस्यों द्वारा सम्यक्‌ आचरण के रूप में पालित 
होता आया हो; राजा को इसे उसी प्रकार रक्षित करना चाहिये | एक ही देश या पत्तन (राजधानी) , पुर, ग्राम आदि 


८. देशस्य जात्याः संघस्य घमो ग्रामस्य वापि यः। उचितस्तस्य तेनेव दायघमं प्रकल्पयेत्‌ ॥ अर्थशास्त्र (३।७, 
Jo १६५) ; अक्षपटलमध्यक्षः... निबंधपरुस्तकस्थानं कारयेत्‌ । तत्राधिकरणानां संख्यां...देशग्रामजातिकुलसंघातानां 
 धर्सेव्यवहारचरित्रसस्थानं...निवंधपुस्तकस्थं कारयेत्‌ | अर्थशास्त्र (२।७, Jo ६२) | 
हे &. यस्सिन्देशे पुरे ग्रामे त्रेविद्ये नगरेऽपि वा। यो यत्र विहितो घमंस्तं धर्म न विचारयेत्‌ ॥ देवल (स्मृति- 
 च०१.१०१०)। 
3 १०. न हि सर्वहितः कश्चिदाचारः सम्प्रवत्तते ) शान्तिपवं (२६१।१७) । 
a ११. देशजातिकुलानां च ये घर्मास्तत्प्रवतिता: | तथेव ते पालनीयाः प्रक्षुस्पन्त्यन्यथा प्रजा॥ जनापरक्तिर्भवति 
बलं कोशइच नश्यति। उद्वाह्मते दाक्षिणत्यैर्मातुलस्य सुता द्विजेः। मध्यदेशे कर्मकराः शिल्पिनश्व गवाशिनः | 
 सत्स्यादाश्च नराः पूवं व्यमिचाररताः स्त्रियः। उत्तरे मद्यपा नार्यः स्पृश्या नुणां रजस्वलाः | खशजाता प्रगृहहुन्ति 
सरातुमार्यामभतूं काम्‌ । अनेन कमंणा चंते प्रायश्चित्तदमाहंकाः ॥ बृह० (स्मृतिच० १।१०; व्य० Fro yo १६; 


हरदत्त, Be Fo २।१०।२७।३) । 
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के निवासियों के बीच यदि रीति सम्बन्धी विरोध उठ खड़े हों तो निर्णय परम्परागत रीतियों के आधार पर ही किया 
जाना चाहिये, किन्तु इन स्थानों के निवासियों एवं अन्य लोगों में मतभेद उत्पन्न हो जायें तो निर्णय शास्त्रों के मतानुकूल 
किया जाना चाहिये । अतः राजा को लोगों के विवादों को शास्त्र के अनुकूल निपटाना चाहिये, किन्तु शास्त्रवचनों के 
अभाव में उसे देश के दृष्ट (रीति) के अनुसार न्याय-निणँय करना चाहिये । जो कुछ देश के लोगों की सम्मति से तय 
किया जाय, उसे राजा की मुद्रा द्वारा मुद्रित कर रक्षित करना चाहिये। इस प्रकार की परम्पराओं को उसी प्रकार 
मान्यता मिलनी चाहिये जो शास्त्र द्वारा निरूपित आदेशों को मिलती है और राजा को सावधानीपूर्वक उन पर विचार 
करके विवादों के विषयों में निर्णय करना चाहिये।” देखिये स्मृतिचंद्रिका (२, To २६) ;परा ० मा ०(३।४१) ; अप- 
र्क (पृ० ५४६); व्य० To (To २१-२२) एवं Ao नि० (To १५-१६) । यहाँ पर कात्यायन प्रमुख रूप से उन 
न्यायिक विवादों के विषय में कहते हैं जो देशों और कुलों के आचारों पर आधारित हैं किन्तु जिनके नियम की सामान्य 
प्रयोग सिद्धि भी है। उन्होंने यह भी कहा है कि कानूनों (व्यवहारों) में भेद उत्पन्न होने पर शास्त्र को प्रमुखता मिलती 
है। पितामह ने भी ग्राम, गोष्ठ, पुर, श्रेणी की रीतियों के विषय में ऐसी ही वात कही है और कहा है कि वृहस्पति का 
भी ऐसा मत है(स्मृतिचं० २, To २६)। मनु (०३)ने भी राजा को लोगों के विवाद-निर्णय में देश-दृष्ट हेतु (स्थानीय 
आचारों ) एवं शास्त्र-दृष्ट (शास्त्रों द्वारा प्रतिपादित नियमों) का सहारा लेने का आदेश दिया है। मेधातिथि ने मनु 
के इस कथन की टीका में स्थानीय आचारों से सम्बन्धित कुछ मनोरंजक दृष्टान्त उपस्थित किये हैं, दक्षिण के कुछ स्थानों 
में पुत्रहीन विधवा को न्यायकक्ष में बैठने के लिए एक वर्गाकार आसन मिलता है जहाँ उस पर न्यायिक कर्मे चारियों द्वारा 
पासा फेका जाता है और उसके उपरान्त उसे पति की सम्पत्ति प्राप्त होती है (देखिये ऋग्वेद १।२५।७ की व्याख्या में 
निरुक्त २।५) ; उत्तर में यह रीति है कि जब कुछ लोग वर की ओर से विवाह के लिए वधू खोजने के लिए जाते हैं और 
कन्या के पिता के घर में भोजन कर लेते हैं तो इससे यह समझा जाता है कि मानों पिता ने उस वर को अपने दामाद 
के रूप में ग्रहण करने की स्वीकृति दे दी है। ये दोनों आचार अथवा व्यवहार किसी श्रुति अथवा स्मृति के विरोध में नहीं 
हैं । मेधातिथि ने कुछ एसी स्थानीय रीतियों का वर्णन किया है जो स्मृतिविरोधी हैं, यथा--वसंत में जो अनाज दिया 
जाता है वह शरद में दूनी मात्रा में लिया जाता है, यह स्मृतियों द्वारा निर्धारित ब्याज की मात्रा के विरोध में 
पड़ता है | 
श्रुति, स्मृति एवं सदाचार की पारस्परिक वरीयता के विषय में जो प्रश्‍न उपस्थित होता है, उसका समाधान 
सरल नहीं है, क्योकि इस विषय में जो नियम प्रतिपादित हैं उनमें मतैक्य नहीं पाया जाता । मनु (२।६), वसिष्ठ 
(१।४-५) एवं याज्ञ ० (१७) ने धर्म के प्रमाणों के रूप में क्रम से श्रुति, स्मृति एवं सदाचार का उल्लेख किया है, इसी से 
“मिताक्षरा” का कथन है कि “विरोध की स्थिति में तीनों में प्रत्येक के पूं वर्ती प्रमाण को अपेक्षाकृत अधिक वरीयता एवं 
अनुल्लंघनीयता प्राप्त है (एतेषां विरोधे पूर्वपूर्वस्य बलीयस्त्वम्‌) । सभी स्मृतिका रो ने उन लोगों के लिए जो धमं 
का ज्ञान करना चाहते हैं, श्रुति या वेद को सबसे अधिक प्रामाणिक मानने को कहा है (मन्‌ २।१३ एवं याज्ञ० १।४०)। 
गौतम (१।५) ,मनु (२।१४) एवं जाबालि ने घोषित किया है कि जब दो वेदिक वचनों में विरोध उत्पन्न हो तो विकल्प 
का सहारा लेता चाहिये । इस विषय में जो बहुत-सी बातें कही गयी हैँ, हम स्थानाभाव से उन पर यहाँ विचार नहीं 


करेंगे । हाँ, कुछ ऐसे नियम हैं जो सामान्य होते हैं और कुछ ऐसे हैं जो विशिष्ट कहे जाते हैं, इसी से स्थान-स्थान पर | 


एवं विशिष्ट-विशिष्ट परिस्थितियों में अर्थवाद का सहारा लेकर नये-नये निर्णय दिये गये हैं, यथा ब्रह्महत्या महापातक 


माना गया है (मनु ५३८१) किन्तु आत्मरक्षा में ब्रहमहत्या करना पातक नहीं ठहराया गया है (मनु २1३५०), गुर . 
की हत्या निषिद्ध है किन्तु आततायी गुरु की हत्या वाजित नहीं मानी जाती । इस विषय में हम कुछ दृष्टान्त आगे at, 


यहाँ इतना ही पर्याप्त है। 
Yo 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. १ CES 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


ane धर्मशास्त्र का इतिहास 


हमने गत अध्याय में पूर्वमीमांसा द्वारा व्याज्यातत उन नियमों की ओर संकेत pose है bt श्रुति oe 
के नियमों के विरोध से सम्बन्धित हैं। जैमिनि (६1१।१ ३-१४) एवं शवर ने a दृष्टान्त दिया है; a (०४१ नादि 
निर्भर होकर पूर्व तकं उपस्थित करे कि स्त्रियं सम्पत्ति नहीं पातीं, अतः उन्ह वैदिक यज्ञ नहीं करना , 
= a or कही जायगी और स्त्रियों द्वारा उसे मान्यता नहीं प्राप्त हो सकती । इस विषय में स्मृतियो 
a कुछ सामान्य नियम दिये हैं। लौगाक्षि एवं जाबालि ने प्रतिपादित किया है कि श्रुति एवं स्मृति के विरोध be पहली 
को अधिक मान्यता मिलती है और यदि विरोध न हो तो यह समझना चाहिये कि स्मृति का वह वचन श्रुतिसम = \ 
“मिताक्षरा' (याज्ञ० ३४६) ने स्वीकार किया है कि वेदविहित बात स्मृतिविहित किसी See से बाधित नहीं की 
जा सकती । किन्तु उपर्युक्त श्रुतिमम्मत नियमों की वरीयता को प्रकट करनेवाले सामान्य वचन a रहते हुए भी विश्व 
रूप, मेधातिथि एवं विज्ञानेश्वर के समान टीकाकारों को यह्‌ स्वीकार करना पड़ा कि श्रुतियों में 1025 नियम प्रति- 
पादित हुए वे स्मृतिवचनों द्वारा अथवा प्रचलित मनोभावों द्वारा या तो बाधित किये गये या खंडित किये गये या परित्यक्त 
किये गये । अग्निष्टोम यज्ञ में उदयनीया कृत्य की परिसमाप्ति के उपरान्त वैदिक वचनों द्वारा एक कृत्य प्रतिपादित किया 
गया था जिसके द्वारा मित्र भौर वरुण के लिए एक वांझ गाय ( अनुबन्ध्या) की बलि दी जाती थी । किन्तु कालान्तर में 
इसे निन्य ठहराया गया और गाय के स्थान पर मामिक्षा (गर्म दूध और दही के मिश्रण) का प्रयोग होने लगा । देखिये 
इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय ३३ । याञ्ञ० (३।२३४) ने गोवध को उपपातकों में प्रथम स्थान दिया है 2 मेधातिथि 
(४।१७६)ने यह कहने के उपरान्त कि विश्वजित्‌ यज्ञ में सम्पूर्ण सम्पत्ति के दान या गोवध जैसे कृत्य नहीं सम्पादित 
होने चाहिये (यद्यपि ये वेदानुमोदित हैं), कहा है कि उन्होंने ऐसी व्याख्या अपने पूर्ववर्ती छेखकों के मतों के अनुसार की 
है, किन्तु उनके अनुसार श्रुतिकथन स्मृतिकथनों हारा वाधित नहीं हो सकता ।१२ और देखिये विश्वरूप (Jo २६, 
याज्ञ० १।७)। कभी-कभी सैद्धान्तिक रूप से दुर्वेल स्मृतिवचन को श्रुतिवचन से अधिक महत्ता मिल गयी है, यथा-- 
चेद ने सौत्रामणि इष्टि में आसव से कटोरों को भरने की व्यवस्था दी है, जो कलियुग में वर्जित ठहराया गथा है (देखिये 
आगे का अध्याय कलिवज्यं) | 
सामान्य नियम यह है कि जड आचार या रीति श्रुतिवचन के विरोध में हो तो श्रुति (वेद) को ही मान्यता 
मिलती है। आपस्तम्ब ने इस नियम को कई बार बलपूर्वेक प्रतिपादित किया है, यथा--आप० To Fo (१।१।४।८ 
१।११३०।८-६ एवं २।६।२३।८-६ आदि) | : 
स्मृतिवचनों के पारस्परिक विरोध के समाधान का प्रश्‍न अपेक्षाकृत अधिक कठिनाई उत्पन्न करता है। बहुत 
प्राचीन काल से ही स्मृतिकारों के वचनों में अत्यधिक विरोध पाया जाता रहा है। कुछ दृष्टान्त द्रष्टव्य हैं। आप० 
Bo सू०(१।६।१६।२-१२) ने 'किन लोगों के यहाँ ब्राह्मण भोजन कर सकता है' के विषय में अपने पुर्वेवर्ती दस लेखकों 
के मत प्रकाशित किये हँ । हमने ऊपर स्थानीय रीतियों की वैधानिकता के सम्बन्ध में गौतम एवं बोधायन के मतों पर 
प्रकाश डाल दिया है। मनु ने चार ऋषियों के तीन मत इस विषय में प्रकाशित किये हैं जो उस ब्राह्मण की स्थिति से 
सम्बन्धित हैं जो शूद्रा से विवाह करता है या उससे पुत्र या संतान उत्पन्न करता है । बौधा० ध० Yo (१०२), मनु 
(3193), विष्णु० (२४।१॥४) , पारस्कर० (१।४) एवं वसिष्ठ (१1२५) ने व्यक्त किया है कि ब्राह्मण लोग शूद्र पत्नी 
कर सकते हैं, किन्तु याज्ञ० (१।५६) ने इसका बिरोध किया है और कहा है कि “मेरा ऐसा मत नहीं है।'इन स्थितियों 


. १२, न हिप्रत्यक्षश्षुतिविहितस्य स्मृत्या बाघो न्याय्य: । मेधा (मनु ४।१७६) तेन वेदविदद्धाया स्मृतेर्बाघ इति 
स्थिति: | विश्वरूप (go २६, याज्ञ १।७) | ट 
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में मध्यकाल के निवन्धों और टीकाकारों को वाध्य होकर व्याख्या द्वारा नियम प्रतिपादित करने पड़ें। बहुत पहले 
एक बात प्रतिपादित की जा चुकी थी कि जब दो स्मृति-वचनों में विरोध हो तो शिष्ठों के व्यवहार पर आधारित तक्‌ 
को अधिक वल देन। चाहिये (याज्ञंश २२१) ।१३ 'मिताक्षरा' ने कहा है कि ऐसी स्थिति में ऐसा समझना चाहिये कि 
एक स्मृति-वचन सामान्य नियम देता है तो दूसरा स्मृति-वचन विशिष्ट नियम, जो सामान्य नियम की अपेक्षा अच्छा 
. समझा जाता है, या ऐसा समझना चाहिये कि वह स्मृति-बचन भिन्न परिस्थितियों से सम्बन्धित है या अन्तिम रूप में उसे 
बिकल्प रूप में लेना चाहिये । किन्तु इन निष्कर्षों तक पहुँचने में शिष्टों के आचारों का अनुसरण करना चाहिये, जो 
किसी नियम को मान्यता देते हैं, किसी को छोड़ देते हैं या उसकी चिन्ता नहीं करते । वृहस्पति का कथन है--“किसी 
विवाद के निर्णय में केवल शास्त्रों पर निर्भर नहीं रहना चाहिये, क्योंकि निर्णय में तकं के अभाव से धर्म की हानि होती 
है ।”१४ नारद (१।४०) ने “मिताक्षरा' के समान ही कहा है--“जब धमंशास्त्र के वचनों में विरोध हो तो ऐसा 
घोषित हुआ है कि (उस स्थिति में) तकं का सहारा लेना चाहिये । क्यों किलोक-व्यवहार (शिष्टों का आचरण) 
बलवान्‌ होता है और उनसे धमं (स्मृति-वचन) अपेक्षाकृत दुबंल पड़ जाता है (अथवा उससे धर्म का उचित ज्ञान हो 
जाता है) ।” निष्कर्ष यह है कि जब शास्त्रीय नियम संकीण सिद्ध हों जायें या जब वे प्रगतिशील समाज के मतों की 
संगति में न बैठ सकें तो शिष्टों के वचन को प्रामाणिकता मिलनी चाहिये । 
एक' नियम एसा भी था कि जब धमंशास्त्व एवं अर्थशास्त्र के नियमों में विरोध पड़ जाय तो प्रथम को अधिक 
बल या प्रामाणिकता मिलनी चाहिये और cat को तिरस्कृत कर देना चाहिये !१ “देखिये आप० To Fo (१।४।२४। . 
२३); याज्ञ०(२।२१); नारद(१।३&) एवं कात्यायन (२०) । अर्थशास्त्र के नियमों का सम्बन्ध लौकिक उद्दृश्यों 
की पूर्ति से है और धर्मशास्त्र के नियम अदुष्टार्थ हैं, अर्थात्‌ उनसे पारलौकिक फल प्राप्त होते हैं, अतः आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण से उसे अपेक्षाकृत अधिक महत्ता प्राप्त है। 
स्मृतियों के विरोध के समाधान के लिए कई प्रकार की बिधियाँ प्रतिपादित हुई हैं | बृहस्पति का कथन है 
* “मनुस्मृति को प्रमुखता या प्रधानता प्राप्त है, क्योंकि वह वेदार्थ उपस्थित करती है(अर्थात्‌ वेदों के व चनों कें अर्य को 
एकत्न करती है) ; वह स्मृति जो मनु के अथ के विपरीत है,अच्छी नहीं मानी जाती अर्थात उसे प्रशंसा नहीं मिलती। "१६ 


१३. स्मृत्योविरोधे न्यायस्तु बलवान्‌ व्यवहारतः | याज्ष० (२।२१) | 
१४. न्यायमनालोचयतो दोषमाह बृहस्पतिः । केवलं शास्त्रमाश्चित्य न कतंव्यो हि निर्णयः। युक्तिहीने 
बिचारे तु घमंहानिः प्रजायते ॥ व्य० ATE (पृ० ७); परा० मा० (३, Jo ३४); व्य०्मातृका (Yo २८१); 
स्मृतिच० (२, पू० २४); व्य० Mo (To १३); धर्मंशास्त्रविरोधे तु युक्तियुक्तो विधिः स्मृतः। व्यवहारो हि 
बलवान्‌ धर्मस्तेनाबहीयते ॥ नारद (vo) | व्य० मातृका (TORR) क सत से 'युक्ति' का अर्थ है लोकव्यव- 
हार । ओर देखिये व्यवहारतत्त्व (To १६६); धर्मशास्त्र योस्तु विरोधे लोकव्यवहार एवादरणीयः ।.--अवहीयते अव- 
गम्यते, हि गतावित्यस्माद्धातोः । . ; 
१५. यत्र विघ्रतिपतिः स्याद्धमंशास्त्रार्थशास्त्रयोः । अर्थशास्त्रोक्तमुत्सृज्य घमं शास्त्रोष्तमाच रेत । नारद 
(4138) ; भेघा० (सनु ७१) 


१६. वेदार्थोपनिबद्ध (wry ? ) त्वात्‌ प्राधान्यं हि सनोः स्मृतम्‌ । सन्वर्थेविपरीता तु या स्मृतिः सा न शस्यते ।। _ 5 | 


तावच्छास्त्राणि शोमन्ते तर्कव्याकरणानि च । घ॒र्मार्थमोक्षोरदेष्डा मनुर्पावन्त दूश्यते ॥ ago (कुल्ल्‌ क, मनु १।१) 1 
_ और देखिये अपराकं (To ६२८), स्मृतिच० (१, 4° ६ एवं ७) । 
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यही बात अंगिरा ने भी कही है। “मिताक्ष रा (याज्ञ० ३।३००) ने मनुस्मृति आदि को 'महास्मृति' को संज्ञा दी है । कुछ 
लेखको ने वैदिक वंचन उद्धत किया है--मनु ने जो कुछ कहा है वह, वास्तव में, भेषज (औषध) है।” यहाँ मनु को 
(मनुस्मृति के लेखक मनु को ) वेदों में उल्लिखित मनु के समनुरूप माना गया है।”*९ किन्तु इससे अधिक सहायता नहीं 
प्राप्त होती । अतः एक अन्य दृष्टिकोण उपस्थित किया गया कि कुछ कालों में आचार के कुछ विशिष्ट नियम तथा कुछ 
बिशिष्ट स्मृतियाँ विशिष्ट प्रामाणिकता रखती हैं। मनु (१।८५-८६९ शान्तिपर्व २३२।२७-२८ = पराशर १।२२-२२ 
--बहत्पराशर १, To ५५) ने स्वयं कहा है कि किसी प्रचलित युग के विषय (या विभिन्न युगों के विषय) में धर्मों की , 
गति विभिन्न है, यथा--कृत (सत्य) में तप प्रमुखतम धमं था, त्रेता में ज्ञान, द्वापर में यज्ञ और कलि में दान 'प्रमुखतम 
धमं है । इसका केवल तात्पयं यह है कि किसी विशिष्ट युग में कोई विशिष्ट धमं महत्त्वपूर्ण माना जाता है। किन्तु इसका 
अर्थ यह नहीं है कि एक युग का विशिष्ट धर्म दूसरेयूग में वर्जित है। पराशर (१1२४--बृहत्पराशर १, To ५५) 
ने घोषित किया है कि कृतयुग में मनु द्वारा उद्घोषित नियम माने जाते थे और इसी प्रकार लेतायुग में गौतम द्वारा, 
द्वापर यग में शंख-लिखित द्वारा एवं कलियुग में पराशर द्वारा उद्घोषित धर्मों को मान्यता मिली है।' “इस दृष्टिकोण 
से भी कठिनाइयाँ दूर नहीं होतीं, क्योंकि मध्यकाल के निवन्धों एवं टीकाओं से पता चलता है कि पराशर द्वारा जो उद्‌- 
घोषि त अथवा आज्ञापित किया गया था उसे लोगो ने या तो निन्द्य समझा अथवा मान्यता न दी | स्मृतियों की बहुत-सी 
व्यवस्थाएं इसी कारण से कलिबज्यं (कलियुग में वजित) ठहरा दी गयीं और यह कहा गया कि जो कृत्य किसी समय 
शास्त्रों ढारा व्यवस्थित अथवा अनुमोदित था, वह अब मान्य नहीं हो सकता, विशेषतः जब कि वह लोगों की दृष्टि में 
निन्य सिद्ध हो और उससे स्वर्ग की प्राप्ति न हो।) दै यही वचन याज्ञ०(१।१५), बृहन्तारदीयपुराण (२४१२) AT 
(४७६), विष्णु (७१८४-८५), विष्णुपुराण (३।११।७) ,शुक्र (३३६४) एवं वाहेस्पत्यसूत्र (५।१६) ने भी कहा है। 
और देखिये इस खंड का अध्याय २७ । 'मिताक्षरा' ने उपर्युक्त वचनों को कुछ कृत्यों के वाजित करने के लिए (यद्यपि वे 
प्राचीनकाल में विहित ठहराये गये थे) प्रमाणस्वरूप माना है (याज्ञ० २।११७ एवं ३।१८) ।व्यवहारप्रकाश (पू ०४४२) 
आदि में भी यही वात कही गयी है। किन्तु, व्याख्या की ऐसी विधियाँ भी कुछ विवादों के विषय में व्यर्थं सिद्ध होती 
है । किसी को मृत्यु पर क्षत्तियों आदि के लिएसूतक की अवधियों के विषय में स्मृतिवचनों में मतँक्य नहीं है और उनमें 
इतना विरोध है कि महान लेखक विज्ञानेश्वर (याञ्ञ०३।२२) को कहना पड़ा कि वे इस विषय में स्मृतिवचनों के अनुरूप 
कोई विधिवत व्याख्या नहीं दे सकेंगे, क्योंकि शिष्टों के वचनों के मतैक्य के अभाव में (बहुत से शिष्ट उन वचनों से 
भिन्नता के कारण सहमत नहीं हैँ) ऐसा करना व्यर्थं है। एसी ही कठिनाई में विश्वरूप (याज्ञ ३।३०) भी पड़ गये 
हुँ। टीकाकारों (माधव, परा० मा० १।१, प० ८४ आदि) ने एसा कहा है कि साधारण लोग परिश्रमसाध्य धार्मिक 
कृत्यों ( जिन्हें करने के लिएकठिन से कठिन नियम प्रतिपादित हैं)की अपेक्षा सरल नियमों की ओर दौड़ते हैं।२० 


. १७. शुतिरपियद्व कि च मनुरवदतद्‌ भेषजम्‌ । स्मृति मुक्ताफल (वर्णाश्रम, Yo ६) | यह वचन do सं० 
- (२।२।१०।२) एवं काठक (991%) में पाया जाता है । 

4१८. इते तु मानवो घमंस्त्रेतायां गोतमः स्मृतः । द्वापरे शंखलिखितः कलौ पाराशरः स्मृतः ॥ पराशर 
_ (१।२४; स्मृतिचं० १, Fo ११; आचाररत्न To १२) । 

१९. परित्पजेदर्थकामो घमंपोडाकरो नृप । घम॑मष्यसुखोदकं लोकविद्विषउभेव च ॥। विष्णुपुराण (३।२।७) ; 
लोकविकुष्टं न कूर्यात्‌ लोकविरुद्धं नाचरेत्‌ । बाहस्पत्यसूत्र (५1१६) । 

` २०. अत: कलो प्राणिता प्रयाससाध्ये धर्मे प्रवृत्यसस्भवात्‌ सुकरो घमोच्न बुभुत्सित :। परा० सा० 
यू० ८४) । 
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वेदिक और वेदबाह्य स्मृति तथा पुराणों के प्रमाण का विचार ६५३ 


Fe कुछ विषयों में ऐसी व्यवस्था दी गयी थी कि जहाँ स्मृतियों में विरोध हो तो बहुमत को मान्यता देनी चाहिय | 
स्मृ (३।१४८-१४६) ने कहा है कि जहाँ (स्मृतियों के) बचनों में विरोध हो, प्रामाणिकता उसी को मिलनी 
चाहिये जो स्मृतिवचनों के बहुमत से समथित हो, किन्तु जहाँ दो वचन समान रूप से प्रामाणिक हों, वहाँ तकं का सहारा 
लेना चाहिये।*१ मेधातिथि’ (मनु २।२६ एवं TURIN), 'मिताक्षरा’ (याज्ञ० ३।३२५), 'मृतिच०” (१ Fo ५) 
'अपराकं' (Jo १०५३), “मदनपारिजात' (To ११ एवं 84 )आदि के मत से सभी स्मृतियाँ शास्त्र की संज्ञा पाती हैं और 
. जव एक ही विषय पर कुछ स्मृतिवचनो में विरोध हो तो वहाँ विकल्प होता है और जब कोई विरोध न हो तो 
सभी स्मृतियों के सभी नियम उस विषय में प्रयुक्त होते हैं यह कथन 'सर्वंशाखाप्रत्ययन्याय' या “शाखान्तराधिकरणः! 
नामक सिद्धान्त पर आधारित है (देखिये जैमिनि २।४।४ और उस पर शबर का भाष्य ) । | 

ऐसा कहा गया है कि पाषण्ड सम्म्रदायों के ग्रन्थों का परित्याग होना चाहिये। मनु उन्हें स्मृतियों के नाम से 
ही पुकरते है, किन्तु वे वेदबाह्य (बैदिक मान्यता के बाहर वाली) कहलाती हैं। मनु (१२।६५) ने घोषित किया है- 
“वेदबाह्य स्मृतियाँ एवं सभी अन्य झूठे अथवा तकंहीन मत मृत्यु के उपरान्त निष्फल माने गये हैं, क्योंकि वे तमोनिष्ठ 
अथवा अज्ञान पर आधारित हैं ।”२ स्वेदान्तसूत्र (२।१।१) में भी 'स्मृति' शब्द सांख्यदर्शन-सम्बन्धी गरत्थों के लिए प्रयुक्त 
किया गया है । तन्त्रवा्तिक (To १६५) का कथन है कि बौद्ध तथा अन्य नास्तिक सम्प्रदाय अपने सिद्धान्तों को वेद 
पर आधारित नहीं मानते, यह दुष्ट पुत्र द्वारा माता-पिता के प्रति व्यक्त घृणा के समान है; उनमें (उनके ग्रन्थों में) जो 
व्यवस्थाएँ प्रतिपादित हुँ, वे चौदह विद्याओं के विरोध में पायी जाती हैं। केवल कुछ विषयों में, यथा इन्द्रिय-निग्नह, दान 
आदि से सम्बन्धित उक्तियों में समानता है। वे सब बुद्ध के समान ऐसे “लोगों द्वारा प्रतिपादित हैं, जिन्होंने गा का 
परित्याग किया था और वेदविरोधी हो गये थे, वे ऐसे लोगों के लिए प्रतिपादित हुईं थीं जो तीनों वेदों के बाहर थे 
और अधिकांश में शूद्र थे या ऐसे थे जो चारों वर्णो और आश्रमों के अन्तर्गत नहीं परिगणित होते थे । 'मेधातिथि' (२।६) 
ने कुमारिल के इस कथन को स्वीकृत कर कहा है कि शाक्य, भोजक एवं क्षपणक लोग वेद को (प्रमाण नही 
मानते, और उद्घोष करते हैं कि वेद अप्रामाणिक है और उसके विरोध में सिद्धान्त बघारते हैं। चतुविशतिमत का 
कथन gfe अहत्‌ (जिन), चार्वाक एवं बौद्धों के वचनों का परित्याग करना चाहिये क्योंकि वे विप्रलम्भक 
(arate) हुँ।२३ | 

अब हम स्मृतियों एवं पुराणों के विरोध के प्रश्न पर विचार करेंगे । हमने इस WIT के खंड २, अध्याय १ में 
दिखलाया है कि पुराण धर्मशास्त्र सम्बन्धी विषयों से सम्पृक्त हैं, अर्थात्‌ पुराणों में धमंशास्त्र सम्बन्धी बातों की बहुलता 
पायी जाती है। सूत्रों एवं आरम्भिक स्मृतियोंने पुराणों को धर्म का मूल नहीं माना है, यद्यपि गौतम (११।१ &) एवं 


:२१. अल्पानां यो विधातः स्यात्स बाधो बहुभिः स्मृतः। प्राणसंमित ( प्राण? ) इत्यादि वासिष्ठं बाधित यथा ॥ 
` विरोधो यत्र वाक्यानां प्रामाण्य तत्र भूयसाम्‌। तुल्यप्रमाणकत्वे तु न्याय एवं (एवं ?) प्रकीत्तितः ॥ गोमिलस्मृति 


(३।१४८-१ ४८) । ओर देखिये वसिष्ठ (११।१७, जहाँ वैश्य ब्रह्मचारी के दंड की लम्बाई के विषय में कहा गया हे) | 2 


एवं मलमासतत्त्व (Fo ७६७) | 3 ae 
२२. या वेदबाह्या: स्मृतयो याश्च काश्च कुदृष्टयः । सर्वास्ता निष्फलाः प्रेत्य तमोनिष्ठा हिताःस्मता: । सन 

(१२४) एवं तंत्रवात्तिक (जे० १।३।५, पृ० १६६) । नय. क 
२३. अहंच्चार्वाकवाक्यातिं बौद्धादिपठितानि च । विप्रलम्मकवाक्यानि तानि सर्वाणि वजेयेत्‌ ॥। जतुविशतिसत क 

. (स्मृतिच०, वर्णाअस, gow; स्मतिच० १, Yo ५)। ब 
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घमंशास्त्र का इतिहास 
$७४ 


ने पुराणों को ऐसे ग्रन्यों में गिना है जिनसे राजा या अन्य कोई धर्म-ज्ञान प्राप्त कर सकता है, 
याज् (१३) ने न ए त ने एक पुराण से उद्धरण दिये हैं और एक स्थात 
आप० घ० सुर ie का नाम लिया है। यह विचारणीय है कि आपस्तम्ब द्वारा पुराणों के उद्धृत कुछ मत 
(२३२४) eae में दिये गये मतों के विरोध में हैं और ऐसा कहा जाता है कि वे मध्यकाल के निवन्ध में आदित्यः 
ae = हैं। हमने गत अध्याय में देख लिया है कि तन्त्रवातिक ने पुराणों, मनुस्मृति एवं इतिहास को पूरे 
_ पुराण से न जनीन माना है। जब कि मनु ऐसा कहते कि स्मृति घर्म का मूल है तो उनके कहन का यह तात्पयें 
लतिका पुराण भी सम्मिलित हैं (मनु २१०) । मनु (३२३२) एवं याज्ञ (RISE) ने 'पुरा- 
io =< प्रयुक्त किया है जो स्पष्टत: बहुवचन में है। अतः स्पष्ट है कि स्मृतियों को बहुत-से Sa के oe ae 
जानकारी थी । 'मेधातिथि' ने टिप्पणी दी है कि = प्रणयन व्यास LS की पय Sm ae 
के विषय में वर्णन किया है। स्त्रीपवें (१३1२) ने भी वहुवचन का ae द्‌ हे view 
दै व्यास) को अठारह पुराणों का प्रणेता माना है। आदिपर्व (१।२६३-२६४ ॥ कथन है कि इतिह 
A _ (के eo वेदको समृद्ध करना चाहिये और वेद उस मनुष्य से भय खाता मा हे निक hat 
है (यह मेरी हानि करेगा = मामयं प्रहरिष्यति) । “भागवतपुराण” (१।४।२४) के मत से i एवं a 
ज्ञात होने वाले ब्राह्मणों (ऐसे ब्राह्मण जो वेद नहीं पढ़ते और केवल ब्राह्मणकुल में जन्म र ce a an 
जाते हैं)पर व्यास ने कृपा करके महाभारत का प्रणयन किया ।२४ यही बात पुराणों के प्रणयन ae cenit 
कही जा सकती है। दक्षस्मृति (२1६६) ने कहा है कि इतिहास और पुराण का पाठ दिन (आठ a Sales 
' छठे एवं सातवें भाग में करना चाहिये [२"औशनसस्मृति (३, पृष्ठ ५१५, जीवानन्द) ने वेदाध्ययन a डत bei 
उपरान्त माघ मास से लेकर प्रत्येक मास के शुक्ल पक्ष को उचित माना है और इसी प्रकार वेदांगों और पुराण 
गी व्यवस्था दी ह। : 
ह a उपस्थित के में कुछ ईसा की आरम्भिक शताब्दियों में ही प्रणीत a चुके थे , 
और प्रारम्भिक काल से ही उनमें धमेशास्त्रीय विषय पाये जाते Wel हम आग लकार प्राणधर्म के ae 
में एक पृथक्‌ अध्याय लिखेंगे क्रमशः कुछ शताब्दियों के अन्तरगत ही पुराण अति विख्यात हो गये, वेद तथा भा = 
स्मृतियों द्वारा व्यवस्थित कुछ मौलिक कृत्य अप्रचलित हो गये और नये प्रकार की पुजाविधियाँ एवं कृत्य ey = 
ogre व्यवस्थित होकर जनसाधारण में फैलने लगे । व्यास-स्मृति (११४) एवं संग्रह का कथन ह कि ae 
` पुराण के विरोध में स्मृति को वरीयता मिलनी चाहिये ।२६ अपराक (प्‌० ६) ने उद्धरण देकर कहा है a = 
ओ।  पुरम धर्म हैं जो वेद से समझा जाता है और वह धर्म अवर(जो वर न हो ),निङृष्ट, (अप्रधान) घमं है जो पुराण आ 


5% + हदता द्‌ eee aa (१४ 
२४. रु त्रयो न ्ुतिगोचारा। इति भारतमाहयानं कृपया सुनिना कृतम्‌ ॥ माग 
१) तेनोडते सात्वतं तत्रं यज्ज्ञात्वा मुबितमाग्मवेत्‌ । यत्र सत्रीशुद्ददासानां संस्कारो वेष्णवो सतः॥ देखिये 09000 
. इतिहासपुराणाच्चः षष्ठसप्तमको तयेत्‌ । दक्ष (२।६६, अपरां Jo १५७)। 
शरुतिस्मृतिपुराणानां विरोधों यत्र दृश्यते । तत्र शतं प्रमाण स्यात्‌ तयोव स्मृतिवंरा॥ व्यास (१४) ; 
म्‌ । पूर्व पूर्व बंलीयः स्यादिति न्यायबिदो fag; ॥ सग्रह (स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाभम, 
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में उद्घोषित है (देखिये परिभाषाप्रकाश, पृ०:२६ एबं कृत्यरःनाकर, To ३६) । अपराकं (To १५) ने आगे 
as कहा है कि भविष्यत्पुराण के अनुसार पुराण व्यासिक्ष (मिश्चित, शुद्ध वैदिक रूप में नहीं) धर्म उदघोषित 
क 129 4 
पुराणों की प्रामाणिकता के विषय में मध्य काल के लेखकों में मतभेद है। मित्र मिश्र ने (याज्ञ० २।२१ की 
टीका में) कहा है कि धमंशास्त्र (अर्थात्‌ स्मृति) पुराण से अधिक प्रामाणिक नहीं है। अतः स्मतिवचन एवं पुराण के 
विरोध में तकं का उसी प्रकार आश्रय लेना चाहिये जिस प्रकार दो स्मृतियों का विरोध होने पर लिया जाता है । 
किन्तु, दूसरी ओर “व्यवहारमयूख' ने मनु (६1१२६) एवं देवल का हवाला देते हुए कहा है कि स्मतिवचन के विरोध 
में पुराणवचन का त्याग होना चाहिये और यह भी कहा है कि पौराणिक रीतियों में बहुत-सी स्मृति-विरोधी रीतियाँ 
पायी जाती हैं (मनु एवं देवल ने जुड़वाँ बच्चों में पहले उत्पन्न होनेवाले बच्चे को ज्येष्ठ घोषित किया है... किन्तु 
भागवत पुराण ने उसको जो बाद को उत्पन्न होता है, ज्येष्ठ घोषित किया है) । देखिये व्यवहारमयूख' (To ६७ 
&) और “राजनीतिप्रकाश' (पु० ३७, ३६) जो मित्र मिश्र दवारा विरचित है। “निर्णयसिन्धु' (३, go २५१)ने भी यही 
बात कही है । पुराणों के प्रति पश्चात्कालीन या मध्यकालीन लेखकों को श्रद्धा इस सीमा तक बढ़ गयी कि उन्होंने 
पुराणों में उल्लिखित भविष्यवाणियों पर निर्भर रहना आरम्भ कर दिया । पुराणों में आया है कि कलियुग में चारों 
वर्ण अन्तहित हो जायेंगे, केवल ब्राह्मण एबं शूद्र वर्तमान रहेंगे, अर्थात्‌ क्षज्निय एवं वैश्य का अस्तित्व समाप्त हो जायगा; 
यदापि मनु, याज्ञवल्क्य, पराशर आदि स्मृतिकारों एवं विज्ञानेश्वर (मिताक्षरा के लेखक) आदि टीकाकारोंने कहा है 


कि कलियुग में भी चारों वर्ण पाये जाते हैं।२८ देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय ७, जहाँ पर कलियुग में क्षत्रियो 
के अस्तित्व के विषय में प्रकाश डाला गया है। 


अव हम स्मृतियों एवं परम्पराओं के विरोध की चर्चा करेंगे। वसिष्ठ (41%) एवं याज्ञ० (१।७) के वचर्चो 
पर आधारित सामान्य नियम, जो मिताक्षरा (याज्ञ० १।७ एवं २।११७), स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० २६६), कुल्लूक 
(मनु ११२०) एवं अन्यों द्वारः समथित है, यह है कि स्मृति शिष्ठों की रीतियों से अपेक्षाकृत अधिक प्रामाणिक है। किन्तु 


२७. अतः स परमो घर्मो यो वेदादघिगम्यते। अबरः स तु विज्ञेयो यः पुराणादिषु स्मृतः ॥ व्यास 
(अपराकं go ४; परिमाषाप्रकाश Yo २६ एवं कृत्यरत्नाकर Jo ३६) । एवं प्रतिष्ठायामपि पुराणाद्च॒क्तेवेति- . 
कर्तव्यता ग्राह्या नान्या | तेषामेव व्यामिश्रधमं प्रमाणत्वेन सविष्यत्पुराणे परिज्ञातत्वात्‌। अपराक्‌ Fo १५॥ 
| २८. यदि हम आधुनिक भारतीय समाज की व्यावहारिक गतिविधियों को सम्यक समीक्षा करें तथा उत 
पर पड़े गम्भीर विदेशो संस्कृतिविषयक परिवतंन-प्रभावों को परतों का मनोवंज्ञानिक विश्लेषण He, तो शताब्दियों 
पूर्व पुराणों में कही गयी बातों की सत्यता अपने आप अभिव्यक्त हो जायगी। क्षत्रियों एवं वेश्यों के जाति-कुलघर्से 
आज ब्राह्मणों द्वारा भी यथावत्‌ सम्पादित हो रहे Fl आज का ब्राह्मण अथवा शूद्र खेती-बारी, व्यापार, युद्ध, 
पठन-पाठन आदि कार्य कर रहा है; पुरानो समी अथ-घसं-सस्बन्धी प्रवृत्तियां विलुप्त हो गयो हैं । प्राचीन 
समाजव्यवस्था लुप्त हो गयी है । अब उसका महत्व केवल सावनागत रह गया है। आज के तथाकथित ससी वण 
के घर्माचारों में उलटफेर हो गया है; जो था, आज नहीं है, जो न था आज प्रकट हो गया है । समो जाति के लोग 
सभी कमं करने लग गये हैं । (- अनुवादक) 
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&७६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


.्िपयय-सम्बन्री उक्तियाँ पायी जाती रही हैँ। विश्वरूप (याज्ञ० ३।२५०) ने कहा दै कि 

ay ae तभी करना चाहिये जब कि वह आर्यावत॑ में रहने वाले शिष्टों के निश्चित व्यवहार ww 

संगति में बैठ सके। मेधातिथि (मन्‌ ४१७६) ने संकेत किया है कि नियोग गौतम (१८1४-१४): याच (१६८-६६) 
एवं वसिष्ठ (१७।१६-६५) की स्मतियों द्वारा आज्ञापित एवं अनुमोदित है,किन्तु लोगों द्वारा निन्द्य हले के कारण यह 
व्यवहृत नहीं होता | इससे यह सिद्धान्त स्थापित किया जा सकता हैं कि स्मृतियों की (श्रुतियों क॑ vee 
नहीं भी मानी जा सकतीं और लोगों द्वारा आग्रहपूर्वक निन्द्य होने के कारण वे वाजित भी हो सकती हुँ । आगे के 
कलिवर्ज्य नामक अध्याय में इस पर अधिक प्रकाश डाला जायगा। 'मंधातिथि ( मनु २।१०) Ha टीकाकारों ने तो यहां 
तक कह डाला है कि "धर्मशास्त्र वह है जो धर्म-आप्ति के लिए व्यवस्था देता हैं, स्मृति बह्‌ है me कतंव्य-सम्बन्धी 
धर्म का ज्ञान प्राप्त किया जाता है। अतः शिष्टाचार भी स्मृति है ।” स्वथं स्मृतियों ने अपने कालों में प्रचलित लोक- 
व्यवहारों को संगुहीत किया है, जैसा कि मनु(१।१० ७)ने घोषित किया है-- इस ग्रन्थ में धर्मे का विवेचन हुआ है और 
कर्मों के गुणदोष का तथा चारों वर्णों की प्राचीन परम्पराओं एवं रीतियों का विवेचन हुआ है।”* “मनु ( 41905 ) ने आगे 
जोड़ा है--“आचार (परम्पराएँ और रीतियाँ)परम धर्म है, और इसी प्रकार वेद और स्मृति में उद्घोषित ब्यबहार 

(घर्म) परम धर्म है, अतः अपने कल्याण की इच्छा रखनेवाले द्विजों को सप्रयास उनका पालन करना चाहिये। १९ 

आधनिक न्यायालस्रों ने परम्पराओं की अनुल्लंघनीयता पर बल देने के लिए मनु के इस वचन को आधार 

माना है। इसलिए आवश्यक हो जाता है कि हम मनु के इस वचन का वास्तविक अर्थ समझ लें। हम इसे दो प्रकार से 
समझ सकते है--(१) 'आचार' शब्द के दो विशेषण श्वुत्युक्त' एवं Cart हो सकते हैं और श्लोक का प्रथम पाद 
घोषित करता है कि वेद या स्मृति से घोषित आचार परम धर्म है (यह अर्थ मनु के अधिकांश टीकाकारों ने लिया है)। 
(२) 'आचार' तथा श्रुति एवं स्मृति में उद्घोषित अन्य आचार परम धर्म हैं ( यहाँ पर श्लोक के प्रथम पाद में तीन 
प्रकार के आचारोंकी ओर संकेत किया गया है, जैसा कि गोविन्दराज एवं नन्दन ने किया है) यदि हम इस श्लोक के 
पुवे के और इसके वाद के श्लोकों (जो आचार की प्रशंसा में लिखे गये हैं) पर ध्यान दें तो उपर्युक्त दूसरा अथे अधिक 
स्वाभाविक एवं संगत लगता है और आजकल के निर्णीत विवादों द्वारा गृहीत है। अनुशासन० (१४१।६५) एवं 
शान्ति० (३५४।६) ने स्पष्ट रूप से कहा है कि धमं तीन प्रकार का होता है; (१) वेदोक्त, (२) स्मृतिघोषित एवं 
(३) शिष्टाचार । सुमन्तु ने घोषणा की है कि कुलक्रमागत आचार को शास्त्रानुमोदित व्यवस्थाओं की अपेक्षा 
अधिक वरीयता मिलनी चाहिये (स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्रम go ७) । कुर्मपुराण (उत्तरार्धं १५१६) 
। नै, लगता है, उपर्युक्त दूसरी व्याख्या को उचित माना है, क्योकि उसमें आया है--“उस आचार का पालन 
. करना चाहिये जो श्रुति एवं स्मृति से घोषित है और जिसका शिष्ट लोग सम्यक्‌ आचरण करते हूँ ।” 'आचार' 
शब्द कावास्तविक अर्थ विभिन्न कालों में परिवर्तित होता रहा Sate टीकाकारों ने भी इसे कई ढंग से 
समझा है। आरम्भिक काल में भी, जैसा कि तै० Fo, गौतम (२८।४८ एवं ५१), ato To Yo (१।१।४-६) 


| । इसकी व्याख्या में मेधार्तिथ कहते हैं--'शाश्वतो वृद्धपरम्परया, नेदानीन्तनेः प्रवत्तितः ।' 
आचारः परमो घर्मः त्यक्तः स्मातं एव च। तस्मादस्मिन्‌ सवा युक्तो नित्यं स्यादात्मवान्‌ ढिजः॥। 


अन्रुशा० To (१४१।६५) वेदोक्तः परमो घमंः स्मृतिशास्त्रगतोपरः शिष्टाचीर्ण; परः 
र्मा: सनातना: ॥ एवं शान्ति० (२५६।३)--सदाचारः स्मृतिवेंदस्त्रिविधं घर्मलक्षणम्‌ । 
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स्मृति को अपेक्षा आचारों, रोतियों को विशेषता sow 


सनु (१२।१०८-१०) एवं वसिष्ठ (१।६) द्वारा प्रदर्शित है, आचार वह माना गया है जो उत्तम चरित्र वाले 
एवं स्वार्थ-रहित शिष्टों एवं ब्राह्मणों द्वारा उद्घोषित एवं पालित होता रहा है। मेधातिथि (मनु २।६) का कथन 
है कि वेदज्ञ शिष्टों का आचार अनुल्लंघनीय होता है। क्रमशः प्रत्येक दृष्टार्थरहित रीति कालान्तर में अनुल्लंघनीय 
समझी जाने लगी और अन्त में शूट्रों, प्रतिलोम जातियों एवं वर्णतकर शाखाओं की रीतियाँ राजा द्वारा विज्ञापित 
की जाने लगीं । 
स्मतियों, टीकाओं एवं निबंधों के मत से सम्यक्‌ रीतियों की विशिष्टताएं पूर्व-मीमांसा के लेखकों द्वारा नियमित 
विशिष्टताओं के समान ही हैं; अर्थात्‌ परम्पराओं एवं रीतियों को प्राचीन होना चाहिये, श्रुति-स्मृति के नियमों की 
विरोधी न होना चाहिये, शिष्टों द्वारा अनुमोदित होना चाहिये, उन्हें इस प्रकार व्यवस्थित होना चाहिये कि अनधि- 
कारी लोग उन्हें छू न सकें, उन्हें अनैतिक नहीं होना चाहिये अथवा उनका स्वरूप: ऐसा नहीं होना चाहिये कि वे प्रचलित 
मनोभावों द्वारा निन्द्य ठहरा दी जायं। अप्रचलित परम्पराएं त्याज्य होती हैं, जैसा कि हम कलिवर्ज्य के अध्याय में 
आगे स्पष्ट करेंगे । 
गौतम, मनु, बृहस्पति, कात्यायन आदि लेखकों के आधार पर कहा जा सकता है कि परम्पराएँ एवं रीतियाँ 
देशों (या जनपदों), पुरों एवं ग्रामों, ;जातियों, कुलों तया अन्य सम्प्रदायो, यथा--गणों, श्रेणियों, संघों, नैगमों एवं वर्गो 
हारा व्यवस्थित, अनुमोदित अथवा मान्य होती हैं ! इनके विषय में तथा Mal एवं शाखाओं के रीति-रिवाजों के विषय 
में हम आगे TST । अभी हम सामान्यतः परम्पराओं के विथ में ही कुछ आरम्भिक विचार उपस्थित करेंगे | मध्यकाल 


` के घर्मशास्त्रलेखकों ने यह स्पष्ट किया है कि प्रचलित स्मृति की व्यवस्थाओं के विरोध में परम्पराएँ सुव्यवस्थित रूप ` 


से गठित होनी चाहिये और उन्हें विशिष्ट मान्य परम्पराओं के बाहर के विषयों की सीमा से दूर रहना चाहिये, अर्थात 
समानता के आधार पर वे सीमा का अतिक्रमण कर अन्य परम्पराओं को छू नहीं सकतीं | उदाहरणार्थं, स्मृतिच० 
(१, १० ७१) एवं स्मृतिमुक्ताफल (वर्णाश्रम, १० ३१) का कथन है कि यद्यपि किसी स्थान की परस्परा के अनुसार 


मातुलकन्या से विवाह हो सकता है, किन्तु मौप्ती या मौसी की पुत्री से विवाह सम्बन्ध कभी नहीं हो सकता, क्योंकि 


` प्रचलित मनोभाव इसके विरोध में है और प्रचलित मनोभाव का आदर होना ही चाहिये (मनु ४।१७६)। इसी प्रकार 


'संस्कारकौस्तुभ'(प०६१३) एवं धमेसिन्धु' का कयन है कि जहाँ विवाह के लिए स्पिड सम्बन्ध की सीमाओं को संकीर्ण 
करने के लिए स्थानीय अथवा कुल की रीति हो, वहाँ केवल वे ही, जो उस स्थान के रहनेवाले हों या उस कुल से सम्ब- 
न्धित हों, oa रीति का पालन कर सकते हूं, किन्तु यदि वह व्यक्ति, जो किसी अन्य स्थान का हो ओर किसी दूसरे 
कुल का हो, इस प्रकार की सपिड सम्बन्ध वाली रीति का अनुसरण करे तो वह पापी ठहराया जायगा | भारतवर्ष 
विशाल देश है, अतः किसी एक स्थात का सदाचार किसी सुदूर स्थान के लिए अनुकरणीय नहीं हो सकता (परा० 
सा० १।२, To ६५) । 

अब हम कुछ शब्द देशों की परम्पराओं ` (रीतियों) के विषय में लिखेंगे। वैदिक काल में भी रीतियाँ कृत्य 
संबंधी विस्तारों के विषय में एंक दूसरी से भिन्न थीं । शतपथब्राह्मग (१।१।४।१३) का कथन है कि प्राचीन युगों में 
यजमान की पत्नी ही हविष्कृत के लिए उठती थी, किन्तु इस (शतपथके) काल में पत्नी या पुरोहित वैसा करने के 


लिए उठता है। व्यवहार संबंधी अन्य प्रकार की विभिन्तताओं के लिएओर देखिये उसी ब्राह्मण में (१२।३।५।१ एवं. र ; 
१२।६।१।४१)। एतरेय ब्राह्मणमें मतों का प्रकाशन एवं उन्हीं का परित्याग दोनों वर्णित हैं (“तत्‌ तथा THT at 


तत तत्‌ नादृत्यम्‌ १२।७, १७॥१, १०८, २८।१, २४५) । और देखिये तै० ब्रा० (१११, १।३।१ एवं ३।८। | 
गृह्मसूत्रों एवं घमंसूत्तों के काल में विभिन्न देशों में विवाह संबंधी एवं अन्य विषय संबंधी विभिन्न परम्पराएँ थीं जिनके 
विषय में हमने इस अध्याय के आरम्भ में ही संकेत कर दिया है। बौधायन ने उत्तरीय और दक्षिणी लोगों के आचारों 

५१ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 3 


Bee Digitized by Arya चाख का इतिहास and eGangotri 
का अन्तर बतलाया है। बहुत-से निवंधकारों एवं टीकाकारों ने भी उत्तरीय और दक्षिणी लोगों के विभिन्न आचारों 
पर प्रकाश डाला है, किन्तु हम इस विषय के विस्तार में स्थानाभाव से नहीं पड़ेंगे । का : 

विवाह के क्षेत्र में बहुत प्राचीन काल से ही देशों एवं कुलों के आचार स्वीकृत किये गये हैं। हमने इस अध्याय 
के आरम्भ में ही आश्व० To Fo (१।७।१-२) का उल्लेख कर दिया है। इस गृह्यसुत के टीकाकार हरदत्त एवं नारायण 
ने वर्णन किया है कि कुछ देशों में विवाह के उपरान्त ही पति-पत्नी में शरीर-संबंध स्थापित a जाता के किन्तु इस 
गृह्यसूत्र (१।१।१०) के अनुसार लम्बी अवधि नहीं तो कम से कम तीन रातों तक ब्रह्मचर्य रखना चाहिये । किन्तु 
टीकाकारों ने यहाँ पर देश की रीति की अपेक्षा गृह्यसूत्-वचन को वरीयता दी है। आप० To Fo (२।१५) ने कहा 
है कि लोगों को स्त्रियों से विधि सीखनी चाहिये, अर्थात्‌ देश के आचार के अनुसार विधि के पालन में स्त्रियों की सम्मति 
ली जानी चाहिये । इस गुह्मसूत् के टीकाकार सुदर्शनाचार्य का कहना है कि कुछ विशिष्ट कृत्य, यथा--नक्षत्रपूजा, 
अंकुरारोपण एवं प्रतिसर (कलाई में बाँधा जानेवाला घागा) रीति-प्राप्त कृत्य हैं और वैदिक मंत्रों से सम्पादित होते 
हैं। काठक गृह्यसूत्र (२५७७) ने देशों एवं कुलों के आचारों अथवा रीतियों को विवाह के लिए मान्य ठहराया है 
और टीकाकारों ने ऐसे आचारों की चर्चा भी की है, यथा--देवपाल ने आगमन-उद्देश्य के कथन, कन्या के नाम के 
उच्चारण, कुलदेवता की पूजा, .लता-फूलों के फेंकने की ओर संकेत किया है । टीकाकार ब्राह्मणवल का कथन हैकि 
कश्मीर में विवाह के समय सास अथवा कोई सधवा नारी वर और वधू के सिरो पर शुभसूचक माला बाँधती है, सास 
वर के पैरों, घुटनों, कंधों एवं सिर पर पुष्प रखती है और कन्या के शरीर के उन्हीं स्थानों पर उलटी विधि से पुष्प 
(पहले दायें अंग पर, तब वार्ये अंग पर) रखे जाते हैं । 

इरदत्त (गौतम ११।२०) ने निम्न रीतियों का उल्लेख किया है; चोल देश में, जब सूर्य वृष राशि में रहता है 
तो कुमारियाँ विभिन्न रंग के वर्णों से पृथ्वी पर सूर्य के वृत्त को परिचारकों के साथ खींचती हैँ और प्रातः-सायं पूजा 
करती हैं; मार्गशीष की पुणिमा को कुमारियाँ आभूषण धारण कर गाँव में घूमती हैं और इस भ्रमण से उन्हें जो कुछ 
प्राप्त होता है, उसे मंदिर की मूर्ति पर चढ़ा देती हैं । जब सूर्यं कक राशि में होता है तो वे उमा देवी की पूजा करती 
हैं और (जब चन्द्रमा पुर्वा फाल्गुनी नक्षत्र में रहता है) देवताओं को उद (मुद्ग) के दाने चढ़ाती हैं। जब सूर्य 
मीन राशि में होता है और चन्द्रमा उत्तरा फाल्गुनी में, तो गृहस्थ लोग लक्ष्मी की पुजा करते हैं। और देखिये आप० 
: qo qo (२।६।१३।६०) एवं बृहस्पति तथा तंत्र वातिक, जिनके कथनों का उल्लेख इस सिलसिले में ऊपर किया जा 
चुका है। इसी प्रकार के अन्य लेखकों द्वारा प्रस्तुत दृष्टांत उपस्थित किये जा सकते हैं, किन्तु हम स्थानाभाव से उनका 
; यहाँ उल्लेख नहीं करेंगे। निक ु 


ett के विषय में गाँव में प्रवेश करना चाहिये” (ग्राम-वृद्धों की सम्मति ली जानी चाहिये), क्योंकि “ग्राम इन दोनों 
विषयों में प्रमाण माना जाता है।” ; 
प्राचीन काल से लेकर आज तक बहुत-से जाति-आचारों एवं प्रचलनों को मान्यता मिलती रही है। गौतम 
_ (११२०), बसिष्ठ (१।१७), मनु (१।११८, ५।४१ एवं ४६), कौटिल्य (३।७) तथा शुक्र (४।५।४७) 
ने जाति-आचारों की वैधानिकता पर बल दिया है और राजा द्वारा उन्हें रक्षित एवं शासित किया जाना 
है । awe (१।३६१) ने उनलोगों को राजा द्वारा दंडित होने योग्य माना है जो कुल, जाति 
के आचारों से हट जाते हैं। कात्यायन (४०) ने व्यवस्था दी है कि राजा को प्रतिलोमः जातियों 
पर्वतीय दुर्गो या दुष्य स्थानों के निवासियों के व्यवहारों का भी तिरस्कार नहीं 
मल ही वे स्मृति-नियमों के विरोध में पड़ जाते हों। परिभाषाभ्रकाश में मित्त मिश्च ने कहा 
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जाति, वग, विधर्मी लोगों के आचारों की edtata Sos 


है कि नैतिक दोषों से रहित अच्छे शूद्ों के आचार, उनके पुत्नों और अन्यों.के लिए अनुल्लंघनीय हैं (भले ही वे वेद 
को न जानते हों) । 
पश्चिमी देशों की तुलना में प्राचीन भारत में अत्यधिक धामिक सहिष्णुता पायी जाती थी । देखिये इस ग्रंथ 
का खड २,अध्याय ७ एवं अध्याय १६ जहां पर हमने इस विषय में कुछ प्रकाश डाल दिया है। अशोक ने अपने सातवें 
स्तम्भाभिलेख (एपि० Fo, जिल्द २, Yo २७२) में कहा है कि उसने संघों, ब्राह्मणों, आजीवकों और अन्य सम्प्रदायों 
(पाषंडों) की परवाह (मत-रक्षा) की है। भगवद्गीता (41२३-२५) ने घोषणा की है कि जो भक्त अन्य देवताओं 
की पूजा करते हैं वे स्वयं कृष्ण की ही पूजा करते हैं और जो पितरों एवं अन्य तत्त्वों की पूजा करते हैं, वे भी कांक्षित 
फल की प्राप्ति करते हैं। मानसोल्लास ने प्रतिपादित किया है कि दूसरे देवताओं के प्रति निन्दा एवं घुणा का परिः 
त्याग करना चाहिये और किसी मूर्ति या मन्दिर को देखकर श्रद्धा प्रकट करनी चाहिये न कि घुणा की दृष्टि से आगे 
चला जाना चाहिये । विभिन्‍न प्रदेशों के लोगों ने निस्संदेह एक-दूसरे के आचारों और रीतियों की खिल्ली उड़ायी है, 
उदाहरणार्थं, 'जीवन्मुक्तिविवेक' नामक दाशंनिक ग्रंथ का कहना है कि दक्षिण के ब्राह्मण उत्तर के ब्राह्मणों को मांस- 
भोजी कहकर निन्दित करते हैं और उत्तर के ब्राह्मण दक्षिण के ब्राह्मणों को मातुलकन्या से विवाह करने के कारण 
गहित कहते हैं। उन्होंने इसलिए भी उन की निन्दा की है कि दक्षिणी ब्राह्मण लोग मेलों अथवा यात्राओं में मिटटी के 
बरतन लेकर जाते हैं। यह धार्मिक सहिष्णुता सम्बन्धी सामान्य मनोवृत्ति का ही फल था कि स्मृतियों एवं निवन्धों 
ने नास्तिक सम्प्रदायों के आचारों को राजा द्वारा शासित होने को कहा है। याज्ञवल्क्य ने व्यवस्था दी है कि राजा 
को श्रेणियों, व्यवसायियों, पाषंडों एवं सैनिकों के धर्मों अथवा विधियों को खंडित होने से बचाना चाहिये। ३१ नारद 
(समयस्यानपाकर्म, १-३) ने कहा है कि राजा को पाषंडों, व्यापारियों, श्रेणियों एवं अन्य वर्गों के समयों (रीतियों या. 
विधानों) की रक्षा करनी चाहिये और जो भी परम्परागत आचार-कृत्य, उपस्थिति-विधि एवं जीविका-साधन आदि 
उनमें विशिष्ट रूप से पाये जायें उनको राजा द्वारा बिना किसी परिवर्तन का रंग लगाये छूट मिलनी चाहिये । बृह- 
स्पति ने प्रतिपादित किया है कि कृषकों, कारुओं, मल्लो (कुश्तीबाजों), कुसीदिओं (ब्याज पर धन देनेवालों) श्रेणियों, ` 
Adal, पाषंडों और चोरों के विवादों का निर्णय उनकी रीतियों के अनुसार होना चाहिये ।३२इसमें कोई सन्देह नहीं है कि 


` कुछ स्मृतियों ने नास्तिकों आदि के लिए कठिन नियम बना दिये हैं। गौतम (६1१७) के मत से स्नातक को म्लेच्छों, 


अपवित्न लोगों एवं पापियों (अधामिकों) से बातचीत नहीं करनी चाहिये ।३३मनु (६1२२५) का कथन है कि राजा 
को राजधानी के जुआरियों, नतंकों, नास्तिकों (पाषंडों), शौंडिकों (सुराजीवियों) आदि को निकाल बाहर करना 
चाहिये । मनु (४३०) ने पुनः कहा है कि नास्तिकों, दुष्टों आदि को शब्द द्वारा अर्थात्‌ मौखिक रूप से भी आतिथ्य 
नहीं देना चाहिये । जहाँ नास्तिक लोगों का आधिपत्य हो गया हो वहां निवास नहीं करना चाहिये 1 याज्ञ (२।७०) 
एवं नारद (ऋणादान १८०) के मत से पाषण्डियो या नास्तिकों को साक्षी नहीं बनाना चाहिये । इन उक्तियो की 
व्याख्या कई ढंग से की जा सकती है । सम्भवतः गोतम एवं मनु के वचन उन युगों के द्योतक हैं जब कि बौळ्धों एवं. 
जैनों तथा वेदधर्मानुयायियों के मनोभावों के बीच पड़ी गहरी खाई तब तक ताजी ही थी, अर्थात्‌ उन्हीं दिनों वे वेदः 


३१. श्रेणिनैगसपाखंडिगणानामप्ययं विधिः । भेद stat नुपो रक्षेसपवं वत्त च पालयेत्‌ ॥ याज्ञ०(२।१७२) | 

३२. कौनाशाः कारुका मल्लाः कुसोदश्रेणिनतं काः | लिगिनस्तस्कराश्चैव स्वेन घसरण निर्णय Lago (ao. छ 
सा० Yo २०१; व्य० नि०, To ११; Bo To, Fo २३) । 

३३. न स्लेच्छाशुच्यधामिकः सह सम्माषत । गौतम (5।१७) । 
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विरोधी घमं उदित हुए थे और उन के विरोध में वार्ते कही जाने लगी थीं। किन्तु उपयुक्त व्यवस्थाओं में अधिकांश 
चेदानुयायियों के लिए व्यक्तिगत रूप में ही प्रतिपादित हुई थीं । उनसे नारद, बृहस्पति आदि के उपर्युक्त वचन 
खंडित नहीं माने जा सकते । बिना किसी विरोधाभास के यह बात कही जा सकती है, कि चौथी शताब्दी के उप- 
रान्त भारतीय शासननीति सभी प्रकार के धर्मों के रक्षण करने में प्रवृत्त थी, अर्थात्‌ राजा किसी भी प्रकार किसी 
के घामिक मामलों में हस्तक्षेप नहीं करता था । 
कुलाचारो के विषय में हम आगे कुछ विशेष संकेत करेंगे । और देखिये इस ग्रन्थ का GSR, अध्याय ६ | 
विभिन्न वैदिक शाखाओं के अनुयायियो द्वारा अनुमोदित या उनमें पाये जानेवाले तथा गृह्यसूत्रों में वणित 
धार्मिक कृत्यों के विषय में जो आचार, रीतियाँ आदि हैं उनके विषय में निबन्धों ने बहुत से उदाहरण उपस्थित 
किये हैं । दृष्टान्त-स्वरूप हम कुछ उदाहरण यहां दे रहे हैं।याज्ञ ० (१1२४२) के मत से श्राद्ध के लिए आमन्त्रित 
ब्राह्मणों को भोजन कराने के उपरान्त ही पितरों को पिंड देना चाहिये, किन्तु मनु (३३२६१) ने कहा है कि ब्राह्मणों 
को भोजन कराने के पहले भी पिण्डदान किया जाता है। स्मृतिचन्द्रिका (श्राद्ध, To ४७१) का कथन है कि इस 
विषय में अपनी वैदिक शाखा का अनुसरण करना चाहिये । पंचमहायज्ञों में एक पितृयज्ञ भी है, जो कुछ लोगों (यथा 
कात्यायन) के मत से ATT है और मन्‌ (३।८१) के मत से श्राद्ध है, किन्तु 'स्मृतिचन्द्रिका' (१, To You) का 
कथन है कि इस विषय में अपनी शाखा का अनुसरण करना चाहिये । यही बात तपंण के विषय में भी लागू है 
(स्मृतिच० १, Fo १६१ एवं मदनपारिजात To २८६) । गर्भाधान के मास में, जब कि सीमन्तोन्नयन संस्कार किया 
जाता है, अपने गृह्यसूत्र के नियमों का अनुसंरण करना चाहिये (स्मृतिच० १, Fo १७ एवं परा० मा० १, भाग 
२, To २२) । यही बात नामकरण संस्कार के विषय में भी हैं (ल्मृतिचं० १, To २१ एवं Wo मा० १, भाग २ 
Wo २५) । गौतम (११।२१-२२) आदि का कथन है कि राजा को श्रेणियों तथा समुदाय की रीतियों का पालन 
कराना चाहिये । ऐसी रीतियों के विषय में देखिये इस खंड के अध्याय २१ का आरम्भिक अंश । 


‘ 
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अध्याय ३४ 
कलिचज्यं 
(कलियुग में वर्जित कृत्य) 


हमने गत अध्याय में इसकी चर्चा कर दी है कि कतिपय स्मृतिवचनों के विरोधात्मक स्वरूपों के समाधान 
की विधियों में एक विधि अथवा एक स्थापना ऐसी थी कि उन वचनों में कूछ युग।न्तर (अतीत युग) से संबंधित कहे 
गये थे । उदाहरणार्थ, जब हारीत ने स्त्रियों के लिए उपनयन-संस्कार की व्यवस्था दी तो स्मृतिचन्द्रिका' (१, To २४) 
एवं 'पराशरमाधवीय (१, २, To ८३) ने कहा कि वह वचन कल्पान्तर अर्थात्‌ अन्य प्राचीन युग का द्योतक है। इस 
ग्रंथ के द्वितीय खंड में कतिपय स्थानों पर कलियुग में वाजित बहुत से कृत्यों की ओर संकेत कर दिया गया है । इस 
संबंध में एक मह्वपूर्ण बात यह है कि जब 'पराशरस्मृति' (१।२४) ने स्पष्ट खूप से कलियुग के धर्मो की व्यवस्था 
कर दी थी, तब भी 'आदित्यपुराण' (जिसे १२वीं शताब्दी एवं पश्चात्काल के लेखकों ने बहुधा उद्धत किया है) ने 
निम्न बातें (जो पराशर द्वारा कलियुग के लिए व्यवस्थित ठहरायी गयी थीं, ४।३० एवं ११।२२) कलियुग में वजित 
मानी हैं--विधवाविवाह (पराशरस्मृति ४३०), ज्ञानी एवं चरिद्ववान्‌ ब्राह्मणों के लिए जत्म-मरण-सम्बन्धी अशुद्धता 
की अवधि में भिन्नता (पराशर० ३।५-६) एवं शृद्रो की पाँच कोटियों के यहाँ भोजन करने के लिए ब्राह्मण को 
अनुमति (पराशर० ११।२१) 1१ अतः युग सम्बन्धी सिद्धान्त के उद्भव एवं विकास तथा कलिवज्य के विषय सें 
छानबीन करना आवश्यक है। 

महाभारत (शान्ति० ५६), मनु (१।८१), नारद (919-2), बृहस्पति एवं पुराणों के अध्ययने से यह प्रकट 
होता है कि उनके कथनानुरार आदिकाल में आदर्शं समाज की स्थापना थी, जो क्रमशः पश्चात्कालीन युगों में अवनति 
को प्राप्त हो गयी और मानव की नैतिकताओं, स्वास्थ्य एवं जीवन-विस्तार में क्रमशः ह्लास दिखायी देने लगा | किन्तु 
उन्होंने इस बात में भी विश्वास रखा कि इस प्रकार की अधोगति सुदूर भविष्य में नैतिक विशिष्टता के कारण समाप्त- _ 


सी हो जायगी । दुःख की बात यह है कि सभी उपस्थित ग्रंथों में यही बात प्रकट की गयी है कि उनका युग पापयुस . 


है; किसी भी ग्रंथ ने यह नहीं कहा कि विशिष्ट सुन्दर-युग निकट भविष्य में प्रकट होनेवाला है। 
वर्धमान नैतिक-अधःपतंन वाले सिद्धान्त का मूल ऋग्वेद में भी मिलता है। यम और यमी के प्रसिद्ध उपा 
ख्यान में यम ने एक जगह आक्रोश किया है (१०।१०।१०)-वे युग अभी आनेवाले ही हैं जब भगिची (बहिन) अपत्ते _ 


१. पराशरस्मृति (४1३०) के कुछ मुद्रित संस्करणों में आया है--नष्ठे मृते प्रव्नजिते क्लीबे च पतिते पतौ । 5 
दंचस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यो न विद्यते ॥ जिसे पराशरमाधवीय (२।१, पृ० ५३) ने त्रटिपुण माना है और कहा है | 
कि कट्टर लोगों ने ही यह अनर्थ किया है। माधव ने “पतिरन्यो न विद्यते के स्थान पर 'पतिरन्यो विघीयते' तै' क 
शुद्ध माना है और कहा है-'अय॑ च पुनरद्वाहो युगान्तरविषयः ।' पराशरस्मृति का यह श्लोक नारद (स्त्री 
go) सें सी पाया जाता है । 
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लिए अयोग्य (बहनों के लिए अयोग्य ठहराये गये) कार्य करेंगी । ऋग्वेद में कम से कम ३३ बार युग शब्द का प्रयोग 

हुआ है किन्तु इसका वास्तविक अर्थ कुछ अंशों में संदेहास्पद है 1 कुछ स्थानों पर इसका तात्पर्यं “जुआ (बेल जोतने का 

_ विशेष काष्ठ) है (soo १०६०८, १०।१०१।३ एवं ४) । कतिपय स्थानों पर इसका सम्भवतः अर्थ है अल्प काल की 
अवघि (ago ३।२६।३) । सामान्यतः इसका अर्थ है एक पीढ़ी (Ao १,६२।११, WIRY, १।१२४।२, २।२।२, 
RRS, ५।५२।४) । ऋग्वेद (१।१५८।६) में 'दीर्घंतमा मामतेयो जुजुर्वान्‌ दशमे युगे' में युग का सम्भवतः अर्थ 

है चार या पाँच वर्षों की अवधि', जब कि ऋग्वेद (६।१५।८५ ६।५।५, १०।७२।२, १०।६४।१२; १०।६७।१) में इसका 
तात्पर्य है 'समयकी एक.लम्बी अवधि’ । अथर्ववेद (८।२।२१) में युग का सम्भवतः अर्थं है कई सहस्र वर्षों का काल, 

दो युग दस सहस्त वर्षं से अधिक का काल कहा गया है (शतं तेऽयुतं हायनान्‌ ठे युगे त्रीणि चत्वारि क्रमः) । यहाँ पर चार 

युगों की ओर स्पष्ट संकेत है और यह भी परिलक्षित होता है कि युग एक लम्बे काल का द्योतक है । ऋग्वेद के मंत्रों 

में युग शब्द का जो भी अर्थ हो किन्तु वहाँ कृत, त्रेता, द्वापर एवं कलि नामक विख्यात युगों के नाम नहीं आये है। ऋग्वेद 

में उल्लिखित ‘ga’ शब्द का अथं कदाचित्‌ यूत में पासे या विभीतक के बीजों का सुन्दर उत्क्षेपण (फेंकना) है (zo 
१०।३४।६ एवं १०।४३।५) । अथवेवेद (७।५२।२, ५, ६) में Sa का यही अर्थं हैं। कलि ऋग्वेद के (८।६६।१५) 

मंत्र का लेखक है ('कालयो मा विभीतन अर्थात्‌ हे कलि के वंशज, भय मत करो) । ऋ० (१०।३४।८) में आया है कि 
अश्विनौ ने बढ़े कलि का कायाकल्प कर दिया | और देखिये -ऋःवेद (१।११२।१५) जहाँ ऐसा उल्लेख है,कि कलि को 
अश्विनौ से एक पत्ती प्राप्त हुई ।किन्तु कलि का पासे फेंकने वाला अर्थ ऋग्वेद से नही प्रकट होता ।अर्थववेद (७।११४।१) 

में कलि का अर्थ पासे फेंकने के अर्थ में है। कृत, त्रेता, द्वापर एवं आस्कन्द नामक शब्द To सं०(४।३।३), वाज० 

Go (३०।१८) एवं शत० ब्रा०(१३।६।२।६-१०) में प्रयुक्त हुए हैं।* पश्चात्कालीन साहित्य में कलि को तिष्य कहा 
गया है (यथा भीष्मपवं १०।३ में) । To ब्रा० (३।४।१६) में 'आस्कन्द' के स्थान पर कलि“ शब्द प्रयुक्त हुआ है ।३ 
ऊपर के सभी स्थानों में कृत और अन्य तीन शब्द झूत में उत्क्षेपण (फेंकने) के अथं में प्रयुक्त हुए है। तै०ब्ना० (१।५।- 

११) में ९४ स्तोम (त्रिवृत, पंचदश, संप्तदश एवं एकविश) कृत हुँ और पाँच कलि हैं' ऐसा पढ़ते है। इससे प्रकट होता 

हु किक्रत चार वार या चार के गुने के अर्थ में लिया जाता था और कलि उस फेंकने के अर्थ में लिया जाता था जब चार 
के भाग देने पर एक शेष रहता था । ऐतरेय ब्रा० ने कृत एवं अन्य तीन शब्दों का प्रयोग मानवक्रिया के अपेक्षाकृत अधिक 
उपादेय स्वख्पों के रूपक अर्थ में किया है--“सोया हुआ व्यक्ति कलि है, उठने के लिए सन्नद्ध होते समय वह द्वापर 
- छी जाता है, जब उठता हतो त्रेता हो जाता है और जब इधर-उधर चलने लगता है तो कृत हो जाता है ।”४शतपथ ब्रा० 
' (२।४।४।६) ने कलि को 'अभिभू' (हरानेवाला) कहा हैऔर निर्देश किया है कि कलि वह पाँच का उतक्षेपण है जो 
“Sea को हर्‌ देता है । 'छान्दोग्योपनिषद्‌' (४।१।४) में आया है--“जिस प्रकार (दूत खेल में) सभी नीचे के उत्क्षेपण 


3 मो यो we तनूवशी | घृतेन कलि शिक्षामि स नो मृडातीदृशे Ut अथवं ° (७।११४।१)। 
क्‌ इतायादिनवरशं Ray कल्पिनं द्वापरायाधिकल्पिनमास्कन्वाय समास्थाणुम्‌। वाजसनेयी संहिता 
८) । कृताय समाविनं चेताया आदिनवदशं द्वापराय बहिःसदं कलये सभास्थाणुम्‌ । तैत्तिरीय ब्राह्मण 


oe (न बार: स स्तोमाः कृतं तत्‌ । अथ पञ्च कलिः सः । तस्माच्चतुष्टोमः । ते ० ब्रा० (१।५।११) । 
| , ु द्वापर: । उत्तिष्ठंस्त्रेता भवति कृतं सम्पद्यते चरन्‌ ॥ ऐतरेय ब्राह्मण 
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कृत, नेता, युग आदि के कालवाचक अर्थ कौ खोज ६८३ . 


कत कपण में परिगणित हो जाते हैं, उसी प्रकार उस (रैक्व) के पास मनुष्यों डारा सम्पादित अच्छे कर्तव्य का प्रभाव 
चला आता a यहाँ शंकराचाय ने व्याख्या की है कि ४ चिह्नों वाला क्षेपण कृत है और ३, २या १ faa वाले 
उत्क्षेपण क्रमशः नेता, द्वापर और कलि कहे जाते हैं। मुंडकोपनिषद्‌ (१।२।१) ने त्रेता की ओर संकेत किया है, “यही 
सत्य है; वे यज्ञ संबंधी ae जिन्हें ऋषियों ने मंत्रों में देखा, त्रेता में कई प्रकार से सम्पादित हुए हैं।* अन्तिम वाक्य 
की व्याख्या शंकराचाये ने दो प्रकार से की है, जिसमें प्रथम यह है--होता, अध्वर्यु एवं उद्गाता नामक तीन पुरोहितों 
के कमों के रूप में जो निर्देशित है, वह तीनों वेदों पर आधारित है, और विकल्प से व्रेता युग की ओर संकेत करता है। 
इस ee यह प्रकट होता है कि वैदिक साहित्य के अन्तिम चरणों तक अर्थात्‌ उपनिषदों तक कृत, त्रेता एवं कलि 
चूत-क्रीडा में पासा फेंकने के अर्थं में प्रयुक्त होते थे और यह सन्देहात्मक है कि वे विश्व के विभिन्न युगों के द्योतक 
थ । यहाँ तक कि महाभारत में भी कृत और द्वापर शब्द उसी अर्थ में लिये जाते थे (विराटपर्व ५०।२४) । गोपथ 
ब्राह्मण (१२०) में द्वापर युग के आरम्भ की ओर संकेत है। 
वेदांगज्योतिष में भी 'युग' शब्द पाँच वर्षों की अवघि का द्योतक हैं (पञ्चसंवत्सरमयं युगाध्यक्षं प्रजापतिम्‌) । 
प्राचीन पितामहसिंद्धान्त के मत से वराहमिहिर की पंचसिद्धान्तिका ( १२।१) में 'युग' का अर्थ होता है.सूयं और चन्द्रमा 
के पाँच वर्ष रविशशिनोः पञ्च युगं वर्षाणि पितामहोपदिष्टानि)। यही अर्थं शान्तिपवं(११।३८) में भी है। निरुक्त 
(१।२०) ने प्राचीन ऋषियों और पश्चात्कालीन ऋषियों में अन्तर इस प्रकार व्यक्त किया है—प्राचीन ऋषि 
साकात्कृतधर्मा (धर्म के प्रत्यक्षदर्शी) थे और उन्होंने असाक्षात्कृत ध्म वाळे ऋषियों को शिक्षा द्वारा मंत्र ज्ञान दिया।७ 
किन्तु इसने न तो चारों युगों के सिद्धान्त का वर्णन किया है और न किसी प्रकार का संकेत ही किया है। गौतम (१। 
३-४) एवं आप० To Yo (२।६।१३।७-६) ने स्पष्ट कहा है कि “प्राचीन ऋषियों में धर्मोल्लंघन एवं साहस के कार्य 
देखे गये हैं, किन्तु आध्यात्मिक महत्ता के कारण वे पापी नहीं हो सके, किन्तु पश्चात्कालीन मनुष्य को आध्यात्मिक 
शक्तिदौबंल्य के कारण वैसा नहीं करना चाहिये, नहीं तो वह कष्ट में पड़ जायगा ।' यहाँ पर स्पष्टतः प्राचीन ऋषियों 
एवं पश्चात्कालीन ऋषियों के आध्यात्मिक गुणों के विषय में अन्तर बताया गया है, किन्तु चारों युगों के नामों अथवा 
उनके सिद्धान्त के विषय में कुछ भी नहीं कहा गया है। आप० घ० Fo (१।२।५।४) का कहना है कि आगे के मनुष्यों 
में नियमातिक्रमण के कारण ऋषि उत्पन्न नहीं होते । अतः ऐसा कहना सम्भवतः सामक न सिद्ध होगा कि गौतम 
एवं आपस्तम्ब के आरम्भिक धमंसूत्ों के समय में भी युग-संबंधी सिद्धान्त का पूर्ण विकास नहीं हुआ था, | 
यद्यपि दोनों ने यही कहा है कि वे पतन के युग में हैं और मंत्द्रष्टा ऋषियों के उपरान्त वाले ऋषि लोग 
निकृष्ट हैं। 
युगों की सिद्धान्त-सम्बन्धी निकटतम सीमा के स्थापन में हमें राजाओं द्वारा उपस्थापित शिलालेख आदि 
सहायता देते El अशोक के शिलालेख (संख्या ४,५) में जो कालसी और दो अन्य स्थानों के हैं, निम्न शब्द आये हैं-- 
“आव कपं' (यावत कल्पम्‌) तथा गिरनार वाले में 'आव सम्वर कप', जिसका अर्थे है “कल्प के अंत तक” या “कल्प 


५, तदेतत्सत्यं मंत्रेषु कर्माणि कवयो यान्यपश्यंस्तानि त्रेतायां बहुधा संतताति । मुडकोप० (१।२।३). 

६. साघशुक्लप्रपततस्य पोषक्रृष्णसमापिनः । युगस्य पंचवषंस्य कालज्ञानं परचक्षते ॥ बेदांगज्योतिष (५) 

७. साक्षात्हृतधर्माण ऋषयो बभूवुस्तेऽसाक्षात्कृतधमंभ्य उपदेशन सन्त्रास्संप्राडु: । निरुक्त (१२०) । और 
देखिये वनपर्व (१८३-६७) । 2 

८. तस्सादृषयोष्वरेषु न जायन्ते नियमातिक्रमात्‌ । आप० To सु० (१।२।५।४) । 02 
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के अंत तक जब कि संवतं नामक बादल एवं अग्नियाँ उभड़ेंगी।”६ देखिये कापंस Seas eis ae 
To ८, १०, ३०-३३ । इससे प्रकट होता हँ कि कल्प (काल की वह लम्बी अवधि जिसके अंत में थे द eee 
है) की भावना, जो युगों के सिद्धान्त का एक अंश है, ईसा के पूर्वे तीसरी शताब्दी में उत्पन्न हो चुक a Se es 
(१५० fo) के जूनागढ़ अभिलेख में आया है--'वायु जिसका वेग युग के निधन (अंत) के सदृश घ : ds be ४ 
था! देखिये एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ८, Jo ३६ एवं ४३ । पल्लव राजाओं (तीसरी या जीपी a) is 
शिलारेखों में वे “कलियुग के बुरे प्रभावों के कारण गन में पड़े धर्म को निकालने : में सदैव तत्पर' कहे गये हैं ( as 
दोषावसभ्तधर्मोंद्धरणनित्यसन्नदधस्प) । गुप्तकाल (४१५-१६ ई०) के 5६वें वष के कर 2 में कल nee 
} का पालक कहा गया है । और देखिये गुप्ताभिलेख संख्या ५५, TO २२७ एव २४० थु. 
i अभिलेख ह इन्डि०, जिल्द ८, पु० ३४) जहाँ कलियुग की os संकेत है if el 
अभिलेखों का हवाला देना नितान्त आवश्यक नहीं है। उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट होता है कि युः i ce ee 
सिद्धान्त का उदय ईसा पूर्व चौथी या तीसरी शताब्दी में हो गया था और ईसा के उपरान्त प्रथम शताब्दी के आते-आ 
उनका पूर्ण विकास हो गया । पूर्ण विकास के लिए लम्बी अवधि आवश्यक. है । उदाहरणाय, ब्रह्मगुप्त अर 
सिद्धान्त १११०) का कथन है कि युगों, मतुओं एवं कल्पों का सिद्धान्त जो आर्यभट द्वारा प्रतिपादित था, स्मृति 
था 
॥ Hy Dae eas का पहन करें तो उपर्युक्त निष्कर्ष की सिद्धि हो जाती है । अहाभारत (वन- 
पबे के अध्याय १४६ एवं १८८, शान्तिपर्व के अध्याय ६६, २३ १-२३२), मनु (अ० १), विष्णु ध० Fo oa ) 
पुराणों (यथा विष्णु १३, हा३; मार्कण्डेय ४६; AAT २३४-२३० भतस १४२-१४४) एव ब्रह्मगुप्त जसे २ us 
षियों के ग्रंथों में युगों एवं मन्वन्तरों के सिद्धान्त की चर्चा संक्षेप में निम्त रूप म मिलती है--कृत, AAT, द्वापर क कलि- 
यग तथा संध्या (जो प्रत्येक युग के पूर्व का काल है) कि = (जो a युग हे = काल गा vas 
Rate कृत, Ad, द्वापर और कलियुग क्रम से ४,०००, ३,०००, >> ००० वर्षो 
ता समय Ud संध्यांश क्रम से ४००, ३००, Yoo, १०० बर्षा की के योतक ह 
(अर्थात्‌ कृत की संध्या ४०० वाली एवं संध्यांश ४०० वर्ष वाला आदि-आदि) । कितु थे दिव्य वर्ष ठ । प्रत्येक 
दिव्य वर्ष ३६० मानवीय वर्षों के बराबर होता है। अतः चारों युगों के मानव वर्षों की जानकारी के लिए हमें १२, ० १७ 
में ३६० का गृणा करना होगा (अर्थात. वास्तविक संख्या ४३,२०,० ०० है) । कृतयुग अपनी संध्या र चु 
aa १७,२८,००० मानवीय वर्षों के बराबर होता है, तता १२,६६,००० वर्षों के बराबर, ढापर mk 900 व्‌ 
के बराबर और कलियुग ४,३२,००० वर्षों के बराबर होता है। ये चारों युग मिलाकर कभी-कभी चतुर्युग 20 १७१) 
` झया केवल युग (वनपर्वे १४८२७; शान्ति प० २३२।२६) के नाम से पुकारे गये हैं; इत चारों att ee ० a 
ower के एक दिन के बराबर होते हैं जिसे कल्प की संज्ञा दी गयी है। यही बात ब्रह्मा की रात्रि की हे a SS 
oft है। कल्प के अन्त में विश्व ब्रह्मा में लीन हो जाता है जिसे प्रलय कहा जाता है और ब्रह्मा की रात्रि oe श्व 
` कापुनः उदय होता है। ब्रह्म के एक दिन में १४ मनु होते हैं। अतएव प्रत्येक मनन्त र लगभग ७१ TTT (१०००- 
= १४) के बरावर होता है । ब्रह्मा की आयु सौ at है जिसका आधा समाप्त हो गया है, अतः बतेसान समय 


सिलाइये 'ततः संवतेको वह्हिरवायुना सह मारत। लोकमाविशते पुर्वेमावित्यैरूपशोषितम्‌' ॥ वनपवं 
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युगों की गणना और स्वभाव र cy 


ब्रह्मा हे जीवन का अर्धाश अथवा ढितीय परार्ध कहा जाता है और आज का चलता हुआ कल्प वाराह कहा 
जाता है। 

उपर्युक्त विवेचन से प्रकट होता है कि पुराणों के मत से विश्व की उत्पत्ति और उसका प्रलय कई बार हुआ है 
और इसी प्रकार कई मन्वन्तर (मनु० १८०) हुए हँ । अपनी विशेषताओं के आधार पर चारों युग एक दूसरे से भिन्न 
हैं। कृत इसलिए कहा जाता है कि इस युग में प्रत्येक कार्य पूणं (कृत) कर दिया जाता है और कुछ छोड़ा नहीं जाता ।* ० 
चारों युगों के प्रतीकात्मक रंग हैं एवेत, पीत, लोहित एवं कृष्ण (वनपर्व १५६।३२) । कृत में घर्म पुर्णंता के साथ 
प्रचलित रहता है और चारों TA पर खड़ा रहता है (मनु ८1१६ एवं वनपवं १६०।६ आदि में धर्म को आलंकारिक 
रूप में वृष (वैल) कहा गया है) १ और ag आगे के युगो में चौथाई रूप में पतन को इस प्रकार प्राप्त होता है(मन्‌ 
१।८१-८२=शान्ति २३२।२३-२४) कि कलि में केवल एक चौथाई (अर्थात्‌ केवल एक पैर) बच रहता है और तीन 
चौथाई (अर्थात्‌ तीन पैरों) में अधमं समाविष्ट हो जाता है। कृत में सब लोग रोगों से मुक्त रहते हैं, अभिलषित फल 
प्राप्त करते हैं और मानव-जीवन चार सौ वर्षो के बराबर होता है । कृत युग की ये विशेषताएँ अन्य तीन युगों में एक 
चौथाई रूप से घटती जाती हैं(मन्‌ १।८३ = शान्ति २३२।२५)। चारों युगों के धमं भिन्न होते हैं; कृत में तप परम 
धर्मं था, त्रेता में दार्शनिक ज्ञान, ढोपर में यज्ञ और कलि में केवल दान (मनु १।८५-८६= पराशर १।२२-२३ = 
शान्ति० २३२।२७-२८) । 

कृत, AT, द्वापर एवं कलियुग के धर्मों की उद्घोषणा क्रम से मनु, गौतम, शंख-लिखित एवं पराशर ने की है 
(पराशरस्मृति १।२४) । कृत में केवल एक वर्ण था किन्तु कलि के अन्त में सभी शूद्र हो जायेंगे (ब्रह्मण २२६।५२, 
मत्स्य० १४४।७८)। पराशर (१1२५-२८) ने चारों यूगों की विशेषताओं का वर्णन किया है जिसे यहां हम स्थाना- 
भाव से नहीं दे रहे हैं। मनु (६।३०१-३०२) के मत से युग काल के संकीर्णं अथवा बेधे-नेंधाये भाग नहीं हैं। राजा 
अपने आचरण द्वारा एक युग की विशेषताओं को दूसरे में प्रवाहित कर सकता है। 'मेघातिथि' (मनु ६1३०१) ने 
व्याख्या की है कि राजा को इस गलतफहमी में नहीं पड़ना चाहिये कि कलि-काल कोई ऐतिहासिक भाग है और वह 
इसलिए कलि या कृत नहीं हो सकता, बल्कि बात तो यह्‌ है कि राजा अपने आचरण द्वारा प्रजाजनों में कतिपय युगों की 
परिस्थितियों को उत्पन्न कर सकता है। 

वनपर्वे (१४६।११-३८), वायु० (३२ एवं ५७-५८), लिग० (३६), मत्स्य० (१४२-१४४), गरुड्० 
(२२३); नारदीय० (पूर्वां ४१) एवं अन्य पुराणों में चारों युगों के स्वभाव का वर्णन है जिसे हम यहाँ स्थानाभाव 
के कारण उल्लिखित नहीं कर सकते। किन्तु महाभारत एवं पुराणों में वणित कलियुग के स्वभाव के विषय की जान- 
कारी आवश्यक है । वनपर्व (अध्याय १८८ एवं १६०), युगपुराण (गरगंसंहिता का अ०), हरिवंश (भविष्य० अः 
RX), Tae (२२६-२३०), वायु० (५८ एवं ६६।३६१-४२५), मत्स्य० (१४४।३२-४७), कूम ° (१।३०), विष्णु 
Go (६।१।२), भागवत (१२।२) ब्रह्माण्ड (२।३१ ), नारदीय (Fate ४१, २१-८८), लिग (४०), नृसिह( ५४ 
११-४६) एवं अन्य ग्रंथों ने अधिकांशतः समान श्लोकों में कलियुग के विषय में बहुत ही निराशाजनक, अन्धकारपुर्ण 
एवं अत्यन्त हृदयस्पर्शी बातें कही हैं । 

प्रमुख बातें ये हैं कि कलियुग में शूद्र एवं म्लेच्छ राजाओं का राज्य होगा, नास्तिक सम्प्रदायों की प्रधानत | 


ay 


कृतमेव न कत्तंव्यं तस्मिन काले युगोत्तसे । वत्तपव (१४६।११) । 
११. कृते चतुष्पात्सकलो निर्वुयाजोपाषिर्वाजतः | वृष: प्रतिष्ठतो धर्मो मनुष्ये अरतषेस ॥ चतपवं ( 
XR 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Cllection. seen 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


ant घर्मेशास्त्र का इतिहास 


होगी, जाति-सम्बन्धी कतेव्यों एवं सुविधाओं में उलट-फेर होगा और शारीरिक एवं नैतिक शक्तियों का ह्लास 
: si के समय के विषय में मतैक्य न होने के कारण युगों से सम्बन्धित सिद्धान्त के पूर्ण विकासकाल के विषय 
में कहना कठिन है, किन्तु इतना निश्चय के साथ कहा जा सकता है कि चौथी शताब्दी ई० के आति-आते यह सिद्धान्त 
भली-भाँति विकसित हो चुका था | आर्यभट (कालक्रियापाद १० )ने कहा है कि जब महायुग के (कृत, लेता Es so) 
तीन पाद और ३६०० वर्ष व्यतीत हो चुके थे तो वे २३ वर्ष के थे। आज की गणना के अनुसार वे सन्‌ ४६६ fo 
२३ वर्ष के थे, स्पष्ट है, उनका जन्म ४७६ ई०में हुआ था | वराहमिहिर oo ५८७ ई०)ने अपनी पुस्तक पंच 
सिद्धान्तिका में बहुत-से ज्योतिष सिद्धान्तों के आँकड़ों का निष्कर्ष दिया है, | रोमक सिद्धान्त भी सम्मिलित है, 
जिसके विषय में ब्रह्मगुप्त का कथन है कि वह स्मृतियों के बाहर की वस्तु है, क्योंकि इसने (रोमक सिद्धान्त ने) युगों, 
मन्वन्तरों एवं कल्पों को, जिन्हें स्मृतियों ने कालगणना में उपयोगी माना है, छोड़ दिया है। रघुवंश (१ ५-६६) में 
कालिदास ने धर्मे को क्रेता में केवल तीन पैरवाला कहा है । यह उस समय की बात है जब राम ने इस संसार से विदा 
होने के लिए विचार किया था । आज का कोई भी विद्वान कालिदास को पाँचवीं शताब्दी क उपरान्त का नहीं बता 
सकता। अतः युग-सम्बन्धी सिद्धांत ४०० ई० से पहले ही पुर्णता को प्राप्त हो चुका होगा | Slo का० To जायसवाल का 
कथन है कि गर्गंसंहिता वाले युगपुराण का अध्याय लगभग ५० ई० पू० सन्‌ में प्रणीत हुआ था । सम्भवतः उनका यह्‌ 
विचार ठीक है। 2 
आजकल कलिवर्ष ५०६१ (बीता हुआ) १६६० ई० या शक संवत १००२ या विक्रम संवत्‌ २०१६ 
के बराबर है (यह हिन्दी अनुवाद सन्‌ १६६० में किया गया है) । किन्तु कलियुग के आरम्भ की तिथि के विषय में कई 
मत हैं । उपर्युक्त गणना के विषय में निश्चित तिथि ई० Jo ३१०२ की १८वीं फरवरी का शुक्रवार है। एक मत यह 
है कि कलियुग का आरम्भ महाभारत की लड़ाई के समय से हुआ (आदिपवे २।१३, शल्य० ६०२५ एवं वन० १४४। 
३८) । यह मत एहोल अभिलेख में उल्लिखित है जहां यह कहा गया है कि कलियुग का आरम्भ महाभारत को लड़ाई 
से हुआ ओर ३७३५ वर्ष (बीते हुए) शक संवत्‌ ५५६ के बराबर हैँ (Go ३०, जिल्द १, To १, ७) | आर्यभट को यह 
गणना ज्ञातं थी, क्योंकि उन्होंने कहा है कि जब वे २३ वर्ष के थे तो महामुग के तीन भाग एवं ३६०० वर्ष व्यतीत हो 
चुके थे (कालक्रियापाद, १०)। पुराणों में जो मत प्रकाशित है वह यह है कि जब इष्ण ने अपना अवतार समाप्त कर 
_ स्वर्गारोहण किया तो कलियुग का आरम्भ हुआ 1१२ इस मत से कलियुग का आरम्भ प्रथम मत के कई वषं उपरान्त 
माना जायग्ा। देखिए मौसलपवं (अ० १।१३ एवं २।२०) जहाँ कृष्ण के दिवंगत होने के पूर्व के ३६ वर्ष की ओर 
eter किया गया है । युगपुराण ने द्रौपदी की मृत्यु के दिन से कलियुग का प्रारम्भ माना है (sto बी० ओ० आर० 
so, जिल्द १४, Yo ४००) । वराहमिहिर १३ का एक पृथक मत है। उनका कहना है कि जब युधिष्ठिर राज्य 
कर रहे थे तो चित्रशिखण्डी नक्षत्र मधा में थे। यह काल शक-संवत्‌ में २५२६ वर्षे जोड़कर उपस्थित किया गया। 
इससे युधिष्ठिर कलियुग के ६५३बे वर्ष में माने जायेंगे (आज की गणना के अनुसार), न कि द्वापर में या कलियुग के 


fad यातस्तस्मिन्नच तदा दिने। प्रतिपन्नः कलियुगस्तस्य संज्ञां निबोघतः॥ वायु० (sel 
19४२४१) । 2. 


सन्‌ म सुनयः शासति पृथ्वीं युधिष्ठिरे नुपतो। षडद्विकपञ्चद्धियुतः शककालस्तस्य राज्ञश्च ॥। 
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आरम्भ में । राजतरंगिणी (१।५६) ने बुहत्संहिता को उद्धत कर कहा है कि कौरव एवं पाण्डव कलियुग के ६५३वें - 
वर्षे में थे (१।५१) | विद्वानों ने बहुत प्रयास करके इस भेद को मिटाना चाहा है और इस विषय में बृहत्संहिता के 
शब्द 'पड्द्विक-पञ्च-द्वियुतः' को कई प्रकार से समझाया है, जो संतोषप्रद समाधान देने में असमर्थ है। हम “द्विक 
शब्द को 'दो' के अर्थ में क्यों न लें ? लीलावती एवं बृहत्संहिता ने इसे 'दो' के अर्थ में ही लिया है। 

शककाल, जो उपर्युक्त श्लोक में आया है, वह पञ्चसिद्धान्तिका (१।८) एवं बृहत्संहिता (51२०-२१) में 
प्रयुक्त शकन्द्रकाल या शकभूपाल से भिन्न है, ऐसा मानना कठिन है। वराहमिहिर ने कोई ऐसा संकेत नहीं दिया है कि 
हम उसे भिन्न मानें । श्री चि० वि० वैद्य ने शककाल को वुद्ध के निर्वाण का काल माना है (महाभारत, एक समीक्षा; 
Yo ८०-८१) | किन्तु ऐसा मानना अनुचित है। उनका 'षड्‌-द्विक-पञ्च-द्वियुतः' को २५६६ (न किं २५२६) मानना 
बुरा नहीं है, क्योंकि उससे युधिष्ठिर के काल-निर्णय क तकं पर कोई बुरा प्रभाव नहीं पड़ता। इस व्याख्या से युधिष्ठिर 
ई० Jo २४८८ Fo में माने जायेगे न कि २४४८ Fo में । किन्तु ‘ge’ (६), ‘fen’ (२) आदि शब्दों के साधारण 
मूल्यों को न मानने में कोई TH नहीं है। 

यदि भास्कर वर्मा के निधानपूर ताम्रपत्नों की तिथि की उचित समीक्षा की जाय तो वराहमिहिर की स्थिति के 
पक्ष में बल प्राप्त हो जाता है। इन ताम्रपत्नों ने भास्कर वर्मा की वंशावली को निश्चित करने के लिए उस नरक से 
आरम्भ किया है जिसका पुत्न भगदत्त कौरवों की ओर से लड़ा था और अर्जुन द्वारा मारा गया था (ATT, अ० २४) | 
भास्कर वर्मा सातवीं शताब्दी में हर्षवर्धन का समकालीन था । वह पुष्य वर्मा से १२वीं पीढ़ी में था। अर्जुन से मारे 
जानेवाले भगदत्त का पुत्र वज्नदत्त था जिसके वंशजों ने कामरूप (आसाम) पर ३००० वर्षो तक राज्य किया और तब 
पुष्प वर्मा राजा हुआ। यदि हम प्रत्येक राज्य-काल के लिए २०वर्षों की औसत अवधि माने तो पुष्य वर्मा पाँचवीं शताब्दी 
के आरम्भ में पड़ता है। यदि हम पुष्य वर्मा एवं वञ्रदत्त के बीच के ३००० वषं जोड़ दें तो हम AWa को ई० Jo 
२५०० सन में पाते हुँ जो महाभारत के सम्भावित काल का द्योतक है | यह वराहमिहिर की गणित तिथि (युधिष्ठिर 
के राज्यकाल की तिथि) ६५३ कलियुग (Go Fo २४४८ Fo) की समीपता का द्योतक gl यदि हम यहमान लें कि 
महाभारत की लड़ाई Fo Fo ३१०१ में हुई या कलियुग इसी समय से आरम्भ हुआ, तो पुष्य वर्मा, जो महाभारत 
के ३००० वर्षों के उपरान्त आविर्भूत हुआ, ई० Jo १०१ में रखा जायगा और एसी स्थिति में पुष्य वर्मा एवं 
भास्कर वर्मा में ७०० या ७५० वर्षों की दूरी पड़ जायगी । १२ राजाओं के लिए woo या ७४० वर्षो की अवघि से 
प्रत्येक राजा के लिए लगभग ६० वर्षों का राज्यकाल मानना पड़ेगा जो सम्भव नहीं है । अतः निधानधुर अभिलेख 
से महाभारत की तिथि So पू० ३१०१ नहीं जेचती, प्रत्युत इससे वराहमिहिर की Fo To Woo वाली तिथि को | 
बल मिल जाता है। 

कुछ पुराणों के कुछ एतिहासिक वचनों से महाभारत एवं कलियुग के आरम्भ के काल पर प्रकाश पड़ता है। 
वायुपुराण (६४।४-१५) एवं मत्स्यपुराण (२७३।३६) का कथन है कि परीक्षित के जन्मकाल से लेकर महापद्नन्द | 
के राज्याभिषेक की अवधि १०५० वर्षों की है । भागवतपुराण (१२।२।२६) में यह अवधि १०१५ वर्षों की है। | 
यहाँ पुराण-उक्तियों में कुछ लुटि है । मत्स्य (२७१।१७।३०) ने जरासंध के पुत्र सहदेव के वंशज, मगध के बाहुंद्र्य | 
राजाओं के नाम गिनाये हैं और कहा है कि यह वंश सह्न वर्षों तक राज्य करेगा। इसने आगे (२७२।२-५) चलकर | 
पाँच ऐसे राजाओं का वर्णन किया है जिनक उपरान्त शिशुनाक वंश चलेगा और कहा है कि पाँचों राजा मिलकर 

६० वर्ष तक राज्य करेंगे, जिनमें अन्तिम राजा महानंदि (श्लोक ६-१३) होगा, जिसका शूद्रा से उत्पन्न पूत्र म 

(२७२।१५) होगा। अतः यदि इत तीन वंशों के वर्ष जोड़े जायें तो हमें १५०० की अवधि प्राप्त होगी । 
भागवतपुराण (४।२२।४८ एवं १२।१-२) एवं वायुपुराण (६६।३०८-३२१) द्वारा समर्थित है । वायुपुराण 
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है कि वाहेंद्रय वंश १००० वर्ष तक राज्य करेगा, उसके उपरान्त ५ वीतिहोत्न राजा (aul आदि) १३८ we 8 ee 
करेंगे और इसके उपरान्त शिशुनाक (भागवत एवं ब्रह्मांड दे रण iy oT ate ae es 
राज्य करेगा (स्पष्टतः १५०० वर्ष) । ये अवधियाँ ` र्‌ ॥ 
(0 ५) द्वारा र उपस्थित की गयी हैं। श्रीधर ने भागवत (१ २२२६) की pa म रत 
एवं नन्द (महापद्म) के वीच १४६८ वर्ष की अवधि है (जैसा कि wed ते कहा है) तथा 2 
तक राज्य किया | अतः “वायुपुराण या “मत्स्यपुराण'या'भागवतपुराण' में शुद्ध पाठ 'पंचशतोत्तरम्‌ क हं Do 
दुत्तरम्‌' या “पंचदशोत्तरम' । परीक्षित और नन्द के बीच में १५०० वर्षों की अवधि को मानते हुए न T s : 
विद्वानों के मतानुस।र यह मानते हुए कि नन्द राजा ईसा पूवं चौथी शताब्दी में हुए, यह कहा जा सकता Ly of = 
पौत्र परीक्षित, महाभारत युद्ध एवं कलियुग का आरम्भ तीनों ईसा पूव १६वीं शताब्दी में रखे जा सकते हैं : 
उपर्यक्त विवेचनों के उपरान्त महाभारत की तीन विभिन्न ee ३१०१ (ई० Jo), २४४८ (ई० a a 
लगभग १४०० (ई० Jo) । ये तीनों तिथियाँ ईसा के उपरान्त ५: शताब्दी से लेकर प्राप्त साक्ष्यों द्वारा प्रमा न as 
कोई ऐसा नहीं कह सकता कि इन तीनों में कोई एक परम्परा ही युक्तिसंगत है। केवल यही कहा जा सकता है had 
को एक परम्परा Saat है तो दूसरे को दूसरी या तीसरी | ईसापूर्वे eat शताब्दी वाली तिथि पुराणों द्वारा कतिपय 
राजाओं के नामों और उनके राज्यकालों के दुष्टांतों के साथ विस्तारपूर्वक स्थापित हुँ, अतः मेरी समझ मं महाभारत 
यद्ध के लिए यह तिथि अन्य दोनों की अपेक्षा अधिक ठीक stadt है । कल्पनात्मक अथवा खींचातानी से युक्त व्याख्याओं 
तथा संदिग्ध वचनों के आधार पर कही गयी बातों की अपेक्षा यह कहना उत्तम है कि हम महाभारत युद्ध के लिए 
कोई निश्चित तिथि निकालने में असमर्थ हैं। हम महत्त्वपूर्ण पुराणों की उत्तम पाण्डुलिपियों की आलोचनात्मक 
» व्याख्याएँ करके उनके सुन्दर संस्करण उपस्थित तो कर सकते हैं, किन्तु उनके विद्वान्‌ पाठको के (निष्कर्षों द्वारा 
स्थापित) विभिन्न मतों में एकता स्थापित करने में समथं नहीं हो सकते, क्योकि विद्वान्‌ अपनी-अपनी विभिन्न 
_ परीक्षण-प्रणालियाँ उपस्थित करने में दक्षता प्रकट करने लगते हैं (मुण्डे-मुण्ड मतिभिन्ना) li भारतीयता-शास्त्र के 
` जनन्य विद्वान्‌ श्री पाजिटर ने अपनी प्रख्यात पुस्तक “दि पुराण टेक्स्द्स्‌ आंव दि डायनेस्टीज aia दि कलि एज द्वारा 
| स विषय में एक बहुत विद्वत्तापूर्ण श्लाघ्य कायं किया है। 
_ झहाभारत युद्ध की तिथि से सम्बन्धित विभिन्न सिद्धान्तो की व्याख्या जो कतिपय विद्वान द्वारा उपस्थापित 
. क्री गयी है, हम स्थानाभाव से उसे यहाँ नहीं दे रहे हैँ। किन्तु दो एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यहाँ दिये जा रहे हैं। i 
अपनी पुस्तक “दि क्रोतोलौजी आव ऐंश्येण्ट इण्डिया” (Ho २, १० ५१-१०४) में श्री वेलण्डि गोपाल एयर 
महाभारत द्वारा उपस्थापित ज्मोतिष-आँकड़ों की जाँच की है और बृहत्संहिता के शब्दों की सामक व्याख्या करके 
कलियुग के आरम्भ के सम्बन्ध में मलावार के कोल्लम युग को ईसा पूर्वं ११७७ ई० का ठहराकर Ag निष्कर्ष 
निकाला है कि महाभारत युद्ध ई० Yo ११६४ Fo के अन्तिम भाग में हुआ था । यह सिद्धान्त, स्पष्टतः, उपयुक्त 
तीन सिद्धान्तो के विरोध में उठ खड़ा होता है। हमने देख लिया है कि उपर्युक्त तीनों सिद्धान्त प्राचीन एवं प्रामाणिक 
[त्मक अध्ययन पर आधारित हैं। 
इस विवादग्रस्त समस्या पर मेगस्थनीज की 'इण्डिका' के कतिपय अंशों पर आधारित सूचना कुछ प्रकाश 
(Fo ११५, मेगस्थनीज आदि द्वारा वर्णित प्राचीन भारत) पर आया है--“उससे (बेक्कस से) 
तक ९४५१ वषं होते हैं जिनमें ३ अतिरिक्त मास जोड़ दिये गये हैं, गणना उन १५३ राजाओं 
१२४ है। इसके विरोध में एरियन (दूसरी शताब्दी) की 'इण्डिका' की स्थापना है---“डायोनिसस 
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से सेंड्राकोटटस (चन्द्रगुप्त) तक भारतीयों ने १५३ राजाओं के नाम परिगणित किये और ६०४२ वर्षों की अवधि दी, 
किन्तु इन सबौं में एक गणतंत्र राज्य तीन बार स्थापित हुआ......... दूसरा गणतंत्र ३०० वर्षों और एक अन्य दूसरा 
१२० वर्षो तक चलता रहा। भारतीयों का यह भी कहना है कि डायोनिसस हेराक्लीज से १५ पीढ़ियों पहले हुआ था 
और उसके अतिरिक्त किसी अन्य ने भारत पर आक्रमण नहीं किया ।” यह उक्ति बड़ी महत्त्वपूर्ण है क्योंकि यह सिद्ध 
करती है कि ई० पू० चौथी शताब्दी में कोई एक बहुत शताब्दियों से चलती आयी किंवदन्ती प्रसिद्ध थी जो भारतीय 
सम्यता एवं सुव्यवस्थित शासन के इतिहास को ई० पू० चौथी शताब्दी से पहले ६ हजार वर्ष तक ले जाती थी । किन्तु 
मंगस्थनीज ने जो लिखा हुँ, उस के विषय में संदेह उत्पन्न हो जाता हैं और वर्षों तथा राजाओं की संख्या के विषय में कुछ 
भिन्नता उत्पन्न हो जाती है । इसके अतिरिक्त महाभारत युद्ध की तिथि एवं कलियुग के आरम्भ के विषय में कोई 
सीधा संबंध नहीं स्थापित किया जा सकता, जब तक कि 'हेराक्लीज' को हम कुछ विद्वानों के मतानुसार 'हरि-कृष्ण' न 
मान ले ।* ४ हेराक्लीज के विषय की चर्चा कृष्ण के जीवन से सम्बन्धित किवदन्तियो से कुछ मेल खाती है (मैक्रिण्डल का 
ग्रंथ, पृ०२ ०९-२०३ )---“वह सौरासेन्वाय (शूरसेन) द्वारा सम्मानित हुआ था, सौरासेन्वाय एक भारतीय जाति है 
और उसके अधिकार में मे-थोरा (मथुरा) और क्लेयीसोबोरा नामक दो विशाल नगर हैं, हेराक्लीज की बहुत पत्नियाँ 
थीं।” किन्तु हेराक्लीज के जीवन के कुछ वृत्तान्त मेल नहीं भी खाते,यथा “उसकी पण्डैया नामक एक पुल्ली थी जिसकी सात 
वर्ष की अवस्था में हेराक्लीज ने एक शक्तिशाली जाति उत्पन्न करने के लिए उससे शरीर-सम्बन्ध स्थापित किया।” 
यहाँ पर पण्डेया अथवा 'पाण्डँअ' शब्द को लेकर पाण्डवों एवं कुन्ती या दक्षिण के पाण्ड्य राज्य से सम्बन्धित कुछ सन्देह 
उत्पन्न हो सकता है जो कुछ सीमा तक जच भी सकता है । इसके अतिरिक्त १५३ या १५४ राजाओं के लिए ६,००० 
वर्ष एक बहुत लम्बी अवधि है। ऐसा नहीं कहा जा सकता कि ये ६,००० वर्ष (जिससे प्रत्येक के राज्य-काल के लिए 
औसत ४० वर्ष पडते हैं) राजाओं के कालों की ओर संकेत करते हैं, क्योंकि हमें ज्ञात है कि वायु एवं मत्स्यपुराणों 
ने राजवंशों की अवधियाँ दी हें, राजाओं के राज्यकाल ओर प्रत्येक वंश के राजाओं के नामादि भी दिये हैं। यह बात 
ठीक है कि कतिपय राजाओं के नामों, उनकी संख्या एवं राज्यकालों की अवधि के विषय में उराणों में कहीं-कहीं अन्तर 
पड़ गया है। ऐसा लगता है कि वे पुराण जिनमें एतिहासिक विवरण उपस्थित किया गया है, कई बार संशोधित हुए 
हैं, यथा वायूपुराण' ($६।३०५३) ने गुप्त राजाओं का उल्लेख किया है किन्तु मत्स्यपुराण' इस विषय में मौन है । 
प्रस्तुत पुराणों के विषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता कि उन्होंने ऐतिहासिक वंशों के विषय में कल्पनात्मक बातें भर 
दी है, क्योंकि उनके सामने पहले की प्राचीन किंवदन्तियाँ एवं लेख आदि अवश्य रहे होंगे। उन्होंने नये राजाओं के 
नामों एवं उनके राज्य-कालों की अवधियों का आविष्कार नहीं किया है। उन्होंने, इसमें सन्देह नहीं कि एक-दूसरे में 
पायी जानेवाली विभिन्नताओं को दूर नहीं किया और जो कुछ किवदन्तियों से अथवा लेखों से उन्हें प्राप्त हुआ, लिखित 
कर दिया | आज हम अभाग्ववश प्राचीन काल के संयमित इतिहास के विषय में पुराणों को आधार नहीं मान सकते, 
किन्तु पुराण हमारे ध्यान को हठात्‌ अपनी ओर खींचते हैं और हमारा यह कतेव्य हो जाता है कि हम उनकी यथा- 


तथ्य परिचर्या करें । 


१४. देखिये श्री सी० ato वैद्य की पुस्तक 'महाभारत, ए किटिसिज्म' (go ७५-७६) जहाँ पर उन्होंने ६०४२ 
अथवा ६४५१ नासक संख्याओं की अवज्ञा करते हुए यह निष्कर्ष निकाला है कि कुष्ण Fo go ३१०१ Fo के आसपास 


अवस्थित थे, क्योंकि हेराक्लीज एव सेण्डाकोट्टस (चन्द्रगुप्त ) के बीच १३८ राजा लगभग २७६० वर्षा तक राज्य करते ट 


रहे होंगे (प्रत्येक राज्यकाल के लिए २० वर्षो को औसत अवधि दो गयो है) । 
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अब हम महाभारत के काल के विषय में उसमें प्राप्त ज्योतिष-संकेतों के आधार पर विवेचना उपस्थित 


कः महाभारत युद्ध एवं कलियुग के कालों के विषय में बहुत-से ग्रंथ एव की 
चर्चा यहाँ अपेक्षित है। श्री शंकर बालकृष्ण दीक्षित ने We प्रसिद्ध टु wae gs नि 
॥ में इस विषय में लिखा है (To १०७-१२७ ० वि० 2 
eas Es ae ५५-७८, अनुक्रमणिका, टिप्पणी ५) । श्रीवैद्य ने महाभारत युद्ध ST i 
परम्परा के आधार परई० Fo ३१०१ को ठीक माना है। श्री एन शाला Sh ने 22 ere का युग 
(अंग्रेजी, १६३१) में लिखा है कि मेगस्थनीज द्वारा उल्लिखित 'संण्ड्राकोट्टस' मौय॑-चन्द्रगुप्त नहीं है, प्रत्युत वह गुप्त 
सम्राट चन्द्रगुप्त है। उनके कथन से इस प्रकार चन्द्रगुप्त मौर्य का समय लगभग ई० Jo १५३५ होगा । उन्होंने 
बृहत्संहिता के शककाल को पारसी सम्राट्‌ साइरस का काल माना है जो लगभग to go ५५० माना जाता है। इस 
प्रकार उनके मतानुसार महाभारत युद्ध ई० Jo ३१३४ ई० में हुआ। श्री राव का ग्रंथ गम्भी रता से नहीं लिखा गया, 
इसकी उक्तियाँ छिछली हैं। श्री Fo जी ० शंकर ने भारतीय वंशावली-संबंधित कुछ समस्याओं के विषय में विस्तार 
के साथ एक मनोरंजक निबंध उपस्थित किया है (इन एनल्स ata दि बी० ओ० alto इन्स्टीट्यूट, पुना, जिल्द १२, 
पृण ३०१-३६१) जिसमें उन्होंने महाभारत युद्ध की ई० Jo ११४८ So तिथि को मान्यता दी है। 'केसरी is 
के सम्पादक श्री जे० एस० करन्दीकर ने अपने कुछ लेखों (मराठी में) द्वारा महाभारत एवं पुराणों के ज्योतिष-आँकड़ों 
की जांच की है और यह निष्कर्ष निकाला है कि महाभारत का युद्ध ई० पू० १६३१ ई० में किया गया था। यद्यपि मैं 
इनकी बहुत-सी उक्तियों से सहमत नहीं हें, तथापि विद्वानों द्वारा उपस्थापित कतिपय तिथियों में जो दो युक्तिसंगत अथवा 
उत्तम तिथियाँ समझी जा सकती हैं, उनके साथ इनकी प्रतिपादित तिथि को रखने में कोई संकोच नहीं करता। प्रो० पी ० 
सी० सेतगुप्त ने एक निबंध (जे० बी० ए० Tyo, १६३७, जिल्द ३, To १०१-११६) में यह दर्शाया है कि 
_ महाभारत युद्ध लगभग २४४६ में हुआ । यह भी एक सम्भावित तिथि है जिसके पीछे बृहत्संहिता की परम्परा का प्रमाण 
oe हैं (युधिष्ठिरकाल के उपरान्त शककाल २५२६ वर्षों के उपरान्त. आता है) | और देखिये sto सेनगुप्त का निबंध 
| (वही सन्‌ १६३८, जिल्द ४, Jo ३६३-४१३) | Slo Fo एल० दफ्तरी ने महाभारत की सभी ज्योतिष-सम्बन्धी 
। उक्तियों को बड़े परिश्रम के साथ जांचकर निष्कर्ष निकाला है कि महाभारत युद्ध ई० Jo ११६७ ई० में हुआ (नागपुर- 
विश्वविद्यालय व्याख्यानमाला, सन्‌ १६४२) । किन्तु, हम उनके निष्कर्ष को स्वीकार करने में असमर्थ हैं। प्रो० 
4 सेनगुप्त ने भी उनकी उक्तियाँ अमान्य ठहरायी हँ (ज० ए० एस० बी०, १६४३, जिल्द &, qo २२१-२२८) । प्रो० 
|. Ho बी० अभयंकर ने अपने निबंध (बी० ओ० आर० आई०, १६४४, जिल्द २५, Fo ११६-१३६) में बहुमत 
के सिद्धान्त का समर्थन किया है और बहुत छान-बीन के उपरान्त ई० Jo ३१०१ ई० को ठीक माना है । लगता है, 


महाभारत की तिथि को ज्योतिष के आंकड़ों से सिद्ध करना सरल नहीं है, क्योंकि उसी विधि से अन्य विद्वान्‌ 
० ११६३ एवं ई० Fo ३१०१ के बीच में ही झूलते दृष्टिगोचर होते हैं और किसी प्रकार इन तिथियों के 


स महाकाव्य का भारतयुद्ध के उपरान्त केवल तीन वर्षों में, अर्थात्‌ बहुत अल्प अवधि में 
माना द पे, अ० ६२।५२५६।३२) । तीसरी बात यह है कि युद्ध के समय की तिथिपंजिका 


) के विषय में हम अभी अंधकार में हैं। बहुत-से विद्वानों का ऐसा कहना है कि उस समय की व्यवहूत पंजिका 


‘ 
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भारतयुद्ध-सम्बन्धी ग्रह-नक्षत्रों की स्थिति की मीमांसा क्‌ 


(ऋग्वेद के) 'वेदांगज्योतिष' के नियमों से मेल खाती थी। इस विषय में मतैक्य नहीं है कि उस समय मासों का 
अन्त अमावस्या से होता था या पूर्णिमा से, अर्थात्‌ वे अमान्त थे अथवा पृणिमान्त ।१ *वैदिककाल में भी मास पुणिमान्त 
होता था, इस विषय में कोई विवाद नहीं है । उदाहरणार्थ, तै० सं० के मत से पूर्वाफाल्गुनी वर्ष की अन्तिम ala है 
और उत्तराफाल्गुनी उसका मुख (अर्थात्‌ आरम्भ) | इसी प्रकार तै० सं० (७।४।८।२) ने घोषित किया है कि 
चित्ता पूर्णमासी वाले वर्ष का मुख है, किन्तु शांखायन ब्राह्मण (४।४) का कहना है कि फाल्गुनी पूर्णमासी वर्षका. 
ख है। महाभारत के लेखक, या लेखकों ने किसी भयानक घटना के अत्यधिक अशभ सूचक तत्त्वों को एक ही स्थान 
पर एकत्र कर दिया है और यह नहीं सोचा है कि वे इस प्रकार अपनी विशेषताओं के कारण एक स्थान पर नहीं 
रखे जा सकते (उद्योगपवं १४३।५-२४ एवं भीष्मपर्व २।१६।३३) । उदाहरणार्थं, अर्न्धती वसिष्ठ के पास गयी 
(भीष्म, २।३१) घोड़ी ने गाय के बछड़े को जन्म दिया, कुतिया ने शृगाल जन्मा (भीष्म० ३।६) तथा देवताओं की 
प्रतिमाएँ काँप उठी हँस पड़ीं एवं रक्त उगलने लगीं (भीष्म० २।२६ जिसकी तुलना बृहत्संहिता ४५।५ से एवं गग के 
श्लोकों से की जा सकती है) । ऐसा कई वार कहा गया है कि चन्द्र और सूयं का ग्रहण अनुचित तिथि (अपर्वणि) में ` 
हुआ है या दोनों राहु से ग्रसित हुए हैं(भीष्म० ३।२८ एवं ३२।३३ तथा आश्वमेधिक ७७।१५)। इन्हीं श्लोकों में आया 
है कि सूर्यं और चन्द्र के ग्रहण एक ही दिन हुए और एक ही मास के १३वें दिन हुए । इन सब बातों को लेकर विद्वानों की | 
गणना में बहुत मतभेद हो गया है, किन्तु हम इन विस्तारों के चक्कर में न पड़ेंगे यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि 
कुसमय में होनेवाल Tent से विपत्तियाँ घिर आती हैं। वराहमिहिर (बृहत्संहिता ५1२६, ६७-६८) का कहना -है कि 
यदि चन्द्रग्रहण सूयंग्रहण के पहले या उपरान्त एक ही पक्ष में प्रकट होता है तो भयंकर फल दीख पड़ते हैं । 
जव कृष्ण ने कौरवों से शान्ति स्थापना की चर्चा आरम्भ कर दी तब से जो ज्योतिष संबन्धी आंकड़े हमारे सामने 
उपस्थित होते हैं उनमें कुछ महत्त्वपूर्ण आँकड़ों कीं चर्चा यहाँ की जा रही है । उद्योगपवं (5318-0) में आया है कि 
कृष्ण ने शान्तिदूतता का कार्ये शरद ऋतु के अन्त में और जाड़े के आगमन पर जब कि चंद्र रेवती नक्षत्र में था या मैत्न 
Wed में था, तब कातिक मास में आरम्भ किया (कौमुदे मासि) ।१६ आजकल आश्विन और कातिक शरद्‌ ऋछतु के . 
द्योतक हुँ तया मार्गशीष और पौष हेमन्त के। यह श्लोक एक कठिनाई उत्पन्न करता है । कातिक की पुणिमा को चन्द्र 
कृतिका नक्षत्र में और तीन दिन पहले अर्थात्‌ कार्तिक शुक्ल द्वादशी के दिन वह रेवती नक्षत्र में होता है । यदि हम 
इसे 'शरदत्ते' शब्द के साथ ले जायें तो मास पूणिमान्त हो जाता है; किन्तु दुसरे अर्थ में (यदि मास अमान्त हो)यह 


१५. कनिष्ककाल के खरोष्ठी के अभिलेखों से पता चलता है कि उत्तर-पश्चिम भारत सें उन दिनों मास | 
पुणिमास्त थे (एपि० gto, जिल्द 15, Jo २६६ एवं वही, जिल्द १६, Jo १०)। अपराक (Jo ४२३) ने ब्रह्मपुराण 
से 'अश्वयुक कृष्णपक्षे तु थाद्ध कायं दिने faa’ उद्धत कर कहा है कि भाद्रपद कृष्णपक्षको इस श्लोक में आश्विन का _ 
कृष्ण पक्ष कहा गयां है । भविष्यपुराण (उत्तरपदं १३२।१७) सें फाल्गुन की पुणिमा मास के अंत को द्योतक है (fae 


फालगुनस्याम्ते पौर्णमास्यां जनार्दन | उत्सवो जायते लोके ग्रामे ग्रामे पुरे पुरे)। मत्स्यपुराण (१५४।४-६) में आया है कि | 2 


स्कंद एवं विशाख चैत्र के कृष्ण पक्ष के १५वें दिन उत्पन्न हुए थे, और चेत्र के शुक्ल पक्ष में ५वें दिन इन्र ने दोनों से 


एक लड़का उत्पन्न किया और छठे दिन उसे राजा के रूप में अभिषिक्त कर दिया । इससे प्रकट होता है कि सत्स्प सै नद 


चैत्र पुणिमान्त है, अमान्त नहीं । 
१६. भेत्रे मुहृत्त सम्प्राप्ते alate दिवाकरे । कोमुदे मासि रेवत्यां शरदन्ते हिसागमे ॥ उद्योगपर्व (5३1. 
६-७) । और देखिये शत० ब्रा० (१०।४।२।१८, २५, २७) एवं ते ° Wo. (31901919) । 
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1 होगा कि कात्तिक शुक्ल द्वादशी के दिन शरदन्त था। असफल होने पर कृष्ण पांडवों के पास 
ae oe दुर्योधन से जो कुछ बातचीत हुई थी, उसकी चर्चा की (इसमें कार्तिक शुक्ल द्वादशी ue बाद कुछ दिन 

गे होंगे ने तें कहीं उनमें दो महत्त्वपूर्ण हैं; पहली यह कि दर्योधन ने अपने मित्रों से कहा है-- 

अवश्य लगे होंगे) कृष्ण ने जो बातें कहीं उनमें दो 2 हैं; पहल हक दृपान pe क 

“युद्ध के लिए कुरुक्षेत्र को चलो; आज चन्द्र पुष्य नक्षत्र में है (उद्योगपव १५०३ )। = Bee ee 

के लिए उस समय तक चले जब कि चंद्र रेवती नक्षत में था( कार्तिक hee के १ख दिन) तो दुर्योधन ee 
उनकी उपस्थिति में कहे गये या कार्तिक कृष्ण पंचमी के दिन (या मागे कुष्ण पंचमी के दिन, यदि ce पूणिमान्त , 
था) कहे गये । कृष्ण की दूसरी महत्त्वपूर्ण बात वह है जो उन्होंने कर्ण से, जिसे उन्होंने अपनी ओर मिलाना चाहा, 
—ag वंह सौम्य मास है जब ईंधन एवं चारा सरलता से प्राप्त होता है,यह वह समय है जो न अधिक गर्म हैन 

ठंडा है; आज से सातवें दिन अमावस्या होगी, उस दिंन संग्राम किया जा सकता है, उस दिन इन्द्र देवता का रक्षण 
प्राप्त होता BN? अतः उनकी यह बात मास के शुक्ल पक्ष की अष्टमी a उसके आस-पास हुई होगी, किन्तु जि 
का नाम क्या हैं ? यदि गणना पूणिमान्त से होती थी तो वह मास मार्गशीर्ष था, यदि गणना अमान्त थी तो कातिक । 
एक बात और है, इन्द्र ज्येष्ठा नक्षत्र का देवता है और अमावस्या में ज्येष्ठा नक्षत्र पाया जाना चाहिये (उद्योग ० १४२।- 
१६।१८)। आजकल यह कातिक अमावस्या में सम्भव है, मार्गशीषं अमावस्या को आजकल ज्यष्ठा नक्षत्र नहीं पाया 
जाता । किन्तु उपर्युक्त कथन ( उद्योग० q¥ 2198-95) ; शल्यपर्व (३५॥ as )के कथन का विरोधी है, क्योंकि वहाँ चन्द्र 
पुष्य में कहा गया है | यदि कर्ण से कृष्ण ने उस दिन बात की जब कि चंद्र अमाजस्यों वाले SSI waa में था, तो 
शल्यपर्व की उक्ति से प्रकट होता है कि युद्ध का आरम्भ कार्तिक अमावस्या के १६वें या १७वें दिन से होगा, किन्तु 
यह बात कहीं अन्य स्थान पर नहीं पायी जाती । इसी प्रकार के बहुत-से ज्योतिष-संबंधी आँकड़े उपस्थित किये जा 
सकते हैं, जिनके आधार पर युद्ध-समय संबंधी व्याख्याएँ उपस्थित की जाती हैं 1 ae 
महाभारत युद्ध के आरम्भ की तिथि एवं नक्षत्र के विषय में गहरा मतभेद है, हम उसके विस्तार में यहाँ नहीं 

पडेंगे, क्योंकि स्वयं उस महाकाव्य में इसके विषय में कोई स्पष्ट उल्लेख नहीं है। विद्वानों ने श्लोकों के शब्दों को इधर- 
उधर परिवर्तित कर वहुत-सी अटकल-पच्चू बातें HTS | हम जानते हैं कि महाभारत के पीछे .शताब्दियों की परम्पराएँ 

हैं, उनमें किसी प्रकार का परिवर्तन कर देना श्रेयस्कर नहीं है। हमें उसके काल-निर्णय के विषय में अन्य साक्ष्यों 

का सहारा लेना होगा, किन्तु स्थाताभाव से हम उनके विवेचन में यहाँ नहीं पड़ेंगे। 

कलियुग का आरम्भ आज (सन्‌ १६६०) से केवल ५०६१ वर्ष पहले हुआ और यह युग ४,३२, ००० वर्षों तक 

चलता रहेगा (जैसा कि पुराणों का कथन है),तो यह कहना उचित ही है कि हम लोग अभी कलियुग.की देहली पर खर्ड 

हैं और यह हमारी कल्पना के बाहर की बात है कि आज से लगभग ४,२७,००० वर्षों के उपरान्त कलियुग के अन्त में 

._ कौन-सी घटनाएँ या दुर्घटनाएँ घटित होंगी। पुराणों ने भविष्यवाणी की है कि इस महान्‌ युग के अन्त में सम्भल ग्राम 
में भगवान्‌ विष्णु कल्कि के रूप में प्रादर्भूत होंगे और म्लम्छों,शूद्र-राजाओं, पाखण्डियों आदि का नाश करेंगे और aa 
की स्थापना करेंगे जिससे STAT का पुनरारम्भ होगा । यहाँ पर भी अन्य बातों की भाँति पौराणिक कथाओं में मतभेद 
वाया जाता है। “वायुपुराण' (५८७५-६० ) एवं 'मत्स्थपुराण' (१४४।५०-६४) का कथन है कि प्रमति सार्गव विष्णु के 
` अवतार होंगे तथा म्लेच्छों, पाखण्डियों एवं शूद्र राजाओं का नाश करेंगे, किन्तु वायुपु० (६८।१०४-११० एवं ६६। 
३६-३६७), वनपवं (१४०।६३-६७) एवं भागवत (१२।२।१६-२३) का कथन है कि कल्कि म्लेच्छों को जीतेगे 
घर्मेविजयी के समान चक्रवर्ती राजा होंगे और इस प्रकार कृत युग का आरम्भ करेंगे । कहीं-कहीं कल्की नाम आया : 
कहीं SS ब्राह्मण-विष्णु का पुत्र कहा गया है (विष्णुयश को सम्भल ग्राम का मुखिया कहा गया है)! कहीं- 
तो ऐसा कहा गया है कि इनका प्रादुर्भाव हो चुका है और कहीं-कहीं उन्हें अभी आगे प्रादुर्भूत होनेवाला माना गया 
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है। पुराणों में चारो युग कई बार व्यतीत होते और आरम्भ होते दिखाये गये हैं, अतः कल्कि का अवतार अतीत 
एवं भविष्य दोनों कालों में वर्णित है । 'कल्किपुराण' (१।२।३३ एवं १।३/३२-३३) का कहना है कि कल्कि माहिष्मती 
के राजा विशाखयूप के समकालीन थे और वायु०(३६।३१२-३१४) , मत्स्य० (३७२।४) एवं विष्णु० (४२४) का 
कथन है कि विशाखयूप प्रद्योत वंश का तीसरा राजा था। 'कल्किपुराण' ने कल्कि के विषय में अतीत काल का कई 
वार प्रयोग किया है किन्तु आरम्भमें (१।१०) वह भविष्य के लिए कहा गया है। एक मनोरंजक बात जयरामः 
कत पर्णाल पर्वत-ग्रहणाख्यान (१६७३ ई०) में बीजापुरी सेना के सेनापति बहलोल खान हारा वजीर खवास खाँ 
से कहलायी गयी है जो यह है--“हिन्दू शास्त्रों में कुछ लोगों का कहना है कि विष्णु के दसवें अवतार कल्कि का 
प्रादुर्भाव होगा जो यवनों का नाश करेंगे । शिवाजी उस कल्कि के अग्रदूत के रूप में आ गये हैं।”” 

यद्यपि पुराणों ने कलियुग के नैतिक और भौतिक पतन के विषय में विस्तारपूर्वक निन्दा के शब्द कहे हैं 
किन्तु उन्होंने कहीं भी कलियुग में वाजित विषयों (कर्मों) के बारे में कुछ नहीं संकेत किया । अब हमें यह देखना 
हैं कि 'कलिवज्यं' के विषय को कब प्रमुखता प्राप्त हुई ओर वे कौन-सी बातें हैं जिन्हें पहले युगों में बजित नहीं 
माना गया था और जो कालान्तर में निन्द्य एवं वर्जित ठहरायी गयीं । 

आप०६० सू०(२।६।१४।६-१०)ने पैतृक सम्पत्ति को संपूर्ण रूप में या अधिकांश रूप में ज्येष्ठ पुत्र को देना 
शास्त्र विरुद्ध माना है । इसने दूसरे स्थान(२।१०।२७।२-६) पर कुछ अन्य लोगों के मत की ओर संकेत करते हुए 
कि स्त्री विवाहित होने पर वर के संपूर्ण कुटुम्ब को दे दी जाती है, नियोग-प्रथा को निन्द घोषित किया है । ये दोनों 
आचार (उद्धार या ज्येष्ठ पुत्र को भाग देना एवं नियोग) कलिवज्यं के अन्तर्गत आते हैं। 'अपराक' ने बृहस्पति को उद्धृत 
कर उन आचारों की ओर संकेत किया है जो प्रारम्भिक स्मृतियों में प्रतिपादित किन्तु कलियुग में वर्जित मान लिये 
गये हैं। यथा नियोग एवं कतिपय गौण पुत्र द्वापर एवं कलियुगों में मनुष्यों की आध्यात्मिक शक्ति के ह्लास के कारण 
असम्भव ठहरा दिये गये हैं । 'अपराक (७३४) एवं दत्तकमीमांसा ने शोनक का हवाला देकर कहा है कि औरस या 
दत्तक पुत्र के अतिरिक्त अन्य gat को कलियुग में वर्जित माना गया है । प्रजापति (१५१) ने कहा है कि श्राद्धों में 
मांस एवं मद्य की प्राचीन प्रथा अब कलियुग में वाजित ठहरा दी गयी है । व्यास (निणयसिन्धु में उद्धत) एवं अन्य 
ग्रंथों ने कलियुग के ४४०० वर्षों के उपरांत अग्न्याधान एवं सन्यास ग्रहण करना वर्जित माना है।!६ लघु-आश्वलायन- 
स्मृति(२१।१४-१५) का कथन है कि कुण्ड एवं गोलक नामक पुत्र जो पहले युगों में स्वीकृत थे और जिनका संस्कार 
` किया जाता था, कलियुग में वर्जित हैं। विश्वरूप एवं मेघातिथि ने कलिवज्य के विषय में एक भी उद्धरण नहीं दिया 
है, यह विचारणीय है । अन्य पश्चात्कालीन टीकाकारो ने ऐसा कहा है कि वेदाध्ययन के लिए अशुचिता की अवधियों को 
कम करना कलि में वर्जित है। मेधातिथि (मनु ६११२) ने कुछ स्मृतियों का मत नियोग एवं उद्धार विभाग के विषय | 
में केवल अतीत युगों के लिए ही समीचीन ठहराया है, क्योंकि स्मृतियाँ विशिष्ट युगों तक ही अपने को बाँघती हैं . 
(मनु १८५) ; किन्तु उन्होने इस मत का खण्डन किया है और मनु की व्याख्या करते हुए कहा है कि घर्मं (गुण या वस्तुओं 


१७. अतएव कलो निवतंन्ते इत्यनुवृत्तो शोनकेनोक्तम्‌-दत्तोरसेतरेवां तु पुत्रत्वेन परिग्रहः-इति। अपराकं Jo ee si 
७३४ | मद्यमप्यमृतं शाद्ध कालो तत्तु विवर्जयेत्‌ । मांसान्यपि हि सर्वाणि grad क्रमाद्‌ waa ॥ प्रजापति (१५१) | 
चत्वायंब्दसहत्राणि चत्वायंब्दशतानि च । कलेयंदा गमिष्यन्ति तदा त्रेतापरिग्रहः। सन्यासस्तु त कत्तंव्यो ३ (हा 
विजानता ॥ चतुविशतिमत (go ५५ को टीका में भट्टोजि दीक्षित द्वारा उद्धृत)। और देखिये इस संब का सर 
ao २८ | | 2 

५३ 
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के स्वभाव) युग-युग में उसी प्रकार परिवर्तित होते हैं जिस प्रकार ऋतु पर ऋतु। इससे प्रकट के eae 
नहीं माना कि आचार जो एक यूग में प्रचलित हैं, दूसरे में वाजित ठहराये गये हैं । विज्ञानेश्वर ने क द्धृत 

जिसमें नियोग प्रथा, ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट भाग देना एवं यज्ञ में गोहत्या कलियुग में निन्द्य एवं वर्जित माने गये हैं। 

ये ने क्रतु को उयूत किया है जो कलियुग में चार त्यों को वाजित मानता है, यथा aa ५० lle 

गोवध तथा कमण्डलु-धारण । न।रदीय-महापुरण में कलिवज्य के विषय में चार श्लोक हैं जिन में ioe त्‌ aes 

कलियग में बाजत माने गये हैं, यथा समुद्रयात्रा, कमण्डलु-धारण, अपन से नीच जाति की कन्या र fa ey 

मधुपर्क में पशु-हनन, श्राद्ध में मांसदान, बानप्रस्थाअम, विवाहित अक्षत-योनि कन्या का अ ay 

नरमेध, अश्वमे घ,महाप्रस्थान गमन, गोवध । ८'अपराकं' (To ६८) ने ब्रह्मपुराण, को उद्धृत कर a ववाह, नियोग 

स्वी-स्वातन्त्य को कलियुग में इसलिए बजित माना है कि मनुष्य इस यूग में पापी होते हँ । 'अपराकं a ०२३ a8 ने 

पुनः किसी स्मृति (जिसका नाम नहीं दिया गया है) को उद्धत कर तिला कृत्य वर्जित ठहराये हैं--यज्ञ गोवध, नियोग 

(देवर द्वारा), सत्रों का सम्पादन, कमण्डलु-धारण, सौत्रामणी में सद्य-पान, परमहंस नामक ae दना । अन्य 

पाँच वर्जित कृत्य ये हैं--नरमे ध, गोवध, कमण्डलु-धारण, नियोग एवं अक्षत-कन्या का पुनर्दान । 'अपराकं' (To २३२) 

ने 'माकेण्डेय पुराण को उद्धत कर मधुपक में गौ के स्थान पर स्वर्णपात्र की व्यवस्था दी है और कहा है कि भृगु ने कलि 

में पश-यज्ञ को वाजित माना है । स्मृतिच० (१, पृ ० १२)ने एक पुराण का उद्धरण दया दानियल वया ज्येष्ठांश, 

गोवध, नियोग एवं कमण्डल्‌-धारण, ये पाँच कलि में वर्जित हैँ । हेमाद्रि एवं सह्मद्रि-खण्ड का त है-— बदी 

गवालम्भ (गोवध), , AA, पलपैतृ क (श्राद्ध में मांसदान), देवर से पुतोत्पत्ति कलि में बाजत है।' और देखिये 'स्मृति- 

मुक्ताफल' (वर्णाश्रम, To १७६, यतिधमंसंग्रह, पृ० २)। हेमाद्रि ने दानखण्ड में गरुडपुराण को उद्धृत कर निम्न सात 

बातों को कलि में बाजत ठहराया है--अश्वमेध, गोसव, नरमेध, राजसूय, अक्षत-कन्या का पुनर्दान, कमण्डलु-धारण 

| एवं देवर से पुत्रोत्पत्ति । स्मृत्यर्थसार(पू० २) ने बिना किसी ग्रन्थ का हवाला दिये २६ कलिवज्यों का उल्लेख किया है। 

'स्मतिचन्द्रिका., हेमाद्रि के'चतुर्वेगे चिन्तामणि’ (३, भाग २, पू ० ६६६) „'पराशरमाधवीय' (१, भाग १, पृ १०३-१३७), 

'मदनपारिजात' (Fo १५-१६), 'मदनरत्न' (समयोद्योत), उद्दाहतत्त्व (पृ० ११२), 'समयमयूख , मित्र मिथ के 'समय- 

प्रकाश (To २६१-२६३ ), “निर्णयसिन्धु (३, पुर्वाध, अन्त में), भट्टोजि (चतुविशतिमत) 'स्मृतिमुक्ताफल (वर्णाश्रम, 

qo १३), "स्मृतिकौस्तुभ', "धमं सिन्धु (Fo ३५७-३ ५८) तथा अन्य ग्रन्थों ने किसी पुराण (कुछ ने आदित्यपुराण का 

नाम दिया है) के श्लोकों को उद्धत कर ५० कलिवज्योँ के नाम दिये हैं। नीलकण्ठ ( १७वीं शताब्दी का वार्ध) के बड़े 

. झाई दामोदर द्वारा कृत कलिवज्यंविनिर्णय या कलिवर्ज्यनिर्णय में बहुत-सी बातें वणित हैं और इसने “आदित्य- 

ee § = 2 | 

oe ae Cools किया गया है वे सुव्यवस्थित ढंग से नहीं रखे गये हैं । हम सर्वप्रथम यहाँ 

| कलिवज्यों की चर्चा करेंगे जो व्यवहार (कानून) से सम्बन्धित हैं, इसके उपरान्त अन्यो का वर्णन क्रमानुसार 
` और अन्त में उनका वर्णन होगा जो उद्धरणों में नहीं पाये जाते। 

(3) ज्येष्ठांश, उद्धार या उद्धार-विभाग--ज्येष्ठ पुत्र को जब सम्पूर्ण पेतृक सम्पत्ति या कु छ विशिष्ट अंश 

[ है तो उसको ज्येष्ठांश या उद्धार या उद्धार-विभाग की संज्ञा मिलती है, यह कलि में aed है | देखिये 

` २७। 
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कलिवर्ज्यों की तालिका ` २३५ 


(२) नियोग--इसके विषय में हमने इस ग्रन्थ के खंड २, अध्याय ३ में विस्तार के साथ 

पति या पत्नी पुन्नहीन होते है तो पति के भाई अर्थात्‌ देवर या किसी सगोत्र se द्वारा पत्नी से ला 
जाती है तो यह प्रथा नियोग कहलाती है। अब यह कलिवज्यं है । 

(३) गोण पुत्रों में औरस एवं दत्तक पुत्र को छोड़कर सभी कलिवज्य हूँ । देखिये इस खंड का अध्याय २७ | 
a (४) विधवाविवाह--देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय १४ । कुछ वसिष्ठ (१७।७४) आदि स्मृति- 
_ शास्त्रों ने अक्षत कन्या के पुनर्दान और अन्य विधवाओं (जिनका पति से शरीर सम्बन्धं हो चुका था) के विवाह में अन्तर 
जा जगा है में पुनविवाह उचित ओर दूसरे में अनुचित ठहराया है । किन्तु कलिवज्यं वचनों ने दोनों को 
(५) अन्तर्जातीय विवाह--इस पर हमने इस ग्रन्थ के खंड २, अध्याय & में लिख दिया है। यह कलिवज्यं है। 

_ (६) सोत्र कन्या या मातृसपिण्ड कन्या (यथा मामा की पुत्री) से विवाह कलिवज्यं है। देखिये इस ग्रन्थ 
का खंड २, अ० &, जहाँ इस विषय में विस्तारपूर्वक कहा गया है। कलिवज्यं होते हुए भी मामा की पुत्री से विवाह 
बहुत-सी जातियों में प्रचलित रहा है। नागार्जुनकोण्डा (३री शताब्दी ई० के उपरान्त) के अभिलेख में आया है कि 
शान्तमूल के पुत्र वीरपुरुधदत्त ने अपने माम! की तीन पत्नियों से विवाह किया (एपि० इन०, जिल्द २०, पृ० १) । 
ae (9) आततायी रूप में उपस्थित ब्राह्मण की हत्या कलिवज्यं है। देखिये इस ग्रन्थ का खंड रो अ० ३ एवं 

०६। 

. (ऽ) पिता और पुत्र के विवाद में साक्ष्य देनेव्रालों को अथंदण्ड देना कलिवऊ में 
साधारणतः पति-पत्नी एवं पिता-भृत्नों के विवाद को यथासम्भव बढ्ने नहीं दिया जाता था। पर रा 
सम्भवतः यह कलिवर्ज्यो में नहीं गिना जाता था | 

(३), तीन दिनों तक भूखे रहने पर नीच प्रवृत्ति वालों (शूद्रों से मो ) से अन्न ग्रहण (या चुराना) ब्राह्मण के 
लिए कलिवज्यं है। गौतम (१५।२८-२६); मनु (११।१६) एवं याज्ञ०(३।४३)ने इस विषय में छट दी थी । प्राचीन 
काल में भूखे रहने पर ब्राह्मण को छोटी-मोटो चोरी करके बा लेने पर छूट मिली थी, किन्तु कालान्तर में एसा 
करना वर्जित हो गया। 

‘ (१०) प्रायश्चित्त कर लेने पर भी समुद्र-यात्रा करनेवाले ब्राह्मण से सम्बन्ध करना कलिवज्य है, प्रायश्चित्त 
करने पर व्यक्ति पाप-मुक्त तो हो जाता है, किन्तु इस नियम के आधार पर वह लोगों से मिलने-जुलने के लिए अयोग्य 
ठहरा दिया गया है। बोधायनधमंसूत्र” (१।१।२२) ने समुद्र-संयान (समुद्र-यात्रा ) को निन्द्य माना है और उसे महा- | 
पातकों में सर्वोपरि स्थान दिया है (२।१।५१) । मनु ने समुद्र-यात्रा से लौटे ब्राह्मण को श्राद्ध में निमन्तित होने के लिए 
अयोग्य ठहराया है (RING), किन्तु उन्होंने यह नहीं कहा है कि ऐसा ब्राह्मण जातिच्युत हो जाता है या उसके साथ 
किसी प्र कार का सम्बन्ध नहीं करना चाहिये । उन्होंने उसे केवल श्राद्ध के लिए अयोग्य सिद्ध किया है। औशनसस्मृति 
` ने भी ऐसा ही कहा है । ब्राह्मण लोग समुद्र पार करके स्याम, कम्बोडिया, जावा, सुमात्रा, वोनियो आदि देशों में जाते | 
थे। राजा और व्यापारी-गण भी वहाँ आते-जाते थे। देखिये वावेरू जातक (जिल्द ३, संख्या ३३६, फोस्वॉल) ,मिलिन्द 
पन्हो, राजतरंगिणी (४।५०३-५०६), मनु (०१५७), याज्ञ० (२३५), नारद (४।१७४) आदि। वायुपुराण 
(४५।७८-८०) ने भारतवर्ष को नो द्वीपों में विभाजित किया है, जिनमें प्रत्येक समुद्र से पृथक्‌ है और वहां सरलता से 
नहीं जाया जा सकता । इन द्वीपो में जम्बुद्वीप भारत है और अन्य आठ द्वीप ये है-_इ्दर, कसेर, ताञ्रप्णी, गभस्तिमान्‌, a 
नाग, सौम्य (स्याम ? ), गन्धवे, वारुण (बोनियो ?) । स्पष्ट है, पौराणिक भूगोल के अनुसार भारतवर्ष में आधुनिक | 
भारत एवं.बृहत्तर भारत सम्मिलित थे । यद्यपि प्राचीन ग्रन्थों ने शूद्रों के लिए समुव्र-्यात्ना वजित नहीं मानो थी, किन्तु 
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३३६ ` चर्मशास्त्र का इतिहास 


आज के शूद्र सम्भवतः अपने को अन्य जातियों के समान उच्च घोषित करने के लिए अपने लिए भी समुद्र-यात्रा वर्जित 
a (११) सतन्न--सत्त यज्ञ-सम्बन्धी कालों से सम्बन्धित हैं।पहले कुछ यज्ञ १२ दिनों, वर्ष भर, थे poll या 
उससे भी अधिक अवधियों तक चलते रहते थे । उन्हें केवल ब्राह्मण लोग ही करते थे (जैमिनि &l ६१ ६-२३ 1 0 
के मत से सत्रों के आरम्भकर्ता को १७ वर्षों से कम का तथा २४ वर्षों से अधिक का नहीं होना चाहिये । सत्र a 
में सभी लोग (चाहे वे यजमान हों या पुरोहित हों) न (यजमान) माने जाते थे। देखिये इस ग्रन्थ 221 ख cs २, 
अध्याय ३५, जहां सत्रों का वर्णन है। सत्रों के कलिवज्यं होने का कारण यह है कि उनमें बहुत समय, घन आदि लगता 
था और लोग परिश्रम-साध्य वेदिक यज्ञो के स्थान पर सरल कृत्य करना अच्छा TAS म थे। ae 
(१२) कमण्डलु-धारण--वौधायन (१४) ने मिट्टी या काठ के जलपूर्णं पात्रों के विषय : सूत्र 
दिये हैं । प्रत्येक स्नातक को शौच (शुद्धि) के लिए अपने पास जलपूर्ण पात्र रखना पड़ता था। उसे उस पात्र को जल 
से घोना या हाथ से रगड़ना पड़ता था | ऐसा करना पर्यग्निकरण bee के लिए अग्नि के चारों ओर घुमाने या 
तपाने) के समान माना जाता AT स्नातक को बिना पात्र या कमण्डलु लिये किसी के घर या ग्राम sel में aly 
बजित था । देखिये वसिष्ठ (१२।१४-१७), मनु (४1३६) एवं याज्ञ ० (91933), जहाँ इसके विषय में व्यवस्थाएं 
गयी हैं। विश्वरूप ने व्याख्या की है कि स्नातक इसे स्वयं नहीं भी धारण कर सकता है, उसके लिए कोई अन्य भी 
उसे लेकर चल सकता है। वास्तव में, उसे ढोना परिश्रम-साध्य एवं अस्वास्थ्यकर था, अत: एसा करना क्रमशः 
इसी से यह कलिवर्ज्य हो गया । 
a 3 i ) सहाप्स्थान-याम्रा-- EATEN पुराण (पूर्वाधं २४१६) ने भी इसे वाजित माना है । मनु ( ५।३२) 
| एवं याज्ञ० (३1३५) का कहना है कि वानप्रस्थाश्रमी जब किसी असाध्य रोग से पीड़ित हो जाता था Sea आश्रम 
।। के कर्तब्य का पालन नहीं कर सकता था, तो उस दशा में उसे उत्तर-पश्चिम दिशा में महाप्रस्थान कर देने की अनुमति 
प्राप्त थी 1इस प्रस्थान में व्यक्ति तब तक चला जाता था जब तक कि वह थककर गिर न जाय और फिर न उठ सके | 
इसी प्रकार ब्रह्महत्या के अपराधी को धनुर्धरो के बाणों से वि होकर मर जान या अपन को अग्नि में झोंक देने की 
अनुमति प्राप्त थी । 'अपराकं' (Fo ८७७-८७४) ने आदिपुराण को उद्धत कर कहा है कि यदि कोई व्यक्ति, जो असाध्य 
रोग से पीड़ित होने के कारण हिमालय की ओर महाप्रस्थान यात्रा करता हैया अग्नि-प्रवेश द्वारा आत्महत्या रा है 
* या किसी प्रपात से गिरकर अपने को मार डालता है तो वह पाप नहीं करता, प्रत्युत स्वर्ग को जाता है ae Seas (या 
_ आदित्यपुराण) एक स्थान पर महाप्रस्थान यात्रा की प्रशंसा करता है तो दूसरे स्थान पर उसे मानता है। यह 
चित्त सी बात है । कलिवज्यंविनिणंय ने इस विषय में पाण्डवों की महाप्रस्थान यात्रा का उल्लेख किया है। 
(१४) गोसव नामक यज्ञ में गोबघ कलिवज्यं है । प्राचीन काल में बहुत-से अवसरों पर गोवध होता था। 
अग्निष्टोम की उदयनीया इष्टि के अन्त में गाय (अनुबन्थ्या) की बलि दी जाती थी । मधुपकं में, जो किसी सम्मानित 
अतिथिको दिया जाता था, एक गाय या तो काटी जाती थी या अतिथि की इच्छा के अनुसार स्वतन्त्र कर दी जाती थी। 
देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० १०। तीन या चार अष्टका श्राद्धों में से किसी में एक गाय काटने की व्यवस्था थी 
देखिये खादिरगृह्मसूत्र ३।४।१; गोभिलगृह्णसूत्र ३।१०।१६) | आप० To Fo (२।७।१६।२५) का कथन है कि यदि 
द्ध में गाय का मांस दिया जाय तो पितर एक वर्ष तक तृप्त रहते हैं। प्राचीन काल में गोसव या गोमेध नामक यज्ञ 
होता था, जो एक ऐसा उक्थ्य था जिसकी दक्षिणा दस सहल्न गायों के रूप में थी और जो कुछ लोगों के मत से केवल 
द्वारा ही सम्पादित होता था (कात्यायनश्रौतसूत्न २२।११।३-८) । शूलगव नामक कृत्य में आहुति देने के लिए 
जाता था (देखिये इस ग्रत्य का खंड २, अ० २४) । कालान्तर में मांस खाना बुरा माना जाने लगा, 
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गोहत्या अत्यन्त घुणित समझी जाने लगी और कलिवज्यं-सम्बन्धी उक्तियों ने इस विषय में इस प्रकार की मान्यता 
को, जो शताब्दियों से चली आ रही थी, केवल पंजीकृत कर दिया । 

(१५) सौत्रामणी में मद्यपान का प्रयोग कलिवज्यं है। सौत्रामणी सोमयज्ञ नहीं है, प्रत्युत यह पशुयज्ञ के 
साथ एक इष्टि है । यह शब्द सुत्नामन्‌ (इन्द्र के एक नाम) से बना है । आजकल इसके स्थान पर दूध दिया जाता है, 
जिसे 'आपस्तम्बश्रौतसूत्र' ने प्राचीन काल में भी प्रतिपादित किया था । गौतम (51२० ) ने सौत्रामणी को सात हवियंज्ञों 
में रखा था। राजसूय के अन्त में या अग्निचयन में या तब जब कोई व्यक्ति अत्यधिक सोमपान करने से वमन करने 
लगता था या अधिक मलत्याग करने लगता था, तो इसका सम्पादन होता था । इस विषय में देखिये इस ग्रन्थ का खंड 
२, अध्याय ३५ 1 

(१६) अग्निहोत्रहवणी का चाटना तथा चाटने के उपरान्त मी उसका प्रयोग कलिवर्ज्यं है। अग्निहोत्न में 
सुब को दाहिने हाथ में तथा खच (अग्निहोत्रहवणी) को बाये हाथ में रखा जाता था तथा अग्निहोत्नहवणी में खुव द्वारा 
दुग्धपात्न से दुध निकालकर डाला जाता था । अग्निहोत्र होम के उपरान्त अग्निहोत्रहवणी को दो बार चाट लिया जाता 
था जिससे दुग्ध के अवशिष्ट अंश साफ हो जायें। इस प्रकार चाटने के उपरान्त उसे कुश के अंकुरों से पोंछकर उसका प्रयोग 
पुनः किया जाता था। सामान्यतः यदि कोई पात्र एक बार चाट लिया जाता है तो किसी धामिक कृत्य में उसे फिर से 
प्रयोग करने के पूर्व पुन: शुद्ध कर लेना परमावश्यक है। किन्तु यह नियम अग्निहोत्रहवणी एवं सोम के चमसों (पात्र 
प्यालों) के विषय में लागू नहीं था। किन्तु अब यह कृत्य कलिवज्यं है । 

(१७) वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश करना अब कलिवज्यं है। धमंशास्त में इसके विषय में सविस्तार नियम 
दिये गये हैं। देखिये गौतम (३३२५-३४), आप० To Fo (२।६।२१।१८ से २।६।२३।२ तक), मनु (६१-३२), 
वसिष्ठ (६।१-११) एवं याज्च० (३।४५-५५) । और देखिये इस ग्रत्थ का खंड २, Fo Wo । संन्यास के विषय में हस 
आगे लिखेंगे। 

(१८) वैदिक अध्ययन एवं व्यक्ति को जीवत-विधि के आधार पर अशौचावधि में oe अब कलिवर्ज्य है। 
अघ का अर्थ है अशौच; वृत्त(जीवन-विधि) का सम्बन्ध है पवित्न अग्निहोत्र करने या शास्लानुमोदित नियमों के अनु- 
सार जीवन-यापन करने से (मनु ४।७-१०) । किसी सपिण्ड की मृत्यु पर ब्राह्मण के लिए अशौचावधि दस दिनों की होती 
है (गौतम १४।१; मनु ५५४ एवं ८३), किन्तु अंगिरा (मिताक्षरा, याज्ञ० ३।२२) ने सभी वर्णों के लिए इस विषय 
में दस दिनों की अशौचावधि प्रतिपादित की है । दक्ष (६।६) एवं पराशर (३।५) का कहना है कि वह श्रोतिय ब्राह्मण 
जो वैदिक अग्निहोत्र करता है और वेदज्ञ है,अशौच से एक दिन में मुक्त हो जाता है, अरिनिहोत्र न करनेवाला वेदज्ञ ब्राह्मण 
तीन दिनों में; किन्तु जो दोनों गुणों से हीन है, दस दिलों में मुक्त होता है। 'अपराकं' (पु० १६४) एवं हरदत्त (गौतम 
१४।१)ने इसी विषय में बृहस्पति के वचन दिये हैं। "मिताक्षरा" (याज्ञ० २।२८-२६) का कथन है कि अशौचावधि का 
संकोच (कम करना) सब बातों के लिए सिद्ध नहीं है, इसका प्रयोग केवल विशिष्ट बातों तक ही सीमित है, यथा 
दानग्रहण, अग्निहोत्र-सम्पादन, वेदाध्ययन तथा वे कृत्य जिनके सम्पादन में अशौचावघि में संकोच न करने के कारण 
कष्ट या कोई विपत्ति आ सकती है। 'मिताक्षरा' के इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध हैं कि Ere 
के अन्त में) अशौचावधि के संकोच की वर्जेना के विषय में अनभिज्ञ थे और उसके विषय में उन्होंने किसी प्रकार का 
आदर नहीं प्रदर्शित किया है। अशौचावधि के संकोच के मूल में सम्भवतः यही आशय था कि इससे गड़बड़ी हो 
सकती थी, क्योकि एक ब्यक्ति अपने को विद्वान्‌ कहकर छुटकारा पा सकता है तो उसका पड़ोसी ऐसा अधिकार 

नहीं || ५ ४588 
ve (३) ब्राह्मणों के लिए प्रायश्चित्तस्वरुप सृत्यु-दण्ड कलिवज्ये है। मनु (११।५६) ने व्यवस्था दी है 
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यदि कोई व्यक्ति जान-बूझकर ब्रह्महत्या करता है तो उसके लिए कोई प्रायश्चित्त नहीं है। उन्होंने (११।६०) सुरापान 

के पापमोचन के लिए खोलती सुरा पीकर मर जाने की व्यवस्था दी है, और कहा है (११।१४६) कि यदि कोई जान 

बूझकर सुरापान करे तो उसके लिए मृत्यु के अतिरिक्त कोई दूसरा प्रायश्चित्त नहीं है। “विष्णुधमंसूत्र' (अ० ३४) का 

कथन है कि माता, पुत्री या पुत्र-वघू के साथ व्यभिचार अतिपातक (महापातक) है, ऐसे पापियों के लिए अग्निप्रवेश से 

बडा कोई अन्य प्रायश्चित नहीं है। और देखिये गौतम (२१।७)। कुछ स्मृतियों ने ऐसे महान अपराधों के लिए प्रपात 

से गिरकर भरने या अग्निप्रवेश के अतिरिक्त अन्य किसी प्रायश्चित की व्यवस्था नहीं दी है। किन्तु आगे चलकर ब्राह्मण 

का शरीर क्रमशः अधिक पवित्न माना जाने लगा, अतः ब्राह्मण पापी के लिए मृत्यु का दण्ड प्रायश्चित्त रूप में वर्जनीय 

समझा गया, चाहे उसका पाप कितना भी गम्भीर क्यों न हो। किन्तु यह छूट क्षत्रियों आदि के लिए नहीं थी। 

(२०) पतित को संगति (सहाचरण ) से प्राप्त अपवित्रता या पाप कलिवज्ये है । मनु (११॥१८० = शान्ति० 

१६५।३७-- बौधायन To Yo १८८) तथा 'विष्णुधमंसूत्र”' (३५।२-५) ने कहा है कि वह व्यक्ति पतित हो जाता है 

जो किसी महापातकी के संसगं में एक वर्ष तक रहता है, उसके साथ एक ही आसन या वाहन पर बैठता है या उसके साथ 

बैठकर एक ही पंक्ति में खाता है । किन्तु वह व्यक्ति उसी क्षण पतित हो जाता है जो किसी पापी का पुरोहित बनता है 

या उसे गायत्ती या वेद पढ़ाने के लिए उसका उपनयन-संस्कार करता है या उसके साथ वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करता 

है । पराशर (१1२५-२६) का कहना है कि कृतयुग में पतित से बोलने, त्लेता में उसको देखने, द्वापर में पतित के घर 

में बना भोजन खाने से व्यक्ति पतित हो जाता है,किन्तु कलियुग में अपराध-कर्म करने से व्यक्ति पतित होता है । कृत 

युग में वह जनपद,जहां पतित निवास करता है,छोड़ देना पड़ता है ATK Sat में पतित के ग्राम को, द्वापर में उसके केवल 

कुछ को एवं कलि में केवल पतित को छोड़ देना पड़ता है। पराशर (१२।७६) ने निस्सन्देह यह कहा कि 'बैठने या 

साथ सोने या एक ही वाहन या आसन का प्रयोग करने, उससे बोलने या एक ही पंक्ति में पतित के साथ खाने से पाप 

उसी प्रकार अपने में आ जाते हैं जैसे जल में तैल की एक बूंद फैल जाती है। किन्तु इसका तात्पर्यं केवल इतना ही है कि 

. पतित का संसगे बुरा है, इससे यह न समझना चाहिये कि पतित के संसर्गे सेकोई व्यक्ति उसी समय अपवित्र अथवा पापी 
हो उठता है । 'मिताक्षरा' (याज्ञ० ३।२६१) ने देवल एवं बृद्ध-बृहस्पति को उद्धृत कर संसर्ग की उत्पत्ति निम्न नौ 
प्रकारों मे बाँटी है, यथा--संलाप से, स्पर्श से, निःश्वास से (एक ही कक्ष में रहने से), सहयान से, सहआसन से, सहाशन 

(एक पंक्ति में साथ बैठकर खाने) से याजन (पुरोहिती ) से या वेदाध्ययन से या वैवाहिक-सम्बन्ध स्थापन से ।* दे परा० 
Moat कथन है कि पराशर ने कलि में कई प्रकार के संसर्गों में पातित्य नहीं माना है, अतः उन्होंने संस के लिए कोई 
` प्रायश्चित्त निर्धारित नहीं किया। यही बात निर्णयसिन्धु एवं भट्टोजि दीक्षित ने भी कही है। और देखिये उद्दाहतत्त्व | 
अधिकांश में सभी निबन्ध इस विषय में एकमत हैं कि मनु एवं बौधायन द्वारा प्रतिपादित संसगं-सम्बन्धी कठिन नियम 
कालान्तर में संशोधित हो गये, क्योंकि कलियुग में पापी से बातचीत करना या उसे देखना पाप-कर्म नहीं समझा गया | 


2. १६. संवत्सरेण पतति पतितेन सहाचरन्‌ । याजनाध्यापनाद्यौनान्न तु यानासनाशनात्‌ ॥ मनु (११।१८०) ; 

र १८८) । त्यजेव्‌ देशं कृतयुगे त्रेतायां ग्रामभुरवुजेत्‌ | द्वापरे कुलमेकं तु कर्तारं च कलौ युगे ॥ कृते 
जताया चेव दशनात्‌ । दवापरे चान्नमादाय कलौ पतति कर्मणा॥ पराशर (१।२५-२६)। आसनाच्छय- 
सहभोजनात्‌ संक्रामन्ति हि पापानि तैलबिःदुरिवाम्मसि ॥ पराशर (१२७४) । संलापस्पशं- 
- A याजनाघ्यापनाद्यौनात्यापं संक्रमते नृणाम्‌ ॥ देवल (मिता०, याज्ञ० ३।२६१; अपराक 
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(२१) चोरी के अतिरिक्त अन्य महापातकों के लिए गुप्त प्रायश्चित्त कलिवज्यं है । हारीत (परा० माध० 
२, भाग २, १० १५३) ने उस ब्राह्मण के लिए गुप्त प्रायश्चित्त की व्यवस्थाकी है जिसने धर्मशास्त्र का पंडित होते हुए 
भी कोई ऐसा पाप किया है जिसे कोई अन्य नहीं जानता । गोतम (अ० २४) ने ब्रह्महत्या, सुरापान, व्यभिचार और 
सोने की चोरी जैसे महापातकों के लिए गप्त (छिपे तौर से किये जानेवाले, अर्थात्‌ जिन्हें कोई अन्य न जाने ) भ्रायश्चित्तो 
की व्यवस्था की है । वसिष्ठ (अ०२५) ने भी इसका समर्थन किया है और कहा है (२५।२) कि केवल वे ही लोग गुप्त 
प्रायश्चित्तों के अधिकारी है जो वेदिक अग्निहोत्र करते हैं, अनुशासित और बृद्ध या विद्वान (श्रुति-धर्म, स्मृति-धमं आदि 
में विज्ञ) हैं । विष्णु ध० सू०(५५) ने गुप्त प्रायश्‍्चित्तों का विवेचन किया है । पराशर (६।६१) ने सामान्य नियम 
दिया है कि व्यक्ति को अपने अपराध की धोषणा कर देनी चाहिये । कलिवज्यं-संबंधी उक्तियों में ऐसा आया है कि 
सहापातकों में से केवल चोरी के लिए गुप्त प्रायश्चित्त करना चाहिये, यद्यपि प्रारंभिक युगों में अन्य महापातकों के लिए 
भी ऐसी व्यवस्था थी । 'निणंयसिन्धु' के मतानुसार गुप्त प्रायश्चित्त की अनुमति केवल ब्राह्मणों को ही मिली है। धर्म- 
सिन्धु' का कथन है कि कलियुग में ब्रह्माहत्या एवं अन्य महापातकों के कारण प्रायश्चित करने से व्यवित नरक में गिरने 
से वच नहीं सकता,किन्तु सामाजिक सम्बच्धों के लिए वह योग्य सिद्ध हो जाता है। परन्तु सोने की चोरी जैसे महापातक 
का प्रायश्चित्त करने से व्यक्ति नरक में गिरने से भी बच जाता है और सामाजिक सम्बन्धों के योग्य भी हो जाता है। 


कलिवज्यंविनिर्णय के मतानुसार कलियुग में सभी गुप्त प्रायश्चित्त निषिद्ध अथवा वर्जित हैं। 
(२२) वैदिक मन्त्रों के साथ वर (दूल्हे) ,अतिथि एवं पितरों के सम्मान में पश्पाकरण (पशु-बलि का कार्य) 
कलिवज्यं है। प्राचीन काल में कई अवसरों पर पुरोहित (यज्ञ के समय या स्वागतार्थं), राजा, स्नातक, ATA, श्वशुर, 


` चाचा, मामा एवं वर (दूल्हे) को मधुपक दिया जाता था । आरम्भ में किसी सम्मानित अतिथि के लिए गाय या बेल 


का वध किया जाता था, किन्तु कालान्तर में जब गाय अति पवित्र मानी जाने लगो तो किसी अन्य पशु का मांस दिया 
जाने लगा, जब मांस-प्रयोग भी निन्य कर्म समझा जाने लगा तो पायस एवं अन्य खाने योग्य फल-मूल की व्यवस्था 
हो गयी । देखिये मांस-भोजन के विषय में इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय २२। याज्ञ० (१२५८-२५६) ने श्राद्ध में 
पितरों के लिए भांति-भाँति के पशुओं के मांसदान की अति प्रशसा की है। १७ वीं शताब्दी के नैयायिक विश्वनाथ ने 
ब्राह्मणों ढारा यज्ञों, राद्ध, मधुपर्क, जीवन-भय में एवं किसी अन्य ब्राह्मण द्वारा आज्ञापित होने पर मांस-भोजन का 
समर्थन किया है और उन लोगों की भत्संना की है जो बोद्ध सिद्धान्तो के अनुयायियों के समान मांस-भोजन को वाजित 
मानते हैं। विश्वनाथ ने धन के लोभ से ब्रह्महत्या क रनेवालों, म।तुलकन्या या अत्य मातृसपिण्डों से विवाह करनेवालों , 


के लिए प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है, यद्यपि ये दोनों काये कलिवज्यं ठहराये गये हैं। 
(२३) असवणं स्त्रियों के साथ व्यमिचार करने के उपरान्त प्रायश्चित करने पर भी जातिसंसर्ग कलिवज्यं 


है । अपनी जाति या उच्च जाति या नीच जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर प्रायश्चित्त के विषय में मतैक्य | 
नहीं है। प्राचीन qa इस विषय के अपराधियों के प्रति अति कठोर हैं, किन्तु स्मृतियों ने कुछ ढिलाई प्रर्दाशत की है। 
गौतम (२३।१४-१४) एवं वसिष्ठ (२१।१-३) ने नीच जाति के पुरुष को जब वह किसी उच्च जाति की चारी से व्यभि 
चार करता है, कई प्रकार से मार डालने की व्यवस्था दी है। यदि कोई ब्राह्मण किसी चांडाल या श्वपाक नारी से | 
सम्भोग करे तो उसे पराशर (१०।५-७) के मत से तीन दिनों का अनशन, शिखा के साथ शिरूमुण्डल, तीन भ्राजा 
पत्य तथा ब्रहाकूर्च करने पड़ते हैं ब्राह्मण-भोजन कराता पड़ता है, लगातार गायत्री जप करना पड़ता है, दो गौ दान 
में देनी पड़ती हैं और तब कहीं वह शुद्धहो पाता है। किन्तु इसी दुष्कमे के लिए शूद्र को एक प्राजापत्य एवं दो गायों 
का दान करना पड़ता है। यदि कोई नीच जाति का व्यक्ति किसी उच्च जाति की नारी से सम्भोग करे ( 
ब्राह्मण नारी से) तो संवते (श्लोक १६६-१६७) ने एक महीने तक केवल गोमूत एवं यावक (जौ की लप्सी). 
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धर्मशास्त्र का इतिहास 
१००० : 


रहने के प्रायश्चित की व्यवस्था दी है। यदि ब्राह्मण किसी Tx या चाण्डाल 2 pe 4 BRS 
१७०) के मत से उसे चान्द्रायण-ब्रत करना पडता है, किन्तु पराशर (१०1१७ २०) कब ना रियो के ताच 

को व्यवस्था दी है। किन्तु कलिवज्य की व्यवस्था ऐसी है कि ae उपरान्त भी अर Boe ree 

व्यभिचार के अपराधी व्यक्ति अपनी जाति के लोगों के साथ सम्बन्ध नहीं स्थापित कर se Beene sie 

हो जाते #1 और देखिये 'घर्मसिन्धु' (२, पूर्वाधं, Jo ३५८) जहाँ यही बात yal के लिए nad : आती है। 

बजय निस्सन्देह नै तिकता की कठोरता के लिए व्यवस्थापित है, किन्तु इससे जाति-गुण विशेष की रक्षा A e eae 

(२४) किसी नीच जाति के व्यक्ति से सम्भोग करने पर माता (या उसके जेसी सम्मान्य र tb ee 

कलिवज्य है । feral के व्यभिचार के लिए प्रायश्चित्त के विषय में सूत्रों एवं स्मृतियो की व्यवस्थाएँ सर्भ fae 
एक-सी नहीं रही हैं । गौतम(२३।१४) एवं मनु (51३७१) के मत से किसी नीच जाति के पुरुष से सम्भोग करने 
वाली स्त्री को राजा द्वारा कुत्तों से नोचवा डाला जाना चाहिये । किन्तु अन्य स्मृतियाँ (स्वयं मनु ११।१७७) इतनी 
कठोर नहीं हैं प्रत्मुत वे व्यभिचारियों से सम्बन्धित व्यवहार (कानून) के विषय में अधिक उदार हैं। मनु (51 ५८ ) एवं 
याज्ञ० ० (३१२-५) ने पुरुष के व्यभिचार (पारदायं) को उपपातक कहा है और सभी उपपातकों के लिए चान्द्रायण ब्रत 
प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है। (मनु ११।११७ एवं याज्ञ० ३।२६५)। वसिष्ठ (२१।१२) के मत से तीन उच्च वर्णों 
की नारियाँ यदि किसी शूद्र से व्यभिचार करायें और उन्हें कोई सं तानोत्मत्ति न हुई हो तो उन्हें प्रायश्चित्त से शुद्ध किया 
जा सकता है, अन्यथा नहीं । याज्ञ०(१।७२) ने कहा है कि वह नारी व्यभिचार के अपराध से बरी हो जाती है जिसे 
व्यभिचार के उपरान्त मासिक धमं हौ जाय, किन्तु यदि व्यभिचार से गर्भाधान हो जाय तो वह त्याज्य Zl 'मिताक्षरा 
(याज्ञ ०१७२) ने कहा है कि याज्ञ० और वसिष्ठ के मत को एक ही अर्थं में लेता चाहिये और परित्याग का तापय 

घर से निकाल देना नहीं है, प्रत्युत उसे धामिक कृत्यों तथा उसके साथ सम्भोग से उसे वंचित कर देना मात्र है। वसिष्ठ 
(२१।१०)ते चार प्रकार की स्त्रियों को त्याज्य माना है-पति के शिष्य से या पति के गुरु से सम्भोग करनेवाली तथा 
पतिहन्ता या नीच जाति के पुरुष से व्यभिचार करनेवाली नारी। याज्ञ०(२।२६६-२६७)ने कहा है कि पतित नारियों 
के लिए नियम पुरुषों के समान हैं, किन्तु उन्हें भोजन, वस्त्र एवं रक्षण मिलना चाहिये और नीच जाति के पुरुष से सम्बन्ध 
करने पर उन्हें जो पाप लगता है, वह स्त्रियों के तीन महापातकों में परिगणित होता है। देखिये “मिताक्षरा” (याज्ञ ० 


३।२६७) । उपस्थित कलिवज्यं में आया है कि वह स्त्री, जो अपने सम्बन्ध (माता, बड़ी बहिन आदि) के कारण | 


व्यक्ति से सम्मान पाने का अधिकार रखती है, उसके द्वारा न तो त्याज्य है और न सड़क पर छोड़ दिये जाने के योग्य 
| ॥ है, भले ही वह किसी नीचजाति के व्यक्ति के साथ व्यभिचार करने की अपराधिनी हो | स्पष्ट है, यह कलिवज्यं 
वचन स्त्रियों के प्रति प्राचीन वचनों की अपेक्षा अधिक उदार है। और देखिये इस विषय में इस ग्रंथ का खंड २,अ० 


«Alte धर्मेसु० (११०।२८।६)ने कहा है कि पुत्र को अपनी माता की सेवा करनी चाहिये और उसकी आज्ञाओं ` 


_ का पालन करना चाहिये, चाहे वह पतित ही क्यों न हो। अत्वि० (१६५-१९६) एवं देवल (५०-५१) का कथन है- यदि 
._ कोई स्त्री असवर्ण पुरुष के सम्भोग से गर्भ धारण कर ले तो वह सन्तानोत्पत्ति तक अशुद्ध है । किन्तु जब वह गर्भ से 
मुक्त हो जाती है या उसका मासिक घर्म आरम्भ हो जाता है, तब वह सोने के समान पवित्न हो जाती है।” aha 
(१६७-१६५) ने आगे कहा है कि यदि स्त्री अपनी इच्छा से किसी अन्य के साथ सम्भोग करे या वह वंचित होकर 
ऐसा करे या उसकी इच्छा के विरुद्ध कोई वैसा करे या छिपकर वैसा करे तो वह त्याज्य नहीं होती, मासिक धमं तक 
चाहिये और वह पुनः रजस्वला होने पर पवित्र हो जाती है। अति एवं देवल की उदारता कलिवज्य॑ वचन 

हैं, क्योंकि वह व्यभिचारिणी माँ को त्याज्य नहीं कहता, पर नीच जाति से सम्भोग करनेवाली 

की अनुमति देता है। देवल ने म्लेच्छों द्वारा बलपूवंक संभुक्त एवं गर्भवती बनायी गयी 
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कलिवर्ज्यो की तालिका द १००१ 


नारियों को 'सान्तपन' नामक प्रायश्चित्त द्वारा पवित्र वना लेने की व्यवस्था दी है (४७-४६) । मोर देखिये अत्रि 
(२०१-२०२) एवं पराशर (१०।२४-२५) । 

(२५) इसरे के लिए अपने जीवन का परित्याग कलिवज्यं है । विष्णुधर्म सूत्र (३।४५) का कथन है कि 
जो लोग गौ, ब्राह्मण, राजा, मित्र, अपने धन, अपनी स्त्री की रक्षा करने में प्राण War देते हैं वे स्वगं प्राप्त करते 
हैं । उन्होंने आगे (१६।१८) यहाँ तक कह डाला है कि अस्पृश्य लोग (जो चारों वर्णों की {सीमा के बाहर हैं) भी 
ब्राह्मणों, गायों, स्त्रियों एवं बच्चों के रक्षार्थं प्राण गॅवाने पर स्वगं प्राप्त करते हैं । 'आदित्यपुराण' (राजधरमेकाण्ड, To, 
६१) में भी यही श्लोक है। और देखिये समयमयूख एवं भट्टोजि दीक्षित (चतुविशतिमत, qo ५४) । यह कलिवज्य ` 
मत आत्मत्याग की वर्जना इसलिए करता है कि इससे केवल स्वर्ग की प्राप्ति होती है । यह कलिबज्य॑ केवल द्विजों के 
लिए है, wat के लिए नहीं (कलिवज्यंविनिणंय १।२०) । 

(२६) उच्छिष्ट (खाने से बचे हुए जूठ भोज्य पदार्थ) का दान कलिवज्यं है। मधुपकं प्राशन में सम्मानित 
अतिथि मधु, दूध एवं दही का कुछ भाग स्वयं ग्रहण करता था और शेष किसी ब्राह्मण (या पुत्र या छोटे भाई) को दे 
देता था। अब यह कलिवज्यं है। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० १०, जहाँ मधुपर्क के विषय में सविस्तार लिखा गया 5 
है। आप० ध० Fo (१।१।४।१-६) ने कहा है कि शिष्य गुरु का उच्छिष्ट प्रसाद रूप में पा सकता है, किन्तु गुरु को 
चाहिये कि वह वेदिक ब्रह्मचारियों के लिए वाजत मधु या मांस या अन्य: प्रकार का भोज्य पदार्थ शिष्य को न दे । 
याज्ञ ० (१।२१३) का कथन है कि यदि कोई सुपात व्यक्ति दान ग्रहण कर उसे अपने पास न रखकर किसी और को 
दे देता है, तो वह उन उच्च लोकों की प्राप्ति कस्ता है जो उदार दानियों को प्राप्त होते हैं। 

(२७) किसी विशिष्ट देवमुति की (जोवन सर) विधिवत्‌ पूजा करने का प्रण करना कलिवज्यं है । इस 
प्रकार के वर्जन का कारण समझना कठिन है । इस विषय में भट्टोजि दीक्षित, कलिवज्य॑विनिर्णय, समयमयूख Re 
एवं अन्य लोगों द्वारा उपस्थापित व्याख्याएं सतोषप्रद नहीं हैं। निर्णयसिन्धु की व्याख्या अपेक्षाकृत अच्छी है. क्योंकि 
इसने इस aed को पारिश्रमिक पर की जानेवाली किसी विशिष्ट प्रतिमा-पूजा तक सीमित रखा हैँ । 'अपराकं' (४५० 
एवं ६२३) ने किसी स्मृतिवचन की उद्धत कर देवलक को परिभाषा दी हूँ और कहा है कि देवलक वह ब्राह्मण है जो 
किसी प्रतिमा का पूजन पारिश्रमिक के आधार पर तीन वर्षों तक करता है, जिसके लिए वह श्रांद्धों के पौरोहित्य के 
लिये अयोग्य हो जाता है। स्पष्ट है, इस कथन के अनुसार देवलक ब्राह्मण वितार्थी है । मन्‌ (३३१५२) ने देवलक को 
श्राद्धों तथा देवताओं के सम्मान में किये गये त्यों में निमंत्रित किये जाने के लिये अयोग्य घोषित किया है कुल्लू 
ने देवल को उद्धत कर इस विषय में कहा है कि जो व्यक्ति किसी देवस्थान के कोष पर निर्भर रहता है, उसे देवलक . 
कहा जाता हुँ । वृद्ध हारीत (८1७७-८०) के मत से केवल शिव के वित्तार्थी पूजक देवलक कहे आते हंत aoe 

(२८) अस्थिसंचयन के उपरान्त अशौचवाले व्यक्तियों को छना कलिवज्यं है । शव-दाह के उपरान्त हस 
संचयन के दिन के विषय में धमशास्त्रकारों में मतभेद है । इसी कारम मत न अपने-अपने TREAT के अनुसरण. oe 
की बात कही है । “मिताक्षरा' (याज्ञ० ३।१७) ने कहा है कि सवतं (१८) के मत से जस क तीसरे, सातवे | 
या नवें दिन संचित की जानी चाहिये; विष्णुघ० सू० (१३।१०-११) के मत से चोथे दिन Ai Leet कर गंगा 
में बहा दी जानी चाहिये और कुछ लोगों के मत से उनका ATG get दित होता et ae 

उद्धरण देकर कहा है कि अशुद्धि को अवधि के तिहाई भाग को . समाप्ति र 
Rds) देवल का इसी विषय में तबो स eee 
रन्त व्यक्त स्पशे के योग्य हो जाते हैं और इस प्रकार चारों बो के सदस्य क्र ज के ४१ AE TE 

देखिये संवत (३६1४०) | उपस्थित कलिवज्ये वचन ने यह सब 
रन्त स्पशं के योग्य हो जाते हैं। और देखिये संवतं (३६४०) । सपत कच SN 
है और अशुद्धिके नियमों के विषय में कठिन नियम दिये हैं। oh eee eee 

UY. ; ८ १ 
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TH पशु का ब्राह्मण द्वारा हनन कलिवज्य है। श्रत यज्ञ में पशु की हत्या गला घोट 
कर को se ee ence कर अथवा गला घोट कर पशु हुनत करता था, उसे शामित्र ज जाता 
था । कौन शामित्र हो, इस विषय में कई मत हैं। जँ मिनि (३।७।२८-२६) ने स्वयं अध्वर्यु को शामित्र कहा है | किन्तु 
सामान्य मत यह है कि वह ऋतिविजों के अतिरिक्त कोई अन्य व्यक्ति होता था। आश्वलायन श्रौतसूत्र (92181 १२-१ ३) 
ने कहा है कि वह ब्राह्मण या अब्राह्मणहो सकता है। अधिक विस्तार के लिए देखिये इस ग्रंथ का द्वितीय खंड, अ० 
३२ । पशुयज्ञकालान्तर में निन्द्य या वर्जित मान लिये गये, अतः ब्राह्मण का शामित्र होना भी वाजित है | 

(३०) ब्राह्मण द्वारा सोसविक्रय कलिवज्यं है। केवल ब्राह्मण ही सोमरस-पान कर सकते थे। सोम लता 
क्रय की जाती थी, जिसके विषय में प्रतीकात्मक मोल-तोल होता AT | कात्या० श्रौ० सू०(७।६।२-४) एवं आप० 
sito सू० (१०।२०।१२) के मत से प्राचीन काल में सोम का विक्रेता कुत्स गोत् a ब्राह्मण या कोई os होता - 
था। मनु(११।६०-८शान्ति० १६५।७) एवं नारद (दत्ताप्रदानिक, ७) ने सोम-विक्रता ब्राह्मणको शाद्ध में निमंत्रित 
किये जाने के अयोग्य ठहराया है और उसके यहाँ भोजन करना वर्जित माना है। मनु ( qoiss) 7 ब्राह्मण को जल, 
हथियार, विष, सोम आदि विक्रय करने से मना किया है । देखियं इस ग्रंथ के द्वितीय खंड का अध्याय ३३ | 

(३१) अपने दास, चरवाहे (गोरक्षक), वंशानुगत मिन्नएवं साझेदार के घर पर गृहस्थ ब्राह्मण द्वारा भोजन 
करना कलिवज्य है । गौतम (१७६), मनु (४२५३ = विष्णु०१५७।१६) , याज्ञ ० (१1१६६) एवं पराशर (११।१६) 
का कहना है कि ब्राह्मण इन लोगों का तथा अपने नापित (नाई) का भोजन कर सकता है । हरदत्त (गौतम १७।६) 
एवं 'अपराक' (qo २४४) का कथन है कि ब्राह्मण अत्यंत विपत्तिग्रस्त परिस्थितियों में इन शूद्रों के यहाँ भोजन कर 
सकता हुँ । इससे यह विदित होता है कि १२वीं शताब्दी तक यह कलिवर्ज्य या तो ज्ञात नहीं था अथवा इसको मान्यता 
नहीं आप्त हुई थी । कलिवज्यों ने भोजन और विवाह के विषयों में संकी णेता को और कठिनतर बना दिया। 

(३२) अति दुरवर्ती तीर्थो की यात्रा कलिवज्यं है । ब्राह्मण को वैदिक एवं गृहम अस्नियाँ स्थापित करनी 

- पड़ती थीं । यदि वह दूर की यात्रा करेगा तो इसमें बाधा उत्पन्न होगी | आप० Ato Yo (४।१६।१८) ने व्यवस्था 
दी है कि लस्बी यात्रा में अरिनिहोत्री को अपने घर की अरिनिवेदिका की दिशा में मुंह कर मानसिक रूप से अग्निहोम 
` एवं दर्श-पूर्णणास की सारी विधि करनी पड़ती हैं । देखिये इस विषय में गोभिलस्मृति (२।१५७)भी। स्मतिकौस्तुभ 
का कहना है कि यह कलिबज्यं समुद्र पार के या भारतवर्ष की सीमाओं के तीयंस्थानों के विषय में है । आश्चर्य है कि 
' यह कलिवज्ये ब्राह्मणको दूरस्थ तीथ की यात्रा करने से मना तो करता है किन्तु उसे यज्ञों के सम्पादन द्वारा धन 
कमाने के लिए यात्रा करने से नहीं रोकता। 
ea (३३) गुरु को पत्नी के प्रति शिष्य की गुरुवत्‌ वृत्तिशोलता कलिवज्यं है। आप०ध० सू०(१1२७२७), 
` गोतम(२।३१-३४), मनु (२२१०) एबं विष्णु (३३।१-२) ने कहा है कि शिष्य को गुरु की पत्नी या पत्नियों के 
प्रति वही सम्मान प्रर्दाशत करना चाहिये जिसे वह गुरुके प्रति प्रदर्शित करता है (केवल प्रणाम करते समय चरण 
ना एवं उच्छिष्ट भोजन करना मना है) । शिष्य बहुधा युवावस्था के होते थे और गुरुपत्नी युवा हो सकती थी | 
तः मनु (२।२१२,२१६ एवं २१७= विष्णु ३२।१३-१५) का कहना है कि बीस वर्ष के विद्यार्थी को गुरुपत्नी का 
न पैर छूकर नहीं करना चाहिये प्रत्युत वह गुरुपत्नी के समक्ष पृथ्वी पर लेटकर सम्मान प्रकट कर सकता है, 
पर केवल एक बार पैरों को छूकर सम्मान प्रकट कर सकता है। अतः स्पष्ट है कि यह कलिवज्यं 


का वहं नियम कट जाता हैं जिसके अनुसार नैष्ठिक ब्रह्मचारी Ha अपने गुरु 
भाव में) गुरुपत्नी के यहाँ रह सकता है। | 
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(३४) आपत्तिकाल में ब्राह्मण द्वारा जीविका-साधन के लिए अन्य विधियों का अनुसरण कलिवज्यं है । 
ब्राह्मणों की जीविका (वृत्ति) के विशिष्ट साधन ये हैं--दानग्रहण, वेदाध्यापन एवं यज्ञों में पुरोहिंती करना (पौरो- 
हित्य) । इसके लिए देखिये गौतम (१०।२), आप० (२।५।१०।५), मन्‌, (१०।७६।१।८८), वसिष्ठ (२।१४) 
एवं याज्ञ० (11995) । प्राचीन काल से ही यह प्रतिपादित था कि यदि ब्राह्मण उपर्युक्त साधनों से जीविका न चला 
सके तो आपत्तिकाल में क्षत्रिय एवं वैश्य की वृत्तियाँ धारण कर सकता है (गौतम ७।६-७, बौधा० २।२।७७-५१, 
वसिष्ठ २।२२, मनु १०।८१-८२ एवं याज्ञ ० ३३५) । और देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० ३। यह कलिवर्ज्ये केवल 
7 पुस्तकों के पृष्ठों तक सीमित रह गया है। आरम्भिक काल से ब्राह्मणों ने सभी प्रकार की वृत्तियाँ अपनायी हैं और 
यह नियम सम्मानित नहीं हो सका है। 
(३५) अग्रिम दिन के लिए सस्पत्ति (या अन्न) का संग्रह न करना कलिवज्यं है। मनु (४७) एवं याज्ञ ० 
(११२०) ने ब्राह्मणों को चार भागों में बाँटा है--(१) वे जो एक कुसूल भर अन्न एकल रखते हैं, (२) जो एक 
कुम्भी भर अन्न एकत्र रखते हैं, (३) जो केवल तीन दिनों की आवश्यकता की पुति के लिए अन्न संग्रह करते हैं तथा 
(४) वे जो आनेवाले कल के लिए भी अन्न-संग्रह नहीं करते । स्मृतियों ने इनमें से प्रत्येक पुववर्ती से उत्तरवर्ती को 
अधिक गुणशाली मान। है। कुसूल-धाच्य के अर्थ के विषय में मतेक्य नहीं है, कोई इसे तीन-वर्षों के लिए और कोई 
इसे केवल १२ दिनों के अन्न-संग्रह के अर्थ में लेते हैं, यही बात कुम्भो धान्य के विषय में भो है, किसी ने इसे साल भर 
के और किसी ने केवल ६ दिन के अन्नसंग्रह के अर्थ में लिया है। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अध्याय ३। 'मिताक्षरा' 
(याज्ञ० १।१२८) का कथन है कि तीन दिनों या एक दिन के लिए भी अन्न संग्रह न करना सभी ब्राह्मणों के लिए नहीं 
है, प्रत्युत यह उनके लिए है जो यायावर कहे जाते हैं। इससे प्रकट होता है कि 'मिताक्षरा' को यह कलिवज्यं कथन या 
तो ज्ञात नहीं था या उसने इस पर गम्भीरता से विचार नहीं किंया। इस कलिवर्ज्य का तात्पर्यं यह है कि कलियुग 
में अति दरिद्रता एवं संग्रहाभाव का आदर्श ब्राह्मणों के लिए आवश्यक नहीं है। 
(३६) नवजात शिशु की दीर्घायु के लिए होनेवाले जातकमं होम के समय (वेदिक अग्नि के स्थापनार्थ) 
जलतो लकड़ी का ग्रहण कलिवज्यं है । गाहँपत्य अग्नि को प्रकट करने के लिए अश्वत्थ (पीपल) वृक्ष को दो टहनियाँ 
जिन्हें अरणी कहा जाता है, रगड़ी जाती हैं । कुख शाखाओं में जातकमं इत्य में अग्नि उत्पन्न करने के लिए अरणियाँ 
रगडी जाती थीं, और उनसे उत्पन्न अग्नि आगे चलकर बच्चे के चूडाकरण, उपनयन एवं विवाह के संस्कारों में 
प्रयुक्त होती थी । इससे यह समझा जाता था कि बच्चा लम्बी आयु का होगा । 
(३७) ब्राह्मणों द्वारा लगातार यात्राएं करते रहना कलिवज्यें है । महाभारत (शान्ति २३१५) का 
कथन है कि जिस प्रकार सपे बिल में छिपे हुए चूहों को निगल जाता है, उसी प्रकार यह पृथ्वी अविरोद्धा (आक्रामक 
से न लड़ने वाले) राजा एवं अप्रवासी (यात्रा न करनेवाले) ब्राह्मण को निगल जाती है । प्रवासी-्राह्मण का तात्पर्ये oe 
है उस ब्राह्मण से जो प्रसिद्ध आचार्यों के यहाँ विद्याध्ययन के लिए जाता रहता है। यह कलिवज्ये उस लम्बी यात्रा... 
से सम्बन्धित है जो freer की जाती है, उससे नहीं जो विद्याध्ययन एवं घामिक इत्यों के लिए की. 
जाती है 1 en 
(३८) अग्नि प्रज्वलित करने के लिए मुंह से फूंकना कलिवज्यं है। मनु (४५३) एवं ब्रह्मपुराण (२२१) _ 
© २०१) ने मुखाग्निधमन क्रिया को वर्जित ठहराया है, क्योंकि ऐसा करने से थूक की बूंदों से अग्नि अपवित् हो सकती _ 
` है। हरदत्त (आप० ध० Fo १।५।१५।२०) ने कहा है कि वाजसनेयी शाखा में आया है कि अर्ति को मुख 
उत्तेजित करना चाहिये, क्योंकि ऐसा उच्छ्वास विधाता के मुख से निकला हुआ समझा जाता है (पुरुषसूक्त, 
१०६०१३) । अतः हरदत्त एवं गोभिलस्मृति(१।१३५-१३६) के अनुसार भौत अग्नि मुख की 
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सकती थी, किन्तु स्मातं afew साक्षार अणि इस प्रकार नहीं जलायी जानी चाहिये (उसे Ta at बाँस की 
a से जलाना चाहिये) । कलिवज्यं उक्ति ने शोत अग्नि को भी मुख से उत्तेजित करना वर्जित माना है | 
0 बलात्कार आदि द्वारा अपवित्र स्त्रियों (जब कि उन्होने प्रायश्चित्त कर लिया हो) की शास्त्रानुमो दित 


बला अ 
7 ann अनुमति कलिवज्यं है । वसिष्ठ (२८।२-३) का कथन हँ-- जेब स्त्री बलात्कार द्वारा या 


ने द हीं चाहिये, मासिक धमं आरम्भ होने तक बाट 
ह ae te et a Se और उसे ora वह पवित्र हो जाती है।” यही 
aul ee 5 ae (२२७।१२६) इस विषय में अधिक उदार है और उसका कथन है कि वला- 
छ मिलना चाहिये किन्तु इस प्रकार अपवित्न की गयी स्‍त्री को अपराध नहीं लगता । पराशर (१२ 
ci एसी व्य क बार बलवश अपवित्रकर दी जाय तो वह प्राजापत्य ब्रत के 
२७)ने कहा है कि यदि स्त्र किसी दुष्ट व्यवित द्वारा ए ub ‘nt nani 
प्रायश्चित्त द्वारा पवित्र हो जाती है(मासिक धर्म होने के उपरान्त) । देवल जैसे चात्कालीन स्मृ 
कि किसी भी जाति की कोई स्त्री यदि म्लेच्छ द्वारा अपवित्र कर दी जाय और उसे गर्भ धारण हो जाय तो वह सान्तपन 
ब्रत के प्रायश्चित्त से शुद्ध हो सकती है। किन्तु यह कलिवज्य निर्दोष एवं अभागी स्त्रियों के प्रति कठोर है, क्योंकि यह 
प्रकट करता है कि प्रायश्चित्त के उपरान्त भी एसी स्त्रियां सामाजिक संसगे के योग्य नहीं होतीं | 
(४०) सभी बणों के सदस्यों से संन्यासी द्वारा शास्त्रानुसोदित लेना कलिवज्ये है। स्मृ तिमुक्ताफल 
(qo २०१, वर्णाश्रम)ने काठक ब्राह्मण, आरुणि, उपनिषद्‌ पराशर (गद्यमें) को इस विषय में उद्धुत कर कहा है कि 
यति सभी aut के सदस्यों के यहाँ से भोजन की भिक्षा माँग सकता है। यही बात बौधा० घ० सू० (२।१०।६४) ने 
एक उद्धरण देकर कही है। वसिष्ठ (१०७) ने कहा है कि यति को पहले से न चुने हुए सात घरों से भिक्षा माँगनी 
चाहिये और आगे (१ ०1२४) कहा है कि उसे ब्राह्मणों के घरों से प्राप्त भोजन पर ही जीना चाहिये । उपस्थित 
कलिवज्यं यतियों को भी भोजन के विषय में जाति-नियम पालन करने को बाध्य करता है | 
(४१) नवीन उदक (नये वर्षाजल) का दस दिनों तक सेवन न करना कलिवज्य है । हरदत्त (आप० qo 
 स्‌०१।५।१५।२), भट्टोजि दीक्षित (चतुविशतिमत, go ५४), स्मृतिकौस्तुभ (To ४७६) ने एक श्लोक उद्धृत 
कया है--“अजाएँ (बकरियाँ), गायें, Fe एवं ब्राह्मण-स्त्रियां (संतानोत्पत्ति के उपरान्त) दस राखियो के पश्चात्‌ . 
ae शुद्ध हो जाती है और इसी प्रकार पृथ्वी पर एकत्र नवीन वर्षा काजल भी ।” किन्तु इस कलिवज्यँ के अनुसार वर्षा- 
ate जल के विषय में दस दिनों की लम्बी अवधि अमान्य ठहरा दी गयी है। भट्टोजि दीक्षित ने.एक स्मृति का सहारा लेकर 
` कहा है कि उचित ऋतु में गिरा हुआ वर्षांजल पवित्न होता है किन्तु तीन दिनों तक इसे पीने के काम में नहीं लाना 
चाहिये । जब वर्षा असाधारण ऋतु में होती है तो उसका जल दस दिनों तक अशुद्ध रहता है और उसे यदि कोई 
व्यबित उस अवधि में पी ले तो उसे एक दिन और एक रात भोजन ग्रहण से वंचित होना चाहिये | भट्टोजि दीक्षित 
का कहता है कि कलिवर्ज्य वचन केवल दस दिनों की अवधि को अमान्य ठहराता है। किन्तु तीन दिनों तक न पीने 
को अमान्य नहीं ठहराता। | 
(४२) ब्रह्मचयंकाल के अन्त में गुरुदक्षिणा माँगना कलिवज्यं है। प्राचीन आचार के अनुसार गुरुदक्षिणा के 
समझौता नहीं होता था । देखिये बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (४।१।२) । गौतम (२।५४-५५) ने कहा है कि 
उपरान्त विद्यार्थी को जो कुछ वह दे सके, उसे स्वीकार करने के लिए गुरसे प्राथंना करनी चाहिये, या 
' उन्हें क्या दे ओर गुरुदक्षिणा देने या गुरु द्वारा आज्ञापित कार्ये करने के उपरान्त या यदि 
हुए घर जाने की आज्ञा दे दे, तो उसको (विद्यार्थी को) स्नान (ऐसे अवसर पर जो क्त्य 
जाता है) करना चाहिये । देखिये मनु (२।२४५-२४६) और इस ग्रंथका खंड २, अ० ७ | याज्ञ० 
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कलिवज्यों की तालिका पट 


(१।५१) ने भी ऐसी ही वात कही है। इन्हीं व्यवस्थाओं के कारण हमें प्राचीन साहित्य में ऐसे उपाख्यान उपलब्ध होते 
हैं जिनमें आचार्यों (गुरुओं ) या उनकी पत्नियों की चित्र-विचित्र माँगों के दृष्टान्त व्यक्त हैं। यह कलिवर्ज्य वचन गुरुद्वारा 
अपेक्षित माँगों को अमान्य तो ठहराता है किन्तु विद्यार्थी द्वारा अपनी ओर से दी गयी दक्षिणा को वर्जित नहीं करता। 
(४३) ब्राह्मण आदि के घरों सें शूत्र द्वारा भोजन आदि बनाना कलिवज्यं है। आप० ध० Fo (२।२।३। 
१-८) ने कहा है कि वैश्वदेव के लिए भोजन तीन उच्च वर्णों का कोई भी शुद्ध व्यक्ति बना सकता है और विकल्प 
से यह भी कहा है कि शूद्रभी किसी आये का भोजन बना सकता है, यदि वह प्रथम तीन उच्च वणों की देख-रेख 
में ऐसा करे जब वह अपने बाल, शरीर का कोई अंग या वस्त्र छूने पर आचमन करे, अपने शरीर एवं सिर के बाल, 
दाढ़ी एवं नाखून प्रति दिन या महीने के प्रति आठवे दिन या प्रतिपदा एवं पूणिमा के far कटाये तथा वस्त्र सहित 
स्नान करे । इस कलिवज्ये ने इस अनुमति को दूर कर दिया है। 

(४४) अरिन-प्रवेश या प्रपात से गिरकर वुद्ध लोगों द्वारा आत्महत्या करता कलिवर्ज्य है। अत्ति ने कुछ विषयों 
में आत्म-हत्या निद्य नहीं ठहरायी है। उनका(२१८-२६६) कथन है- यदि कोई बूढ़ा हो गया हो (७० वर्ष के ऊपर), 
यदि कोई (अत्यधिक दुर्बलता के कारण) शरीर-शुद्धि के नियमों का पालन न कर सके, यदि कोई इतना बीमार हो कि 
सभी औषधें व्यर्थ सिद्ध हो जाती हों और यदि कोई इन परिस्थितियों में प्रपात से गिरकर या अर्नि-प्रवेश करके या 
जल द्वारा या अनशन से आत्महत्या कर लेता है, तो उसके लिए सूतक केवल तीन दिनों का रहता है और चौथे दिन 
उसका श्राद्ध किया जा सकता है ।” यही बात 'अपराक' (To ५३६) ने भी अपने ढंग से कही है । देखिये इस ग्रंथ का. 
` खंड २, Fo २७। यह कलिवज्य उन लोगों के लिए भी वर्जंना-स्वरूप है जो जान-वूझकर महापातकों का अपराध 
करके फलतः प्रायश्चित्त के लिए अग्नि-प्रवेश करके या प्रपात से गिरकर आत्महत्या कर डालना चाहते हैं | देखिये 
“मिताक्षरा' (याज्ञ० ३३२२६) । शुद्धितत््व(पु० २८४-२८५) का कथन है कि कलियुग में केवल शूद्र लोग जल प्रवेश 
आदि से आत्महत्या कर सकते हैं, ब्राह्मणों आदि.के लिए यह वर्जित है | 

(४५) facet द्वारा गोतृप्ति मात्र जल से आचमन-क्रिया करना कलिवज्य है । मनु (५।१२८), वसिष्ठ 
(३1३४), बौधा० ध० सू० (१।५।६४) , याज्ञ ०( १।१६२) एवं विष्णु (२३।४३) के अनुसार पृथ्वी पर इकट्ठा 
हुआ जल पवित्र माना जाता है और इससे आचमन किया जा सकता है, यदि वह एक गाय की प्यास बुझाने भर 
के लिए पर्याप्त हो । किन्तु यह कलिवज्यं स्वास्थ्य-सम्बन्धी बातों के आधार पर पृथ्वी पर एकत्र अल्प जल को आच- 
मन आदि के लिए वाजित मानता है। त ee 
(४६) यति द्वारा उस घर में, जिसके निकट वह सायंकाल ठहरा हो, (मिक्षाथं) रहता कलिवर््य है। आप० aes 
qo सू०(२।६।२१।१०) एवं मनु (६।४३,५५-५६) के मत से यति अग्नि नहीं जलाता, वह गृहहीन होता हैऔर | 
ag दिन में केवल एक बार अपराह्न में या संध्या समयं तब भिक्षा माँगता है हे कि लोगों के रसोईघरसे धुम | 
a उठ रहा हो, जब जलते हुए कोयले बुझ गये हों और जब लोग खा-पी चुके हों । वसिष्ठ (१०।१२।१५) का. = 
कहना हें कि संन्यासी को अपना निवास बदलते रहना चाहिये, उसे गाँव की सीमा( सरहद )पर या मंदिर में, किसी | 
निजेन घर में या किसी पेड़के नीचे ठहरना चाहिये या लगातार किसी वत में रहता चाहिये 1 शंख (७।६) का कथन | 
है कि संन्यासी (यति) को किसी खाली घर में या वहाँ जहाँ सूरज डूब जाय, ठहरना चाहिये ।शंखकी इस व्यवस्था ह 


क्रो कलिवज्ये की इस उक्ति ने अमान्य ठहराया है | कृष्ण भट्ट ( निर्णेयसिन्घु To १३१०) के मत से इन शब्दों का 
अर्थ मनु (६1१६) की उस व्यवस्था के विरोध में पड़ जाता है कि संन्यासी का सन्ध्या समय जब रसोईघरों से घूम 
निकलना बन्द हो गया हो, ग्राम में घर-घर से भिक्षा माँगनी चाहिये, अर्थात्‌ यह कलिंज्यं-उक्ति दुपह्र में भिक्षा 
माँगने की अनुमति देती है । एक प्रकार से यह अच्छी व्याख्या है। १ ees 
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यह उपर्युक्त कलिवण्यों की पूर्ण सूची हैं जो 'आदित्यपुराण से (एक या दो को छोड़कर) उद्धृत की गयी है। अब 
हम उन कलिवर्ज्यों को, जो अन्य ग्रन्थों में इतस्ततः बिखरे पड़े है, इस विवेचन को पूर्ण करने के लिए आगे दे रहे हैं। 

(४७) संत्यास प्रहण--व्यास ने कलियुग के ४४०० वर्षों के उपरान्त संन्यास को बजित ठहराया है, 
किन्तु देवल ने (निर्णयसिन्धु, ३, पूर्वार्धं पु० ३७०, स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्रम, To १७६, यतिधर्मसंग्रह, पृ०२-३) 

एक अपवाद इस सीमा तक दिया है कि जब तक समाज में चारो वर्णों का विभाजन चलता रहे एवं वद का अध्ययन 

चलता रहे तब तक कलियुग में संन्यास लिया जा सकता है। 'निर्णयसिन्धु' ने व्याख्या की है कितीन दण्डों वाला 

(विदण्ड) संन्यास ही वजित है न कि एक दंड वाला | बौधायन (२।१०।५३, एकदण्डी वा) ने विकल्प दिया है कि 
fadet या एकदंडी हो सकता है, किन्तु याज्ञ ० ३1५८) ने यति को त्रिदंडी ही कहा है। मनु (१२।१० = दक्ष ७1३० ) 
ने कहा है कि वह व्यक्ति त्रिदंडी है जो अपने शरीर, वाणी एवं मन पर नियंत्रण रख सकता है । दक्ष (७२४, 
अपराकं, To ६५३) का कथन है कि यति को त्रिदंडी इसलिए नहीं कहा गया है कि वह बाँस के तीन दंडों को धारण 
करता है, प्रत्युत इसलिए कि वह आध्यात्मिक नियंत्रण रख सकता है (श्लोक २६) । दक्ष (१११२-१३) ने कहा है 
कि जिस प्रकार मेखला, मृगचर्म एवं काष्ठदण्ड वैदिक ब्रह्मचारी के बाह्य लक्षण हैं, उसी प्रकार तीन दंड यति के 
लिए विशिष्ट चिल्ल हैं। देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० Yo | यदि कलिवज्यं का यह वचन संन्यास को सर्वथा वर्जित 
ठहराता है तो यह भी कहा जा'सकता है कि वास्तव में संन्यास धर्म का पालन कभी नहीं किया गया और न इसको 
कभी वास्तविक सम्मान ही मिला | फिर भी आज भी प्रति वर्ष सैकड़ों-हजारों संन्यासी 'होते चले जा रहे हैं। यदि 
जैसा कि 'निर्णेयसिन्धु' का कथन है, यह कलिवज्ये केवल तीन दण्डों को अमान्य ठहराता हूँ दो यह व्यर्थं का व्यं 
है, क्योंकि इससे केवल बाहरी लक्षणों को महत्ता मिलती है न कि तत्सम्बन्धी वास्तविक रहस्य को । 

(४८) अग्निहोत्र का पालन या अग्न्याधान करना--व्यास (भट्टोजि दीक्षित, चतुविशतिमत, पु० ५५) ने 
कलियुग में औत अग्निहोन्न को संन्यास के साथ वर्जित कर दिया है,किन्तु जैसा कि हमने गत कलिवज्य में देख लिया है, 
देवल ने इस विषय में अपवाद दिया है। कुछ निबंधों एवं लेखकों ने, यथा'निर्णयसिन्धु' एवं भट्टोजि ने व्याख्या को है कि 
कलियुग में सर्वाधान अरिनिहोत्र ही वर्जित है न कि अर्घाधान अर्निहोत्र। अग्निहोत्र का अर्थ है आधान' अर्थात्‌ श्रौत 
अस्नियों को स्थापित रखना | जब कोई व्यक्ति तीन श्रौत अग्नियाँ स्थापित करता है तो वह ऐसा अपनी आधी स्मातं 

अग्नि के साथ करता है और आधी समातं अग्नि को अलग रखता है। इसी को अर्घाधान कहते Fl जब वह स्मात॑ 
अखि को अलग नहीं रखता तो यह सर्वाधान कहलाता है। यह बात लोगाक्षि (निर्णेयसिन्धु, ३, To ३७० ),भट्टोजि 
आदि ते भी कही है। 'मिताक्षरा' (याज्ञ ३।४५) ने भी सर्वाधान एवं अर्धाधान का उल्लेख किया है । अतः इन 
| व्याल्पाओं के अनुसार सर्वाधान को प्राचीन युगों में अनुमति प्राप्त थी (एक व्याख्या से कलियुग में ४४००वर्षौ तक), 
किन्तु कलियुग में (कम से कम कलि के ४४०० बो के उपरान्त) केवल अर्धाधान की, अनुमति मिली है । 
FH सन (४६) नरमेध--इस विषय में विशेष जानकारी के लिए देखिये 'नारदीय पुराण' (पूर्वाध, २४१३-१६) । 
` . तैत्तिरीय ब्राह्मण (३।४१-१४) ने नरमेध की विधि का वर्णन किया है । (ब्राह्मणेब्राह्मणमालभते क्षत्राय राजन्यम्‌। 
` मरुदभ्यों वैश्यम्‌ । तपसेशूद्म्‌) । प्राचीनतम उक्तियाँ यह नहीं व्यक्त करतीं कि कोई मानव मारा जाता था, सारी विधि 
प्रतीकात्मक मात्र है । वाजसनेयी संहिता (३०१५) के बहुत से वचन तैत्तिरीय ब्राह्मण के समान हैं।तै०ब्रा० (३।४।१= 
बाज० Wo ३०।५) में आया है---/ब्राह्मण ब्राह्मणको दिया जाना चाहिये (आध्यात्मिक शक्ति) क्षत्रिय aa को 
22% oe) seat को” आदि। आप० sto सू० (२०1२४) के मत से ब्राह्मण या क्षत्रिय इस यज्ञ को 
सम्पादित है बुला वह शक्ति एवं शौय तथा सारी समृद्धि की उपलब्धि करता है । इसमें अग्नि एवं सोम 
जाते हैं जिनके लिए११ यज्ञ-यूप (स्तम्भ) होते है । जब ब्राह्मण एवं अन्यो पर पर्यग्निकरण का 
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कृत्य हो जाता है तो वे कतिपय देवताओं को समर्पित किये जाते है और तब यूपों से उन्हें अलग कर दिया जाता है, 
११ बकरे काटे जाते हें और उनका मांस एवं उनके शरीरांशों की आहुतियाँ दी जाती हैं। वाजसनेयी संहिता के 
टीकाकार के मत से इसका आरम्भ AA शुक्ल दशमी से होता है और यह ४० दिनों तक चलता रहता हूँ । इस 
अवधि में २३ दीक्षाए, १२ उपषद्‌ एवं ५ सत्य किये जाते हेँ (वे दिन, जब सोमरस निकाला जाता हे) । इस याग के 
उपरान्त यजमान संन्यासी होकर वन में चला जाता है (आप० श्रौ० २०।२४।१६-१७) । 

(५०) अइ्वमेध--ते० सं०(५।३।१२।२) का कथन है--“जो अश्वमेध यज्ञ करता है, वह ब्रह्महत्या के | 
पाप से मुक्त हो जाता है” (तरति ब्रह्महत्यां योश्वमेधेन यजते) । इस वैदिक प्रमाण के रहते हुए भी बृहन्नारदीय 
एवं अन्य पुराणों ने इसे वर्जित कर दिया है, किन्तु किसी ने इस वर्जना पर कान नहीं दिया और ऐतिहासिक काल 
के कतिपय राजाओं ने इसे सम्पादित किया (ई० go २०० सन्‌ से १५ वीं शताब्दी तक, राजा जयसिह अन्तिम 
अश्वमेध यज्ञ करनेवाले हैं । देखिये इस ग्रंथका खंड २, अ० ३५) | 

(५१) राजसुय--यह एक जटिल कृत्य था जो अनवरत दो वर्षों तक चलता रहता था। इसे कोई क्षत्रिय 
ही कर सकता था। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० ३४। कलिंगराज खारवेल ने इसे सम्पादित किया था (एपि० 
इ०, जिल्द २०, To ७१ एवं ७४) । नानाघाट के अभिलेख (आर्क्योलॉजिकल सर्वे आँव वेस्टर्न इण्डिया, जिल्द ५, 
go ६०) से पता चलता है कि रानी नायनिका ने भी इसे सम्पादित किया था। 

(५२) नैष्टिक ब्रह्मचयं-वैदिक ब्रह्मचारियों के दो प्रकार थे; (१) उपकुर्वाण (जो घर लोटते समय 
कुछ गुरुदक्षिणा देते थे) एवं (२) नैष्ठिक (जो मुत्यु पर्यंत ब्रह्मचारी या विद्यार्थी रहते थे) । देखिये इस ग्रंथ का 
खंड ३, To २६ । हारीत, दक्ष (१७७) एवं अन्य लोगों ने इन दोतों प्रकारों का उल्लेख किया है किन्तु याज्ञ० (१। 
४४), व्यास(१।४१) एवं विष्णुध० सू०(२८।४६) ने नैष्ठिक का नाम और वर्णन दोनों दिये हैं । मनु (२।२४३- | 
२४४), याज्ञ ० (१।४६-५०) एवं वसिष्ठ (७।४-५) ने कहा है कि नैष्ठिक ब्रह्मचारी को मृत्यु पर्यंत गुरु के साथ 
रहना चाहिये । गुरु की मृत्यु के उपरान्त उसके पुन्न के साथ या गुरुपत्नी के साथ रहना चाहिये और अग्निहोत्र करते 
रहना चाहिये, यदि वह मृत्यु पर्यंत अपनी इन्द्रियों का निग्रह करता रहता है तो ब्रह्मत्व को प्राप्त करता है और 
पुनः जन्म नहीं लेता; अर्थात्‌ मुक्त हो जाता है । यह बहुत ही कष्टसाध्य जीवन था, वासनाएँ प्रबल होती हुँ, अतः 
बृहन्नारवीय आदि ने नैष्ठिक ब्रह्मचये को वर्जित कर दिया है। 

(५७) लम्बी अवघि का ब्रह्मचयं--वौ० Fo Fo (१।२।१-५) ने घोषणा की है-प्राचीन काल में 
वेदाध्ययन के लिए छात्र-जीवन प्रत्येक वेद के हिसाब से ४८ या २४ या १२ वर्षां तक चलता था, या (io Fo 
के) प्रत्येक काण्ड के लिए कम से कम एक-एक वर्ष निश्चित था, या यह्‌(छा्जीवन) तब तक चलता था जब तक वेद 

कण्ठस्थ न हो जाय। क्योंकि जीवन क्षणभंगुर है और वेद आज्ञापित करता है--'जब तक बाल काले हैं, वह अग्नि- 
होत्र करता रहे ।'.आप० To सू०(१।१।२।११-१६) का कथन है कि ब्रह्मचारी को अपने आचार्ये (गुरु) के यहाँ ४८ 
२४ या कम से कम १२ वर्षों तक रहना चाहिये । मनु(३।१) ने भी कहा है; गुरु के यहाँ तीनों वेदों के अध्ययन ' 
करने का संकल्प ३६ वर्षों या उसके आधे समय तक या चौथाई समय तक या उस समय तक करना चाहिये जब तक कि 
बेद कण्ठस्थ न हो जायें । कलियुग में वेदाध्ययन के लिए४८, ३६ या २४ वर्षों (गृहस्थाश्रम में प्रविष्ट होने के पूर्वे) 
की लम्बी अवधियाँ वर्जित हैं। यह कोई नयी बात नहीं थी । याज्ञ० (१।३९) ने प्रत्येक वेद के लिए १२ वर्षो की 
अवधि की अनुमति दी है या ५ वर्ष की भी अनुमति उन्हें दे दी है जो सभी वेदों का अध्ययन, नहीं करना चाहते, 
` क्रेबल एक ही वेद पढ़ना चाहते हँ । इस प्रकार वेदाध्ययन की अल्पावधि याज्ञवल्क्य के सत से कम से कम ५ वर्ष है। 

बहुत ही कम लोग ४८ या ३६ वर्षों तक वेदाध्ययन करते रहे होंगे । शबर (जैमिनि १।३।३) ने बौघायन के उस वचन 
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को अति-विरुद्ध माना है जो गृहस्थ के काले बाल रहने तक अग्निहोत्र करते रहने के सम्बन्ध में है, और इसी से उसे 


अमान्य ठहराया है। इस विषय में देखिये सदाचार सम्बन्धी इस खंड का अध्याय ३२ । < 
(५४) पशु यज्ञ--मार्केण्डेय पुराण (अपराकं To ६२४ )ने कलियुग में पशुयज्ञ वर्जित कर ont र यद्यपि 
क्रमशः सामान्य भावना यही रही है कि श्राद्ों एवं मधुपक में मांसदान न किया जाय, तथापि सभी युगों में पशुयज्ञ 
होते रहे हैं और आज भी विरोधों के रहते हुए भी यही परिपाटी चलती आ रही Zl 
(५५) सद्चपान- वैदिक काल में पुरोहित लोग सोम का पान करते थे और सुरा का प्रयोग साधारण 
लोग करते थे, जो साधारणतः देवताओं को नहीं दी जाती थी। सोम और सुरा का भेद लोगों को ज्ञात था(ते० Fo २। 
` ५।१।१; वाज० Fo १४७ एवं शत० ब्रा० ५।१।५।२८) । शत० ATS (५।१।५।२८) ने अन्तर बतलाया है-“'सोम 
सत्य है, समृद्ध है और है प्रकाश, सुरा असत्य है, विपन्नता है और है अन्धकार 1” सौत्रामणी इष्ट में ae ब्राह्मण 
सुरा पान के लिए पारिश्रमिक पर बुलाया जाता था और यदि कोई ब्राइग नहीँ मिलता था तो सुरा चींटियों के ढ़ह 
पर उड़ेल दी जाती थी (तै० ब्रा० १।५।६ एवं शबर-जै० ३।५।१४-१५) । काठकसंहिता ( १२१२) से पता चलता है 
कि उस काल तक आते-आते ब्राह्मणों ने सुरापान को पापमथ मान लिया था ।छादोग्योपनिषद्‌ (५।१ ०।६) में मद्यपान 


पाँच प्रकार के महापापों में गिना गया है । आश्वलायनगृद्यसूत्र (२।५।३।५) में आया है कि अन्वष्टका के कृत्यों में . 


जब पुरुष-पितरों को पिण्डदान किया जात! हैं तो नारी-पितरों यथा--माता,पितामही एवं प्रपितामही को सुरा एवं 
भात का माँड दिया जाता है। 'निणंयसिन्धु' (३, To ३६७)ने आश्वलायन के इस वचन का उल्लेख किया है और 
कहा है कि कलिवज्यं वचन ने मतवाले करनेवाले पदार्थों के साथ इसे भी वर्जित माना है। 

मद्य शब्द उन सभी प्रकार के पेय पदार्थों की ओर संकेत करता है, जिन्हें पीकर लोग मतवाले हो उठते हैं । 
सुरा के तीन प्रकार कहे गये हैं--(१) गुड़ या राब से उत्पन्न की हुई, (२) मधु या मधूक-पुष्पों (महुआ) या अंगूरों 


से उत्पन्न तथा (३) आटे से उत्पन्न की हुई(मनु ११।४४, विष्णु २२८१ एवं Tat ११७) । विष्णु (२२।८३- 


 ७४)नेमद्य के दस प्रकार गिनाकर उन्हे ब्राह्मणों के लिए अस्पृश्य माना है। गो०(२।२५), आप० ध० Fo (१५ 
१७२१), मनु( ११६५) ने ब्राह्मणों के लिए जीवन के सभी स्तरों में मद्य को asd माना है। आप० (१।७।२१। 
‘ 5), वसिष्ठ (१२०), मनु (११।५४) एवं विष्णु (३५।१) ने सुरापान को पाँच महापातकों में गिना है और याञ्च० 

नो इस सिलसिले में 'सुरा' के स्थान पर 'मद्य' का प्रयोग किया है। बौधा०(१।१।२२) ने उत्तरदेशीय ब्राह्मणों के 

. विशिष्टपाँच आचरणों में सीधु को भी सम्मिलित किया है और उसे निन्दय माना है। मनु के सुरा-संबंधी तीन प्रकारों के 

_ विषय में विभिन्नव्याख्याएँ उपस्थित की गयी हैं | विश्वरूप (याज्ञ०३।२२२), 'मिताक्षरा' (याज्ञ ० ३३२४३ ),'अपराक 
(१०१०६६) आदि ने कहा है कि सुरा-पैष्टी (आटे से बना पेय पदार्थ) है और ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्यों के लिए 

ओ वर्जित हुँ, इसका पान महापातकों में गिना जाता है । इन लोगों ने सभी यूगों में ब्राह्मणों के लिए मदोन्मत्त करनेवाले 
carat का पान वजित माना है, किन्तु पैष्टी (जो राब या महुआ से न बनायी जाय) के अतिरिक्त अन्य मदोन्मत्त करने 
वाले पदार्थों को क्षत्रिय एवं दैश्यों के लिए वाजित नहीं ठहराया है। मनु(११।४३) का कहना है कि सुरा पक्वा 
(चावल) के उच्छिष्ट से बनायी जाती है, अतः तीन उच्च जातियों के सदस्यों के लिए त्याज्य है । इससे स्पष्ट होता 
है कि मनुने सुरा का अर्थ केवल पैष्टी (चावल के भात से बना पेय पदार्थ) लिया हैं। विष्णु (२२।८४) ने स्पष्ट 


TAT था। सभी,वर्णो के ब्रह्मचारियों को किसी प्रकार का भी मद्य सेवन मना था ।'अपराक 


St Sate । ७ 
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द्विय वैश्य मद्यों के दस प्रकारों के स्परे से अपवित्र नहीं होते । उद्योगपवं (६६।४ ) में कृष्ण ओर अर्जुन. 
गये हुँ और तन्तवातिक ने इसे बुरा नहीं माना है, क्योंकि वे दोनों क्षत्रिय थे | शूद्रों के लिए 


उद्धृत कर कहा है कि कलियुग में तीन उच्च वर्णों के लिए मद्यपान ब्य है, fT 


ral 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
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aah द a सभी युगों में। किन्तु पह कथन आमक है, क्योंकि आदिपवं में आया है, कि शुक्राचाय ने ही सर्वप्रथम 
ए मद्य वजित ठहराया | देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ २२ । कलिवज्यं वचन ने सभी हिजों के लिए 
मद्यपान वर्जित माना है, किन्तु क्षत्रियों एवं वैश्यों ने इस उक्ति पर कभी ध्यान नहीं दिया । यहाँ तक कि आजकल 
कुछ ब्रामण इसका शौक से सेवन करते हैँ। कलिवज्यं विनिर्णय, कृष्ण भट्ट एवं उलि ने कहा है कि 
वामागम सम्बन्धी शाक्त ग्रंथों में तीनों वर्णों द्वारा देवप्रतिमा पर मद्य चढ़ाना मान्य ठहराया गया है, और क्षत्रियो 
हारा विनायक-शमन-सम्बन्धी त्यों तथा मूल नक्षत्र में उत्पन्न वच्चे के लिए मद्य-प्रयोग ठीक माता गया हैं, किन्तु 
इस कलिवज्यं ने यह सब अमान्य घोषित कर दिया है। 2 
यदि हम उपर्युक्त ५५ कलिवर्ज्यों का विश्लेषण करें तो हमें मनोरंजक परिणाम प्राप्त होंगे। इनमें /एक- 
चौथाई का सम्बन्ध श्रौत विषयों से है । बहुत-से ऐसे वचन हैं जो' अग्निहोत्र, अश्वमेध, राजसूय, पुरुषमेध, सत्र 
गोसव, पशुयज्ञ आदि यज्ञों को वर्जित करत हैं, और बहुत-से ऐसे हैं जो यज्ञ-विषयक बातों से सम्वन्धित है ( देखिये 
Ho ११, १४-१६, २5-३०,३८,४८-५१ एवं ५४) । इनमें प्रथम नौ का सम्बन्ध वैधानिक विषयों एबं सम्बन्धों 
से है । कुछ तो केवल जाति-सम्बन्धी हैं (सं० ५, १०, ३१, ४० एवं ४३) । कुछ वेवाहिक सम्बन्ध की पिता 
जटिल HT तथा स्त्रियों से सम्बन्ध रखनेवाली एवं शुचिता एवं भद्रता की भावना से उद्भूत हुँ (सं० २ ३, 
४, ५,६, १५, २३,२४, ३३, ३६ एवं ५५ ) । कुछ दया, न्याय एवं सर्वसमता की भावनाओं पर आधारित हँ (ao 
१, ८, २४, २५,४२ ) । कुछ ब्राह्मणों के शरीर की पवित्न ता एवं उनकी उच्च सामाजिक स्थिति से सम्बन्धित हैं (सं० 
७,१०,२७, २४ एवं ३०) । कुछ की उत्पत्ति स्वास्थ्य-सम्बन्धी सुविचारणाओं पर आधारित हैं (Fo १२, १६, २८ 
३८, ४१ एवं ४५) । कुछ का उदय पाप, प्रायश्चित्त एवं संस्कार-सम्बन्धी शुद्धता एवं अशुद्धता की भावनाओं से 
हुआ है (सं० १३, १८-२१, २८ एवं ४४) । इनमें से दो ऐसे है जो वानप्रस्थ एवं सन्यास आश्रमों को वज्ये ठह- 
रते हैं, जिससे आश्रम-सम्बन्धी प्राचीन योजना खंडित-सी हो जाती है (देखिये १७ एवं ४७) । 
| उपर्युक्त कलिवर्ज्य-सम्बन्धी विवेचन उन लोगों का मुहतोड़ जवाब है जो !अप्रगतिशील aa” के सिद्धान्त 
का प्रतिपादन करते हूँ। प्राचीन काल के अत्यधिक स्थिर समाजों के अन्तर्गत भी सामाजिक भावनाओं एवं आचारां 
में पर्याप्त गम्भीर परिवर्तन होते रहे हैं। बहुत-से ऐसे आचार एवं व्यवहार, जिनके पीछ पवित्न वेदों (जो स्वयम्‌द्‌- 
भूत एव अमर माने गये हूँ) का आधार था, और जिनके पीछे आप०, मनु एवं याज्ञवल्क्य की स्मृतियों की प्रामा- 
णिकता थी, वे या तो त्याज्य ठहराये गये या प्रचलित मनोभावों के कारण गहित माने गये। महान्‌ “विचारको ने 
कलियुग के लिए ऐसी व्यवस्थाएँ प्रचलित कीं जिनके फलस्वरूप धामिक आचार-विचारों एवं नैतिकता-सम्बन्धी 
भावनाओं में यथोचित परिवर्तन किया जा सका । कलिवज्य॑ वचनों ने ऐसे लोगों को भी पूर्ण उत्तर दिया जो घमः 
(विशेषतः आचार धमं) को अपरिवर्तनीय एवं निविकार मानते रहे हैं। इस अध्याय के विवेचन से पाठकों को लगा 
होगा कि वेद एवं प्राचीन ऋषियों तथा व्यवहारः-प्रतिपादकों के अत्यन्त प्रामाणिक सिद्धान्त अलग रख दिये गये 
क्योंकि वे प्रचलित विचारों के विरोध में पड़ते थे । जो महानुभाव भारतीय समाज से सम्बन्ध रखनेवाळे विवाह, 
उत्तराधिकार आदि विषयों में सुधार करना चाहते हैं, उन्हें इस अध्याय में उल्लिखित बातें प्रेरणा देंगी, इसमें 
कोई सन्देह नहीं है। हमने यह देख लिया है कि कलिवज्य॑ उक्तियों के रहते हुए भी आज बहुत-से घोर और घृणित | 


आचार हमारे समाज में अभी-तक घुन की तरह पड़े हुए हैं, यथा मातुल-कन्या-विवाह, aaa, अग्निहोत्र और sa ८ 5 


पशुयज्ञ । यद्यपि ये अब उतने प्रचलित नहीं हैं। 


कुछ ग्रंथ कलिवज्यं वचनों के साथ दो और वचन जोड़ देते हैं जिनका तात्पय यह हान अनिका i 


बचन, अशुभ चिह्न, स्वप्न, हस्तविद्या, अलौकिक वचनों का श्रवण, मनौती (प्राथंना स्वीकृत हो जाने पर किसी - 5 
MR | Bie ee 
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देवता sear देने का वचन), फलित ज्योर्ति यों द्वारा भविष्यवाणियाँ-कदाचित्‌ ही ये Seer = 
हैं। हम लोगों को अपनी इच्छापूर्ति के लिए अथवा अच्छ फलों की प्राप्ति के Hy = ae वास नहीं 
करना चाहिये | इसी प्रकार कुछ ऐसे भी कमं हैं जिन्हें हमें कलियुग में छोड देना चाहिये, क्योकि न मनु था दारा अधम 
र कर दिये प्र हँ Re 

ae le = es = न नहीं किया है, और न विश्वरूप, मेधातिथि एवं विज्ञानेश्वर की 
टीकाओं चो की लम्बी सूचियाँ ही दी हैं। सर्वप्रथम ये सूचियाँ स्मृत्यर्थसार, स्मृतिचन्द्रिका एवं हेमाद्रि he 
ही प्रकाशित की गयीं (और ये ग्रंथ अथवा लेखक १२वीं-१३वीं शताब्दी के है) । अतः य रु 
हे कि कलिवज्योँ की ये सूचियाँ सर्वप्रथम १०वीं या ११वीं शताब्दी में उपस्थित की गयीं | 


4\ 1 


2 . क २०. देखिये स्मुतिकोस्तुम (० ४७७) । 
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अध्याय ३५ 


. आधुनिक भारतीय व्यवहार-शास्त्र में आचार 


यद्यपि 'आँग्ल भारतीय' व्यवहार-शास्त्र (एंग्लो-इण्डियन लॉ) में पाये जानेवाले आचारों का विस्तृत विवेचन 
इस पुस्तक के क्षेत्र के वाहर है, तथापि. आधुनिक काल के आचारों के विषय में कुछ शब्द इस अध्याय में लिख देना 
बिषयान्तर न होगा । जव अंग्रेजों ने भारत में राजनीतिक सत्ता स्थापित करना आरम्भ कर दिया, उन्हें भारतीयों के 
आचारों की महत्ता स्वीकार करनी पड़ी । इस विषय में सर्वप्रथम सन्‌ १७५३ ई० में बम्बई में स्थापित सेयर के 
न्यायालय का चार्टर (शासनपत्न ) प्रसिद्ध है, जिसमें अप्रत्यक्ष रूप से मनु (७४२०३) एवं याज्ञ० (१1३४३ ) के सिद्धान्त 
प्रविष्ट हो गये और इस प्रकार हठात भारतीयों के व्यवहारों एवं आचारों को ब्रिटिश राजकीय पत्नों में प्रतिष्ठा मिल 
गयी 19 ब्रिटिश पालियामेन्ट एवं भारतीय विधानसभाओं ने कालान्तर में श।सन एवं न्याय-सम्बन्धी व्यवहार ( कानून ) 
में इन आचारों को महत्ता प्रदान की है 1 देखिये इस विषय में पाद-टिप्पणी ।२ इस तरह क्रमशः नये-तये कानूनों 
द्वारा उत्तराधिकार, रिक्थ, विवाह, जाति, धाभिक संस्थाओं भादि के विषय में प्राचीन आचार-व्यवहार सम्बन्धी 
नियमों को प्रतिष्ठा मिलती चली गयी। 
विवादों की चर्चाओं के सिलसिले में बहुत-से आधारभूत तत्त्व प्रकट होते चले गये । प्रश्न Ag उठा कि 
किसी नियम के प्रतिपादन में कितने पुराने प्रमाणों को स्थान दिया जाय। 'मिताक्षरा' (याज्ञ० २1२७) ने स्मातंकाल 
(जितने पुराने काल तक स्मरण की पहुँच हो सके) को, किसी भोग के सम्बन्ध में एक सौ वर्ष की अवधि का माना 
है, किन्तु कात्यायन एवं व्यास ने केवल साठ ag की सीमा बाँध दी है । किसी आचार के प्रचलन के प्रमाण के लिए | 
२०, ३०, ८० या ४० वर्ष भी न्यायालयों द्वारा स्वीकृत हुए हैं और यह कहा गया है कि यदि प्रमाण के विरोध में 


q--Vide Lopés v. Lopes 5. Bom, H, 0. R. (0. C.J.) 172, 183. 
२--37, Geo. IIL Chap. 142 (1796 AD), Sec. 13, Bombay Regulation IV of 1827. 
Sec. 26, The Government of India Act of 1915 (5 & 6 Geo. V Chap. 61, Sec. rahe 
(112), Government of India Act 1935 (25 Geo. V Chap. 2, Sec. 228), the 
“Madras Civil Courts Act (गए of 1873, Sec. 16), the Bengal, North-West | 
_ Provinces and Assam Civil Courts Act (XII of 1887 Sec. 37), Central Provinces 
Laws Act (XX of 1875, Sec. 5), the Oudh Laws Act (XVIII of 1876, Sec. 3), 
the Bengal Laws Act (XVI of 1872, Sec. 5) 5 ४ ३४०४8 आओ 


३. मुख्या पंतामही भुक्तिः पेतूको चापि संमता । त्रिमिरेतेरविच्छिल्ता स्थिरा षष्ट्यब्दिकी सता।। काल 
(अपराकं Jo ६३६) । वर्षाणि [वशति भुक्ता स्वा्मिनाव्याहता सती | भुक्तिः सा पोरुषो भूसेविगुणा तु 
त्रिपौरुषी च त्रिगुणा न ततोन्वेष्य आगमः ॥ व्यास (स्मृतिचन्द्रिका, अ० २, १० ७५) । ` ae 
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कोई अन्य साक्ष्य (गवाही) न उठ खड़ा हो तो इतने पुराने आचार वैधानिक ही समझे जायेंगे और यह कहा जायगा 
कि उनके पीछे युगों की परम्पराएँ रही हैं । आचार की प्रामाणिता की सिद्धि के लिए उदाहरणों की आवश्यकता 
होती है, किन्तु इस विषय में उदाहरणों की संख्या पर कोई बल नहीं दिया जाता, ऐसा आधनिक न्यायालयों ने निर्णय 
दिया है । कुछ विशिष्ट विवादों में विशिष्ट उदाहरणों की आवश्यकता नहीं भी समझी जाती, किन्तु ऐसे लोगों की . 
संमतियाँ, जो किसी आचार के अस्तित्व की जानकारी रखने के योग्य समझे जाते हैं, अधिक बल रखती हैं, भले ही 
उनके पीछे कोई विशिष्ट उदाहरण या दुष्टांत न हो । इस विषय में यह कह देना आवश्यक है कि पुराने काल के 
बहुत-से आचार, विशेषतः कुलाचार किसी अचानक घटना, प्रचलित मनोभाव में परिवर्तन या सम्बन्धित व्यक्तियों 
की सहमति के कारण कभी-कभी अप्रचलित मान लिये जाते Fl किसी जाति में यदि ममेरी बहिन से विवाह आचार 
द्वारा व्यवस्थित है तो इससे यह अर्थ नहीं निकालना चाहिये कि मौसी या फूफी.की पुती सेभी विवाह करना 
वैधानिक होगा | देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० दै। किसी आचार की सिद्धि, प्रयोग अथवा रीति की एकरसता 
एवं अनवरतता पर निर्भर रहती है, ऐसा नहीं है कि आचार की उत्पत्ति केवल आचरण, अनुकरण एवं अबोधता 
या पारस्परिक समझौते से होती है । आचार अयुक्तिसंगत नहीं होना चाहिये । हमने देख लिया है कि हिन्दू समाज 
में पुत्रियों को उत्तराधिकार से वंचित करना अयुक्तिसंगत नहीं माना गया है। प्राचीन काल में किसी मन्दिर अथवा 
उसकी पुजा पर किसी विशिष्ट जाति का अधिकार आचारसंगत या युक्तिसंगत समझा जा सकता था, किन्तु यह 
` आज की सुसंस्कृत वृत्तियों की दृष्टि से गहित-सा लगता है। 
आचार को अनैतिक नहीं होना चाहिये । आचार की अनैतिकता सम्पूर्ण जाति की भावना से समझी या 

जाँची जा सकती है | वह आचार, जो नीच जातियों की स्त्री को बिना तलाक दिये या बिना जाति को कुछ दंड दिये 
दूसरा विवाह करने की अनुमति देता है, अनैतिक समझा जाता है और वम्बई के उच्च न्यायालय ने इस विषय में स्पष्ट 
निर्णय दिया है । बम्बई के उच्च के न्यायालय ने नतेकियों द्वारा दत्त क-पुत्रि का ग्रहण करना अवैधानिक माना है, किन्तु | 
मद्रास के उच्च न्यायालय ते इसे वैधानिक माना है,यदि उस पुत्निका का ग्रहणवेश्यावत्ति के उद्देश्यों से न किया जाय । 
ब्रह्मपुराण( १११।१५ एवं ४४-४६) का कथन है कि क्षतियो में कई प्रकार के विवाह प्रचलित हैं, यथा वधू को बलपूर्वक 
| उठा ले जाकर विवाह करना अथवा (वर के) हथियारों से विवाह करना | कुछ जातियों में कृपाण-विवाह प्रचलित 
=e 1आधूत्तिक काल में कृपाण एवं तलवार-विवाह न्यायालयों द्वारा गृद्रो के लिए भी अवैधानिक कहा गया है। 

बहुत-से आचार एवं रीतियाँ आज कानूनों द्वारा वर्जित कर दिये गये हैं, यथा सती शिशु-हत्या, दासता, 
कुछ अवस्था तक बच्चों के विवाह, मंदिरों में देवदासियों के रूप में स्त्रियों का समपंण । एसा हो जाने पर कोई 
 त्यायालय आज किसी को इन विषयों में आचार का सहारा नहीं लेने देगा । 
ee किस प्रकार किसी समय प्रचलित आचार एवं व्यवहार समाप्त हो सकते हैं अथवा अमान्य ठहराये जा 
` प्रकते छ यह बात गत अध्याय के कलिवर्ज्यों से प्रमाणित हो जाती है। गत अध्याय में कुछ बैधानिक कलिवर्ज्यों 
का भी वर्णन कर दिया गया है। Be 
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